हिन्दी एवं मराठी के वेष्णव साहित्य 
। का 
तुलनात्मक अध्ययन 
[ विक्रम संवत्‌ १४०० से १७०० तक | 
( सागर विश्वविद्यालय की पी-एच डी. उपाधि के लिए 


स 2 पिया न्ध 
विनोद सन्त पाण्डे सा 
की स्पात पें उत्तराधिकारी से 


प्राकृतहै। ते उच्काउमी जयपुर 
झऋग्तर्भ पुस्तकालय को भेंट स्वरुप प्राप्त 
लेखक : 


डॉ. नरहरि चिन्तामणि जोगलेकर 


हिन्दी विभाग : 
पुना विश्वविद्यालय, पुना-७ 


जनाहर पुस्तकालय, मथुरा. 


प्रकाशक 

कु जविहारीलाल पचौरी, एम० कॉम 
जवाहर पुस्तकालय, 

असकुन्डा बाजार, मथुरा । 


जे 


लेखक . 

डॉ० नरहरि चिन्तामरिय जोगलेकर, पी-एच डो. 
है 

सभी स्वत्व लेखकाधीन 
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मुद्रक ; 
ओमप्रकाश अग्रवाल 
अजन्ता फाइन आदट प्रिन्दसे, 
हनुमान गली, मथुरा. 
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छत, विनोद चन्द्र धाण्डे सा 


“ की स्पति गे उत्ाधिकारी से 
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न्‍ा 


हे न डे रह हक पद 
शडर्भ पुस्तब: जय को भंट स्वरुप प्राप्त 


हि 


प्वपब्णते व्त्रच्च न्‍प 


प्रिय शिष्य श्रीमान्‌ डॉ० न० चि० जोगलेफर जी !' आपके प्रयन्ध प्रकाशित 
होने के सुअवसर पर मेरे आशीप वचनो की जो अभ्यर्थना आपने की है वे आल्ीर्चाद 
ग्रन्थ प्रकाशन के पूर्व ही आप प्राप्त कर चुके है । केवल भगवान्‌ श्री गए।शजी की अमीम 
कृपा से ही आज कई सकटो से गुजरा हुआ आपका प्रवन्ध प्रकाशित हो रहा है । यह 
निश्चित रूप से प्रकाशमान है और होगा । हिन्दी जगत में उसका उचित्त स्वागत 
हो ऐसी मैं भगवान्‌ श्री गऐेश जी से प्रार्थना करता हूं । 


विद्ददुर॒त्न डॉ० पारनेरकर 
आशिवन शुक्ला पूणिमा सं० २०२५, पी-एच, डी , 
दिनाडू, ५०१०-६८ ई० १७५, तिलक पथ, इन्दौर (म.प्र) 


प्रापक श न॑ 

भारतवर्ष वहुभाषा-भापी और विविध संस्कृतियों का व्श है। इसके 
अन्तगंत बोली जाने वाली भाषाओं का अपना साहित्य है जिसके अन्तर्गत विविध 
सस्कृतियों और विचारधाराओ का प्रवाह मिलता है। इस अपनी मातृभाषा के 
साहित्य से अवगत होने के अनन्तर इन्ही भाषाओं के साहित्य का अनुशीलन कर 
सकते हैं और इस प्रकार अपना ज्ञानवर्धत कर सकते है। इस अनुशीलन के 
परिणामस्वरूप जिन निष्कर्षो की उपलब्धि हमें होती है, वे अत्यत महत्वपूर्ण है । 
कभी-कभी तो ऐसा लगता है कि हमने दो भाषाओं के माध्यम से प्रायः एक ही 
विचारघारा या संस्कृति को दो हृष्टिकोणों से समझा है और कभी-कभी यह भी 
अनुभव होता है कि विभिन्न भाषाओं के आवरण पहने वास्तव मे यह एक ही 
संस्कृति अथवा मानव जीवन की सौन्दर्यप्रतिमा है जो वेशभूषा की भिन्नता के कारण 
ही भिन्न जान पडती है, पर वास्तव में भिन्न नही है । अतः भारतीय भाषाओं के 
तुलनात्मक अनुशीलन का अपना निजी और विशिष्ट महत्व है । 

इस तुलनात्मक अनुशीलन के विविध रूप हो सकते है। भाषाशास्त्रीय, 
काव्यशास््रोय, दार्शनिक, समाजशास्त्रीय सांस्कृतिक आदि आदि। इन तुलनात्मक 
अनुशीलनो से हमे यह भी अनुभव होता है कि यदि हम दभ करते है कि हमारी 
भाषा का साहित्य ही सर्वश्रेष्ठ है, तो यह दम्भ मिथ्या है। इन अध्ययनों से हमे 
श्रेष्ठ की गगनचुवी ऊँचाइयाँ प्राप्त होती है और लगता है कि मानवगुणो और 
चुद्धिवैभव की कोई सीमा नहीं। इसके साथ ही साथ इससे यह भी 
स्पष्ट होता है कि विभिन्न प्रदेशों की भाषाभूमियो के बीच बहने वाली हमारी 
वंचारिक एवं भावनात्मक जीवन-सरिता एक है। हमारे देश के वर्तमान सन्दर्भ में 
यह अनुभूति अपने आप मे एक बहुत बड़ी उपलब्धि है । 

तुलनात्मक अध्ययनों के माध्यम से हम दो भाषाओं के महापुरुषो एव 
विचारक कृतिकारो के सान्निष्य मे आते है और यह भी अनुभव करते है कि सम- 
सामयिक अथवा भिन्नसामयिक इन कृतिकारो ने एक दूसरे से भिन्नता प्राप्त की है । 
साथ ही साथ इस बात का ज्ञान होता है कि देश और समाज को सुधारने, मोडने 
और प्रगत बनाने की कितनी क्षमता इनमे विद्यमान थी । 

उपर्युक्त दृष्टिकोण से भारतीय भाषाओं के लिए सर्वाधिक महत्वपूर्ण युग 
मध्ययुग है। इस मध्ययुग मे अपने पूव्ववर्ती, जीवन, ज्ञान और अनुभृत्ति का निचोड़ 
लेकर विभिन्न संस्क्ृृतियों के सघपं के परिणाम स्वरूप विकसित दृष्टिकोश एवं 
उदार समन्वय भावना को अपनाकर जीवन की एक ऊंची व्याख्या प्रस्तुत की गयी, 


६] 


जो सार्वभौम और शाइवत होने के साथ-साथ मनोरम और श्रेयस्कर है। इस दिया 
में भारतीय भाषाओ के भक्त कवियो का योगदान वहुमूल्य है । 

उपर्युक्त तथ्य को सामने रखकर किये जाने वाले तुलनात्मक अध्ययन अन्य 
अध्ययनों की अपेक्षा अधिक मुल्यवान सिद्ध हो सकते हैं, क्योकि अन्य युगों की 
अपेक्षा इस युग के कवियों ने जीवन को अतल गहराई से लेकर उच्चतम ऊंचाईयो 
तक देखा है । इतना ही नही वरन्‌ जीवन के प्रति उनका दृष्टिकोण गम्भीर अनुभवों 
पर आधारित तथा वैचारिक आत्ममथन का परिणाम है । अतः: उनके काव्यों में 
जीवन के मथन का नवनीत प्राप्त होता है । 

उपयुक्त भाव से प्रेरित होकर डा० नरहरि चिन्तामरिं जोगल्लेकरजी ने 
हिन्दी एवं मराठी के वैष्णव साहित्य का तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत किया हैं। 
यह अध्ययन सागर विश्व-विद्यालय के अन्तर्गत अदम्य प्रतिभा-मडित एवं विवेक- 
भास्कर स्व० आचाय॑ प० ननन्‍्ददुलारे वाजपेयीजी के निर्देशन मे सम्पन्न हुआ है। 
डा० जोगल्वेकर इस विषय पर अनुशीलन करने के लिए पूर्णतया योग्य व्यक्ति है । 
इनके सात्विक सस्कार, साधनामय जीवन, गुरु-ज्ञानालोकित दृष्टि एव अनवरत श्रम- 
शीलता के परिणाम स्वरूप यह महत्वपूर्ण कार्य सम्पन्न हुआ है। हिन्दी और 
मराठी मे समान गति रखने वाले तथा निष्ठा और भक्ति से सिक्त होकर जोगेकरजी 
ने जो अनुशीलन प्रस्तुत किया है, वह अत्यन्त रोचक एवं उपादेय है। अपने जीवन 
के उत्तम क्षणों मे जहाँ एक ओर उन्होने ज्ञानेश्वरी की ओवियों से ओतप्रोत होकर 
कार्य किया है, वही दूसरी ओर उनकी सहज भक्ति-भावना तुलसी और सूर के पदो 
को विभोर करने वाले स्वर मे भी निनादित होती रही है । अत्तः मैं कह सकता हूँ 
कि इस प्रकार के विषय के लिए डा० जोग्कर के रूप मे एक सर्वथा योग्य व्यक्ति 
मिला तथा इस कायें के परिणामस्वरूप उन्हे सागर विश्वविद्यालय ने पी-एच. डी. 
की उपाधि से विभूषित किया । 

आज इस ग्रन्थ को प्रकाशित देखकर मुझे बड़ी प्रसन्नता है। मेरा विश्वास 
है कि इस प्रकाशित ग्रन्थ से इस विषय का अवगाहन करने वाले सुधीजनों को 
तृष्टि प्राप्त होगी । इसके साथ ही मुझे आशा है कि डा० जोगछ करजी के द्वारा इसी 
प्रकार के अन्य सास्कृतिक महत्व वाले ग्रन्थों का प्रणयन होगा । 


सागर डा० भगीरथ मिश्र 
नतचतुद्देद 
हा अ एम. ए., पी एच. डी., 
अध्यक्ष, हिन्दी-विभाग, 


सागर विश्वविद्यालय, सागर 


दो शब्द 


मैने डॉ० न० चि० जोगलेकर का हिन्दी एब मराठी के वैष्णव साहित्य 
का तुलनात्मक अध्ययन ज्ञीपंक शोध-ग्रन्थ पढा । इसमे तत्वान्वेषी लेखक ने वेष्णव 
धर्म और दर्शन के क़मिक विकास और उसकी विभिन्‍न शाखाओं और सम्प्रदायो 
पर ऐतिहासिक दृष्टि से अच्छा प्रकाश डाला है क्योकि इसी पृष्ठभूमि पर भांरतीय 
वष्णव साहित्य की विवेचना सम्भव हो सकती थी। ग्रन्थ दश अध्यायों में 
विभक्त है । 

ग्रियसंच और उनके सहचिन्तको की यह घारणा अ्रान्तिपूर्ण है कि भारतीय 
भक्ति-साहित्य पर ईसाई मत का प्रभाव है। लेखक ने इस अ्राति का सप्रमाण 
खडन किया है। हिन्दी-मराठी वेष्णव साहित्य पर किसी भी अभारतीय मत का 
प्रभाव दृष्टिगोचर नहीं होता । उनका विकास भारतीय चिन्तन का ही सुपरिणाम 
है । लेखक ने हिन्दी और मराठी मे वैष्णाव-साहित्य के साहित्यिक और आध्या- 
त्मिक पक्ष की विद्वत्तापूर्ण विवेचना की है। विभिन्‍न भारतीय भाषाओ के तुलना- 
त्मक अध्ययत्त से यह तथ्य बहुत अच्छी तरह से उभर कर सामने आता है कि 
भारतीय चिन्तन-धारा में कही विरोध नही है। भारत भौगोलिक और राजनीतिक 
दृष्टि से भले ही खण्डित रहा हो पर सास्कृतिक स्तर पर वह अखण्डित रहा है। 
उसमे भारतीय आचार-विचार की समता ( एक्जञाए ॥0 7)एशआओआं।ए ) ( विभिन्‍नता 
में एकता ) का अच्छा उदाहरण है। राम, कृष्ण और विठठल के प्रति श्रद्धा 
समन्वित भावुकतापूरां अभिव्यक्ति दोनो भाषाओ के साहित्य मे विद्यमान है। इन 
दोनों पात्रों के ऐतिहासिक अस्तित्व मे भले ही कुछ बुद्धजीवियो को संदेह हो पर वे 
भारतीय जन-जीवन में नैतिक और आध्यात्मिक प्रेरणा के सत्तत स्रोत रहे है, इसमे 
तनिक भी सदेह नहीं। उन्होने नराइय-अधकारग्रस्त जन-मन को सदा आशा की 
ज्योत्ति से उललसित किया है। भारतीय भाषाओ के साहित्य का तुलनात्मक 
अध्ययन राष्ट्रीय एकता मे सहायक ही सिद्ध होगा। इस दिशा में किए गए इस 
महत्व-पूर्ण भौर विदम्धभावपुर्ण कार्य का मैं हृदय से स्वागत करता हूँ। इस 
शोध-ग्रन्थ का साहित्य मे उचित सम्मान होगा, ऐसा मेरा विश्वास है । 


विनयमो हब शर्मा 
अध्यक्ष तथा प्रौफेसर : 
दिनाडु १६-६-६८ हिन्दी विभाग 


कुरक्षेत्र विश्वविद्यालय, कुरुक्षेत्र 
( हरियाना प्रदेश ) 


मभिका 
६5५ 
मध्यकालीन भक्ति-आन्दोलन की उन्मेपकारिणी काव्य-गड्ा ने भारतीय 
जन-जीवन और जन-भाषाओ के साहित्य को आप्लावित कर वंष्णव भक्ति साहित्य 
सर्जना से भावनात्मक एकताके सास्क्ृतिक अतलस्पर्णी तथ्यों को जीवनाभिमुस 
बनाकर अभिव्यजित करने की दिव्य प्रेरणा प्रदान की है। एक विशाल महाद्वीप- 
वत्‌ इस भारत देश मे निहित सार्वभौम मानवतावाद वैष्णव साहित्य में पूर्ण रुप से 
गौरवान्वित और प्रतिश्ति हो उठा है। मराठी और हिन्दी के वंष्णाव कवि इस 
आस्था पूर्ण भक्ति आन्दोलन से पूर्णाल्पेण अनुप्रारित हो उठे हूँ। अपनी-श्रपनी 
प्रादेशिक मर्यादाओ के रहते हुए भी वेष्णव साहित्य ने उच्चकोटि का प्रेम और 
सहानुभूति सारी मानवता को प्रदान करने मे कोई कसर वाकी नहीं उठा रसी। 
सदाचार और नीति पक्ष के मानवी सास्क्ृतिक मूल्यों के ठोस आधार पर महाराष्र 
क्षेत्रीय और हिन्दी भाषी क्षेत्रों के जन-जीवन को हिन्दी और मराठी वंप्णव साहित्य 
ने सुरक्षित रखा। इसी तथ्य को समभने के लिए यह तुलनात्मक अध्ययन उपादेय 
और समयोचित सिद्ध हो सकेगा ऐसी लेखक की निजी धारणा है । 
प्रस्तुत प्रबव की कालगत सीमा रेखाएँ विक्रमी १४ वी से १७ वी विक्रमी 
शताव्दी का समय आत्मसात कर लेती है। इस युग मे देशव्यापी भक्ति आन्दोलन से 
जनवादी परम्परा का जो सास्क्ृतिक अभ्युदय उत्थान और विकास हुआ उसमे हिन्दी 
भौर मराठी के वेष्णव भक्त कवियों ने जो योगदान दिया उसके आध्यात्मिक और 
साहित्यिक पक्षो का तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत करने का अभिप्रेत लक्ष्य लेसक का 
(रहा है। मूलतः जिन वंष्णव भक्त कवियों को लेखक ने अध्ययनाथ लिया है उनमे 
हिन्दी के कबीर, तुलसी, सूर और मीरा है और मराठी के ज्ञानेश्वर, नामदेव, 
- एकनाथ, तुकाराम और रामदास हैं । 
मराठी और हिन्दी वेष्णव भक्त कवियों का उपास्य के नाते विष्णु के किसी 
न किसी स्वरूप से मूर्ति विग्रह एवम्‌ अवतार से सीधा और प्रत्यक्ष सम्बन्ध रहा है । 
सर्वोपरि उपास्य के रूप में 'विष्णु! को यह स्थान कब और कंसे प्राप्त हुआ, अन्य 
देवताशो का उनसे क्‍या सम्बन्ध था आदि बातो का ऊहापोह करते हुए “विध्णु! 
शब्द की भाषा शास्त्रीय चर्चा प्रथम की गई है। विद्वानों के निष्कर्प को हम-श्षीर- 
न्याय से गहरा किया गया है। हिन्दी मौर मराठी के वैष्णव भक्त कवियों की 
परम्परा इतनी व्यापक, बृहद्‌ और क़मबद्ध है कि उन सभी वेष्णव भक्तो की 
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सम्पूर्ण रचनाओ का तुलनात्मक अध्ययन एक ही प्रवन्ध मे अस्तुत करता एक दुरूह 
एवं असम्भव कार्य है। अतः इस विशिष्ट काल के हिन्दी और मराठी भाषा-भाषी 
प्रदेशो के प्रतिनिधि नवरत्तों की साहित्यिक और आध्यात्मिक कान्ति की प्रख की 
गई है और इनकी साहित्यिक कृतियों को वेष्णव भक्ति-सूत्र में पिरोकर एकत्र कर 
लिया गया है । 
अपने प्रवन्ध के लिये लेखक ने कुल ग्यारह अध्याय प्रस्तुत किये थे । परन्तु 
अब पुस्तक रूप मे इसके केवल दस अध्यायो को ही लिया गया है। प्रथम दो 
ध्यायों मे क्रमण वेष्णाव धर्म और विकास क्रम के साथ उसका स्वरूप विवेचन 
करते हुए वेष्णव मतो की विभिन्‍न जाखाएँ एवं सम्प्रदायो का हिन्दी और मराठी 
क्षेत्री में जो क्रम विकास हुआ उसकी मीमासा की गई है । तृतीय अध्याय में 
हिन्दी और मराठी वेष्ण॒व साहित्य मे अशभिव्यजित भारतीय और अभारतीय मत्तो 
के प्रभावी की परीक्षा की गई है। सग्रुण साधक, निगु णोपासक, ऐकेइ्वरवादी, 
वहुदेववादी तथ्ग प्रेम की पीर से पीडित आदि सभी सत्तो और भक्तों ने भगवान से 
प्रेम का सम्बन्ध जोडा है। उपासना-परक पद्धत्तियों में भिन्‍नता होते हुए भी प्रत्यक्ष 
और अप्रत्यक्ष रूप मे उनका पारस्परिक आदान प्रदान भी हुआ था । अतएवं लेखक 
ने इसका सम्यक्त दिग्दर्शन करने का नवीन प्रयत्न किया है। चौथे और पाँचब 
अध्यायों मे मराठी और हिन्दी वेष्णव साहित्य के प्रतिनिधि भक्त एवं च्तत कवि 
ज्ञानेष्वर, नामदेव, एकत्ताथ, तुकाराम और रामदास तथा कवीर, तुलसी, सूर और 
भीरा की काव्य रचनाएं, जीवनी और साम्प्रदायिक मान्यताएँ भ्रकित की गई है । 
साथ-माथ तदयुगीन सामाजिक जीवन में अभिव्यंजित प्रभावों का ऑकलन करने 
का लेखक ने प्रयास किया है । हिन्दी और मराठी वेणष्णव साहित्य का तुलनात्मक 
अव्ययन प्रस्तुत करते हुए लेखक का अभिप्राय हिन्दी और मराठी के उस वेष्णव साहित्य 
से है जो वेष्णव भक्त कवियों द्वारा रचा गया है। स्पष्ट ही है किये विष्णु के 
उपासक थे तथा इनका आचार धर्म वेष्णवों का था। अत. 'बेष्णव' सज्ञा के वे 
पात्र थे। किसी भी जीवधारी के श्रति मत्सर न रखते हुए जीवनयापन करना 
सर्वग्वर की पूजा है ऐसा अटल विद्वास श्री बष्णव भक्त कवियों का होने से इन 
सव में परस्पर मंत्रीभाव विद्यमान था। प्रस्तुत अध्ययन मे आये हुए मराठी हिन्दी 
के वेप्णाव भक्त कवियों के पूर्व सूरियों मे प्रथम वे बेष्णवाचार्य आते है जिन्‍्होने 
सस्कृत भाषा में उसके आध्यात्मिक एवं दार्शनिक जार्रीय उपासना-परक मसिद्धान्तो 
और जाचार पक्ष वी बातो को प्रतिष्ठित किया । इसके बाद वे वैष्णव भक्त कवि 
है जो समाज के सभी स्तर के व जाति के लोग थे, जिन्होंने जन-भाषाओं में 
अपनी-अपनी हतियाँ प्रस्तुत की है। अपनी-अपनी वंप्णवी साधना से अपने आपको 
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पवित्र करते हुए सबके लिए भक्ति के अतेक विध-सोपान इन साधको ने उपलब्ध कर 
दिए है। इनके द्वारा प्रदत्त और अभिव्यक्त सिद्धान्त सावंजनिक रूप से सुलभ ओर 
मानवीय होने से सामाजिक और आध्यात्मिक होने से घामिक है। सास्क्ृतिक और 
मानवीय धरातल पर हरि को भज सो हरिका होई”, इस तत्व को उन्होने सत्य 
सिद्ध कर जीवन की विषमतापूर्ण खाई को पाठने का बहुमूल्य कार्य करते हुए एक 
राष्ट्रीय देन को प्रदत्त किया है । 


तुलनात्मक अध्ययन के रूपमे छठे, सातवे, आठवे और नवे अध्यायों मे क्रमशः 
मराठी और हिन्दीके आध्यात्मिक और साहित्यिक पक्षो पर रामोपासना, क्ृष्णोपासना 
और विठ्ठलोपासना का इन दोनो दृष्टियो से विचार-मथन किया गया है। यहाँ 
पर यह भी देखने की चेष्टा की गई है कि इन कवियों की स्वानुभृत अभिव्यजनाओ से 
राष्ट्रीय भावनात्मक एकता में कितना सामथ्यं और बल प्राप्त हो सका है। एकातिक 
निष्ठा, नाम-स्मरण एवम्‌ सकीतंन के साथ-साथ लोक जागृति तथा आस्था और 
आस्तिकता की प्रतिष्ठा स्थापित करने मे इन वंष्णाव कवियों ने जो जी-तोड मेहनत 
की है उसको आध्यात्मिक और साहित्यिक सदर्भ मे यथास्थान तुलनात्मक विवेचन 
के साथ अद्धित करने का मौलिक उद्योग लेखक ने किया है। दसवाँ एवम्‌ अन्तिम 
अध्याय तुलनात्मक निष्कर्ष” नाम का है। ब्रह्म, जीव, माया, मोक्ष और जगत 
सम्बन्धी घारणाएँ, जीवन के कतंव्य, उद्देय और दृष्टिकोण आदि बातो के तथ्य एव 
निष्कषं लेखक के सामने प्रत्यक्ष हो उठे है। इसमे मराठी और हिन्दी वैष्णव भक्त 
कवियो की भक्ति साधना की विभिन्‍न पद्धतियों का तुलनात्मक रूप मे सत्य बोध हो 
गया है । जीवन में भक्ति की आवश्यकता तथा तदयुगीन समाज और जीवन पर 
उसका गहरा प्रभाव एक सास्क्ृतिक प्रदेय के रूप मे तथ्य-बोध कराते है। 


मराठी और हिन्दी के यह वेष्णव कवि आचार्य, दा्गनिक, भक्त और कवि 
के रूपो में हमारे सन्मुख आये है। आचाय॑ के रूप मे ज्ञानेश्वर, तुलसीदास, एकनाथ 
ओर रामदास को हम ले सकते है। भक्त के रूप मे कवीर, तुकाराम, मीरा, 
सूरदास, नामदेव, तुलसीदास, ज्ञानेश्वर, एकनाथ और रामदास को प्रतिष्ठित कर 
सकते है तो दाशनिक रूप मे कबीर, तुकाराम, ज्ञानेश्वर, एकनाथ और तुलसीदास 
को देखते है और कवि के रूप मे ज्ञानेश्वर, तुलसी, सूर, रामदास, एकनाथ, 
कबीर, मीरा, तुकाराम और नामदेव को देख सकते है। इन सबने अपने अनुगामी 
युगो पर अपना अमिट प्रभाव छोडा है । 


प्रस्तत श्रबन्ध के प्ररायन मे स्व० गुरुवर परमपूज्य आचाय॑ नन्‍्ददुलारे 
बाजपेयी ने सर्व प्रथम और सबसे अधिक प्रेरणा, मार्गदर्शन और सहयोग प्रदान 
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किया है । उनके प्रकाण्ड पाण्डित्य, वात्सल्य पूर्ण व्यवहार और उदार दृष्टिकोण 
में लेखक को वाराणसी से सागर तक सदा अभिभूत किया है। उनकी ही सत्प्रेरणा, 
शुभाशीषप और सदिच्छा के कारण एकवार भयद्धूर आँवी से नष्ट हो जाने पर, 
दूसरी बार अग्नि से जल जाने पर तथा तीसरी बार स्तेन कार्य से नष्ट हो जाने पर 
भी यह प्रवस्ध पूर्णा हो सका। इसमे जो विश्येषताएं हैं वे पुज्य पण्डितजी के 
समीक्षात्मक एवं गोध पूर्ण निष्कर्षों की प्रतिक्रियाएँ है, और जो दोष हैं वे लेखक 
को असमथर्थंता और अयोग्यता के प्रतीक है 

परमश्रद्धास्पद विद्वद्र॒त्न सदगुरु डाक्टर रामचन्द्र प्रल्हाद पारनेकरजी ने 
लेखक को समय-समय पर वेष्णव भक्तो की दाशंनिक और आध्यात्मिक दृष्टियों को 
सुलझाने मे जो पथ प्रदर्शन किया हैं उसके लिए लेखक उनका बहुत कछृतज्ञ है | इस 
पुस्तक के लिए आजीर्वाद देकर लेखक को आपने चिर उपकृत किया है। श्रद्धेय 
डा० भगीरथजी मिश्र सम्प्रति अव्यक्ष हिन्दी विभाग सागर विश्वविद्यालय, सागर ने 
समय-समय पर जो महत्वपूर्ण सुकाव दिये और प्राककथन लिखकर लेखक को अपना 
कृपापात्र बना लिया उसके लिए वह उनका चिर ऋणी है लेखक इसे पूज्य मिश्रजी 
का अपने प्रति स्नेह और सदभाव का परम सौभाग्य मानता है। आचाय॑ विनय- 
मोहनजी जर्मा अध्यक्ष हिन्दी विभाग कुरूक्षेत्र विश्वविद्यालय, कुरुक्षेत्र ने 'दो शब्द! 
देकर इस पुस्तक की उपादेयता मे वृद्धि की है, लेखक उनका भी हृदय से अत्यन्त 
आभारी है । 


स्वर्गीय गुरुदेव आचाय॑ केजवप्रसादजी मिश्र, वाराणसी, स्व० क्षितिमोहनसेन 
गाति निकेतन, स्व० ग्रुरु्ेव रानडे निम्बाल, स्व० प्राध्यापक श्री म० माटे, पूना, का 
लेखक चिर ऋणी रहेगा, क्योकि उसे इनके द्वारा समय-समय पर प्रोत्साहुन एब 
परामर्श प्राप्त हुये थे । तथा प० परशुरामजी चतुर्वेदी, बलिया, प्राध्यापक बी. आर. 
कुलकर्णी ,वम्बई,आचाये प्रवर विश्वनाथप्रसादजी मिश्र , वाराणसी, मुन्णीरामजीशर्मा, 
कानपुर, डा० रघुवशजी इलाहाबाद की कृतियों से तथा व्यक्तिगत रूप मे लेखक ने 
आवच्यक सहयोग एवं लाभ उठाया है। इसके साथ-साथ जिनकी अन्य कृतियों का 
लेखक ने उपयोग किया है उनका यथास्थान उसने उल्लेख कर दिया है । अपने 
अनुजतुल्य डा० भगवानदास तिवारी एम. ए., पी-एच डी., सोलापुर को लेखक 
विजेप रूप से साधुवाद देता है जिन्होने वैष्णव भक्तो के चित्र बनाने मे और अस्य 
रूपो मे लेखक को नित्य कार्य-प्रवणा किया है ॥ 

इस पुस्तक के प्रूफ देखकर प्रो० गोपालशकरजी नागर एवं मूलशकरजी 
नागर महोदय ने मुझे आजीवन अपना ऋणी बनाया है जिनके अथक परिश्रम के 


बिना पुस्तक इतनी शीत्र तथा सुन्दर रूप में छपना प्राय. असभव सा ही था । लेखक 
उनको साधुवाद के अतिरिक्त और क्‍या दे सकता है। श्री केदारनाथजी पचौरी 
तथा श्री कुजबिहारीजी पचौरी, जवाहर पुस्तकालय, असकुडा बाजार, मथुरा-के 
प्रति लेखक चिर कृतन्न रहेगा जिनके सहयोग के बिना पुस्तक का इतना अच्छा 
प्रकाशन गायद न॒हो पाता । पुस्तक की सुन्दर एवम्‌ आकर्षक छपाई के लिए 
लेखक उनको वार-वार धन्यवाद देता है । 

लेखक बुद्धिदाता एवं विध्नहर्ता श्री मगलमूर्ति की कृपा को भी स्मरण करता 
है जिससे यह कार्य सम्पन्न हो सका है। अपने पुज्य पिताजी और पूज्या माताजी के 
शुभाभीर्वादों तथा पत्नी श्रीमती श्रद्धा जोगलेकर की बहुमुखी प्रेरणा के प्रति कृतज्ञता- 
ज्ञापन करता है । इनके हो कारण वह सदा: क्रियावान रह सका है। यदि एक 
ओर महाराष्ट्र लेखक की जन्मभूमि रही है तो हिन्दी भाषी प्रदेश लेखक की ससस्‍्कार 
भूमि कहला सकती है, जहाँ रहकर ही उसने हिन्दी की उच्च शिक्षा प्राप्त की । 
तटस्थ अध्ययन के अतिरिक्त किसी भी एकागी भावना को लेखक ने ग्रहण करने का 
प्रयत्न नही किया है। यह अनुशीलन यदि सुधी पाठकों में हिन्दी और मराठी 
वेष्णाव साहित्य के प्रति आस्था जगाने में सहायक सिद्ध हुआ तो लेखक अपने आपको 
बहुत कृतकृत्य मानेगा । 

अन्त में मुद्रण सम्बन्धी भूलो तथा अन्य ज्ञात-अज्ञात च्रुटियो के लिए 
सुधी पाठकों से क्षमा चाहते हुए.... ....... । 


विजयादशमी विनयानत * 
हिन्दी विभाग, पूना विश्वविद्यालय, न. चि. जोगलेकर 
पुना छ, दिनाड़ू १-१०-६८ 


व्त न्यू ब्क्म्या सिग॒ च्छप॒ 


प्रथम अध्याय न ३9 पृष्ठ २१ से ७८ 


वष्णव धर्म और दर्शन का क्रमिक विकास-- 

'विष्णु' शब्द की व्याख्या, वंदिक युग मे विष्णु, सात्वत धर्म के वासुदेव 
कृष्ण और कंसारि कृष्ण की एकता, वैष्णवों के भक्ति मार्ग का उद्गम, नारायणीय 
सम्प्रदाय वा नारायणीय धर्म, पाचरात्रमत, पाचरात्र का अर्थ, वेखानस आगम, 
वेष्णाव मत में गोपाल कृष्ण, राधा और कृष्ण, विष्णु की उपासना में रामचन्द्रजी 
का महत्व और रामोपासना का स्वरूप, वेष्णव उपासना और विठ्ठल कय स्वरूप 
विठठल की अन्य मूर्तियों, विठठल की कुछ अन्य व्युत्पत्तियाँ । 
द्वितीय अध्याय सक से पृष्ठ ८१ से १8७ 
वेष्णव मतों की विभिन्‍न शाखाएँ सम्प्रदाय और उनका हिन्दी मराठी 
क्षेत्र में क्रमक विकास-- 

वेष्णव मत के प्रथम आचार्य योगेश्वर श्रोकृष्ण, आलवार वेष्णव भक्त- 
आचार्यो का भक्तियुग, विशिष्टाद्वती रामानुज के सिद्धान्त, रामानुज का मह॒त्व, 
हताद्वेत तथा निम्बार्काचार्य, निम्बाक्न मत, साधना-पद्धति, मध्व का द्वेतवादी-स प्रदाय- 
मत और दार्शनिक सिद्धान्त, आचार्य वल्लभाचार्य का शुद्धाहती-वेष्णव सम्प्रदाय, 
श्रीवल्लभाचार्यजी का पुश्टिमार्ग, दार्शनिक स्वरूप, अचिन्त्य भेदा-भेद तथा महाप्रभु 
चैतन्य का गौड़ीय-सम्प्रदाय, हिन्दी के क्षेत्र के कुछ अन्य वेष्णव सम्प्रदाय, हरिदासी 
सम्प्रदाय, रसिक की परिभाषा, हरिदास की भावना और साधना-पद्धति, राधावल्लभ 
सम्प्रदाय, प्रेम और नेम, प्रेम और काम, रसोपासना में विधिनिजेध मर्यादा, रामासन्द 
सम्प्रदाय, वारकरी सप्रदाय, भानुदास-एकनाथ का कालखण्ड, तुकाराम-निछोबा का 
कालखण्ड, निछोवा के बाद का पौने तीन सौ वर्षो का कालखण्ड, वारकरी-सप्रदाय 
की दार्गनिकता, समर्थ-संप्रदाय, संप्रदाय का दाशंनिक रूप, शुद्ध उपासना, विमल 
ज्ञान विवेक वेराग्य, ब्राह्मण्य रक्षण । 
तृतीय अध्याय शक कि पृष्ठ १४६ से २१२ 
हिन्दी और मराठी वैष्णव साहित्य पर पड़े हुए भारतीय एवम्‌ 
अभारतीय मतों का प्रभाव और उनका विवेचन-- 

बौद्ध महायान और भक्तिमार्गग आलोचना | गीता और बौद्ध दर्शन ।' 
रहस्पवाद क्या है ? सूफी-मत, गीता और महाभारत, गीता और ईसाई-बाइबिल, 


| 


मराठी वैष्णव संतों की ईसाई सन्‍्तों से तुलना, साख्य और वैष्णव मत, योगशासतर 
का वेष्णव-साधना पर प्रभाव, हठयोग, राजयोग, वेदातदर्शन का वेष्णव मत पर 
प्रभाव | मायावाद क्या है ? नाथ संप्रदाय और वेष्णव मत, तस्त्न सप्रदाय और 
वैष्णव मत, मन्त्र शास्त्र और वैष्णव मत, भागवत धर्म और राधा । 


चतुर्थ अध्याय है पृष्ठ २९३ से २६८ 


मराठी वैष्णव साहित्य : सामान्‍य परिचय तथा साहित्य की 
विविध शाखाएँ 


ज्ञानेशर--पारिवारिक जीवन, कृतियाँ, ज्ञानेश्वरी लिखने का प्रयोजन ? 
ज्ञानेश्वर के भाई-बहन, तीर्थयात्रा और समाधि। नामदेव--जन्मस्थान, जीवन 
सम्बन्धी सामग्री के सूत्र, जीवन की महत्वपूर्ण घटनाएं और रचनाएँ । चरित्रकार 
नामदेव-नामदेव की हिन्दी रचना या पद । 


श्री एकनाथ-- उनके पूर्वज, चरित्र व जीवनी, ग्रन्थ कृतियाँ, अच्य स्फुट 
रचनाएं, और अभग, गाथा, भावार्थ रामायण, एकनाथ की अन्तिम क्रेति । 


तुकाराम-- दुःखो का आक्रमण, पारमा्थिक पात्रता प्राप्त करने की साधना, 
कवित्व स्फुरण और ग्रुरुकपा, तुकाराम और रामदास तथा शिवाजी के पारस्परिक 
सवन्ध । तुकाराम-शिष्या-वहिणाबाई | तुकाराम-परपरा के अन्तिम मन्त बेष्ण॒व कवि 
निछोवा पिपछनेरकर । 

रामदास--जीवनी, शिवाजी-रामदास भेंट, समर्थ रामदास का व्यक्तित्व, 
प्रन्थ, रामदासकृत दो रामायण, चौदह ओबी शतक, मनोबोध, रामदास संप्रदाय की 
विष्याएं । 
पचद्स अध्याय 


हिन्दी के वेष्णुव साहित्य की विविध शाखाएँ 
सामान्य परिचय-- 


पृष्ठ २६८ से ३३९ 


कवीर--जीवती, गाहंस्थ्य जीवन, कबीर की रचनाएँ । तुलसीदास---जीवनी 
के सूत्र, तुलसी की कृतियों के नाम, रामचरित मानस, दोहावली, कवितावली,हनुमान 
बाहुक, रामललानहछू, वेराग्य-सन्दीपिनी, विनयपत्रिका, बरवै-रामायण, जानकी- 
मगल और पार्वती-मंगल, गीतावली, कृष्ण-गीतावली, रामाज्ञाप्रइन । गोस्वामी 
तुलसीदास के मित्र । सूरदास-- जीवनी, जाति तथा वच्, अन्धत्व पुष्टिमार्ग की दीक्षा 
ओर गुरुकृपा,सूर-अकवर भेंट,सूर और तलसी-मिलन । अष्टछाप के अन्य वेष्णव कवि- 


अल कलकप, 


म्घ् 
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परमानन्ददास, कुभनदास, क्ृष्णादास अधिकारी, नददास, चतुर्भूजदास, गोविन्दस्वामी, 
छीतस्वामी । मीरावाई---जोवनी, कुछ किवदन्तियाँ, रचनाएँ । 


घषष्ठप्त अध्याय की पृष्ठ ३३३ से ४५८ 
मराठी बेष्णव कवियों का आध्यात्मिक पक्ष - 


ज्ञानेश्वर के द्वारा अभिव्यक्त आध्यात्मिक विचारों का स्वरूप, परत्रह्म का 
स्वरूप, परब्रह्म का ज्ञान सुख प्रदान करता है। ब्रह्म का सर्वत्र अनुभव, परमात्मा 
प्रकृति के गुणों से वद्ध नही हैं। जगत्‌ का स्वरूप, जीव स्वरूप, सग्रुण परक्रह्म 
स्थिति । ज्ञानेश्वर की दृष्टि मे कौनसे भाष्यकार थे ? ज्ञानेश्वरी मे मिलने वाले 
आध्यात्मिक विचारों का सार। लोगो के लिए किया गया कर्म, कमयोंग और 
सन्यास-योग समान है, इसके बारे में ज्ञानेब्बर के विचार। कर्मों को ईइवरापंण 
करना चाहिए, ज्ञानेश्वर की सीख । कर्मफल ईव्वरापंण से ज्ञान प्राप्ति। ज्ञानेश्वर 
का जीवन विषयक दृष्टिकोण, ज्ञानदेव का योगमार्ग । योगाध्ययन, विवेचन । ग्रुर 
द्वारा सम्प्राम लाभ | ज्ञानेश्वर-विनय भावना । मराठो वेष्णव कवि नामदेव का 
ग्राध्यात्मिक पक्ष । भक्ति में विरोध, जीव का कर्तव्य, भक्त का आत्मनिवेदन, भक्त 
और भगवान्‌ का अभिन्नत्व । नामदेव की माधुयं-भावना, इन्द्रियो की चचलता। 
गुरुकृपा से सम्पस्त नामदेव का स्वरूप-साक्षात्कार | सद्गुरु के द्वारा पथ-प्रदर्शन, 
ब्रह्म का स्वरूप, साधन, नामदेव की भक्ति और आध्यात्मिक विचारों का स्वरूप, 
भजन की एकाग्रता मे लौकिक-व्यवहार-विस्मरण । ब्रह्म का सर्वव्यापी स्वरूप, 
वेराग्य भावना, नामदेव की माधुयं-भक्ति। एकतनाथ का आध्यात्मिक पक्ष । 
व्यक्तित्व और आध्यात्मिक साधना, पारमाथिक साधक एवं साहित्यकार की स्वनि- 
मित॒ एवं साधक-साधना-प्रणाली, परिस्थिति का तीत्र आघात, चित्तवृत्ति का तीक्र 
उन्मेप, ग्रुरुसेवा से सपन्‍न आध्यात्मिक ज्ञान | ओवी का उदात्त रूप, योग्य ग्रुरु का 
योग्य शिष्य , एकनाथ का स्वात्मसुख । एकनाथ एक चतुर शिष्य, सदुगुरु प्रेरित 
कार्य, एकनाथ की विकसनशील पारमाथिक साधना, ग्रुरुपा और अपने शिष्य का 
अधिका र तथा सगुणोपासना का महत्व । एकनाथ एक पात्रतम थिष्य, सग्रुणो- 
पासना में आस्था, सग्रुणोपासना का परिणाम, सदयुरु महात्म्य । एकनाथी भागवत 
एक महान दार्शनिक ग्रन्थ है। श्रीमद-भागवत्त का आध्यात्मिक महत्व, श्रीमद- 
भगवदगीता और उद्धव गीता का आव्यात्मिक अन्तर । ईइ्वर-प्राप्ति मे भापा बाधक 
नही है। भागवत की परिभाषा, भगवद्‌ भक्तो का मामिक स्वरूप | कृष्ण द्वारा 
निजी सग्रुण-ध्यान वर्णन, सग्रुण ब्रह्म का महत्व, जीवन के प्रति दृष्टिकोश व्यक्त 
करने वाले आख्यान, कृपणा और घनलोभी ब्राह्मण का उद्धार, कामवासना का 
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उदात्तीकरण । मराठी वैप्णव कवि सतत तुकाराम का आध्यात्मिक पक्ष । 
आध्या मिक अभिव्यजना का प्रयोजन, आध्यात्मिकता का लक्ष्य, आत्मकल्यारा, 
सगुण-साक्षात्कार, सगुणा का स्वरूप, परकब्रह्म का स्वरूप, सग्रुण-भक्ति, विपयक 
तुकाराम का अभिमत, सग्रुण-साक्षात्कार के कतिपय अन्य अनुभव। भक्त का 
भगवान्‌ पर निर्भर रहना, तुकाराम का आत्मनिरीक्षण और आत्मदर्शन, अम्यर्थना । 
तुकाराम की पारमाथिक अभिव्यक्ति का स्वछूप। भगवान्‌ का साक्षात्त दर्शन, 
तुकाराम की तपस्यथा-साधना, साधकावस्था, भक्त को भगवान्‌ की सहायता, तुकाराम 
की वेराग्य प्राप्ति और जीवन-दृष्टिकोर, आध्यात्मिक अभिव्यक्ति की प्रेरणा, तुकाराम 
की आध्यात्मिक अवस्थाएं, नामसंकीर्त न, सत्सद्भ, भक्त की अभिलापा | नामस्मरण 
का सामरथ्यं, वेष्णवों का धर्म, आचरण शुद्धता और वराग्य, पारमार्थिक सिद्धावस्था, 
आध्यात्मिक जीवन का आनन्द । सग्रुण भक्ति की सिद्धावस्था, अनन्य थरणागति, 
भगवान्‌ का प्रेम एक महाच्‌ वरदान, विठ्ठल की स्वव्यापकता । समर्थ रामदास का 
आध्यात्मिक पक्ष । आध्यात्मिक अनुभूति की पूर्व पीठिका, आध्यात्मिक अनुशृत्ति लेने 
वालो में समर्थ रामदास की विशेषता, समर्थ रामदास की स्वतन्न साधना-प्रणाली, 
रामदास के व्यक्तित्व मे पाई जाने वाली विशेपताएँ जिससे वे राष्ट्रमुरु बने । 
राममन्त्र-साघना से मिलने वाला सामथ्यें-जीव का कतंव्य, समर्थ रामदास का 
आत्म निरीक्षण, ग्रुरुस्ततन, सग्रुण-उपास्य का स्वरूप। मणुगा-ब्रह्म राम की 
मानसपूजा, उपासना का महत्व जीवन का दृष्टिकोश, भक्ति का महत्व, मन की 
चचलता भगाने का प्रयत्न, मानव और ससार का सवन्ध, समर्थ रामदास की अपने 
मनको दी गई सार्थक चेतावनी, भक्त, भगवान्‌ का सबन्ध। समर्थ के आध्यात्मिक 
पक्ष का रहस्य । 


सप्तम अध्याय 2४ के 
हिन्दी वैष्णव कवियों का आध्यात्मिक पक्ष-- 

महात्मा कबीर के साहित्य का आध्यात्मिक पक्ष,कवीर की वैप्णावता,कवीर की 
मान्यताएँ, प्रेम-भावना, सदगुरु ही एकमात्र साधन, सदगुरु-महिमा, उपास्य की चाह, 
ब्रह्म का स्वरूप, भक्त और भगवान्‌ के विभिन्न सम्बन्ध, ब्रह्म का व्यक्त स्वरूप, माया 
का स्वरूप | कबीर का मानववादी और समस्वयात्मक दृष्टिकोर । गोस्वामी तुलसीदास 
एवं वरेण्य तथा महान वंप्णव भक्त-प्रवर का आध्यात्मिक पक्ष | ब्रह्म की 
विशेषताएँ । सगुए उपासना साध्य भी है । माया करा स्वरूप, जीव का स्वरूप, जीव 
ओर ईइवर का भेद, ईश्वर के निकट आने का साधन भक्ति, तुलसी के जगत्‌ 
सवन्धी विचार, तुलसी का भक्ति पथ, दास्य-भक्ति का स्वरूप । सर्वश्रेष्ठ भक्त-प्रवर 


पृष्ठ ४६९ से ५२४ 
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तुलमीदासजी के उपास्य का स्वरूप, माया महिमा, राम की डिव्यता, नाम- 
माहात्म्य, राम का करुणामूलक स्वभाव, विनय-भावना, तुलसी का जीवन विपयक 
हदृष्टिकोश । महात्मा सूरदास एवं तनन्‍्मय वेष्णव कवि और गायक के साहित्य का 
आध्यात्मिक पक्ष, समुण लीलागान क्यो ? श्रीकृप्णा का परकब्रह्म स्वरूप सूर की दृष्टि 
में, अद्भुत्‌ विराट स्वरूप की विचित्र आरती, सूर की वंराग्य-सावना, यूर का 
सारगर्भित आत्मनिवेदन, श्रीकृष्ण परमात्मा तो प्रेम के वज अवश्य हो जाते हैं । सूर 
की आत्मग्लानि एवं बिनय भावना, गुरु-महिमा, जीवन विषयक दृष्टिकोंगा । मेडतणी- 
मतवाली प्रेम-साधिका एवं कृष्ण की अनन्य एवं निस्सीम, आराधिका-मीरा के काव्य 
का आध्यात्मिक पक्ष । मीरा की भक्ति भावना, मीरा की दार्शनिकता,मीरा की 
भागवती भगवद-भक्ति मीरा का श्रीकृष्ण के साथ स्वप्न में परिराय, मीरा की अपने 
उपास्य में अनुरक्ति, मीरा की कृतज्ञता,मीरा का अनोखा और अद्वितीय आत्म-समपंण, 
सगुणोपासना, मीरा की निर्गुणोपासना । वियोगिनी मीरा का अनुनय | मराठी 
और हिन्दी वैष्णव साहित्य के आध्यात्मिक पक्ष की तुलना का सार । 


अध्वम्‌ अध्याय शी ० पृष्ठ ५२५ से ६२५ 
मराठी वेप्णव कवियों का साहित्यिक पक्ष-- 


जानेश्वरी का अध्ययन कैसे किया जाय ? ब्ानेश्वर द्वारा अपने ग्रन्थ का 
तामकरणा, जानेश्वर की करामात, ज्ञानेश्वरी अव्ययन की पात्रता व अधिकार, 
ज्ञानेग्वरी लिखने का प्रयोजन, ज्ञानेब्वर का प्रसाद-दान,नानेशव र की वर्रान-शंली और 
विभेपता, मानवता की समतापूरां दष्टि। कवि के लिए पोषक साधन और रसत्व 
की स्फूति, मराठी का गौरव। सहज कवित्व का प्रभाव, काव्य स्फूर्ति 
रमणीय कला विलास मे से सम्प्राप्त होने वाला कला-बोध | ज्ञानेश्वर द्वारा शब्दों 
का व्यापकत्व और रस विदग्घता का प्रदर्शन, नादमधुर शब्द, नाद-चित्रो से युक्त 
कल्पना-चित्र, रस-संवेदना, गध-संवेदना, उपमाओं का प्रयोग। आध्यात्मिक 
विचारों का साहित्यिक शैली मे निरूपणा । नामदेव के अभगों का साहित्यिक पक्ष । 
नामदेवकृत वाललीला वर्णन, हकृष्णजन्म, पूतना-वध । नामदेव कृत कुलाचार के 
कूछ सास्कृतिक प्रसद्ध, वात्सल्य और अद्भुत्‌ रस का वर्णान, भक्ति की सरसता का 
साहित्यिक स्वरूप, गोपियों की विरहव्यथा। ज्ञानदेव “आदि प्रकरण । ज्ञानी 
ओर भावुक भक्तो की सहयात्रा, भगवान्‌ का भक्त के लिए विरह। 'समाधि? 
प्रकरण । ज्ञानदेव परिवार - मूल्यांकन । नामदेव की अलझ्ार - योजना । 
नामदेव का काव्य - सकतप | भिन्न भाषा - भाषी खालिने, नामदेव की आत्म- 
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स्थिति । नामदेव को समत्व दशा । नामदेव का सकल्प और निश्चय । नामदेव 
की गौत्ठण ( गख्वालित ) एक साहित्यिक प्रकार। नामदेव का दृष्टिकोण । 
भक्ति और काव्य का मर्ि-काचन योग । भक्त और भगवान्‌ में प्रेम सर्प 
की भाव स्थिति । नामदेव की चिन्ता (आत्मनिष्ठ जली मे), नामदेव की आतंता । 
एकनाथ की क्ृतियों का साहित्यिक पक्ष । रुविमणी-स्त्रयवर का प्रेरणा स्रोत्त, 
सगुण-भजन, रुक्मिणी का प्रेम-पत्र । नारद की विनोद प्रियता का वर्णन, नारद- 
चरित्र-चित्रण, रुकमी और कृष्ण के युद्ध का एक दृश्य । कुछ सास्कृतिक प्रसग | 
एकनाथ का सम्पादन कौशल्य | भावार्थ-रामायण के निर्माण की पूर्व पीठिका, 
भावार्थ-रामायरा की प्रेरणा । रामकथा निर्माण की प्रेरणा और स्फृत्ति से उत्पन्न 
व्यामोह, रेखु का आशोवेचन, गणोश-आदेश, सरस्वती की आज्ञा, सताज्ा । 
भावाथं-रामायण की साहित्यिकता का लक्ष्य | भावाथ-रामायणा की साहित्यिकता । 
राम-जानकी परिणय । सागर-गर्व-हरण, वानर-वीरो का निब्चय, रणवीरों के 
लक्षण | स्फुट काव्यो का परिशीलन-वालकृष्ण वर्णान, विरहिणी गोपी की दशा 
का वर्णान । गोपी की समस्या, एकनाथक्ृत हिन्दी अभद्ध-रचनाओ का साहित्यिक 
पक्ष । हिन्दी, पुजराती अभद्भ । कजारन अभज्ध (हिन्दी तेलुगु और मराठी के 
समिश्र रूप से) । भावनात्मक-एकता और सास्कृतिक-समन्वय, निष्कर्ष । एकताथ 
एक कृतिकार एवं दाशनिक। एकनाथ की समूची कृतियों का सक्षिप्त विहगमाव- 
लोकन । तुकाराम के अभड्भो का साहित्यिक पक्ष । अन्तमुंख भक्त की अभिव्यजना, 
भक्त का मनोभाव, अपने आराध्य के प्रति नैकस्य की भावना से प्रकट होने वाला 
क्रोध । भक्त और भगवान्‌ की अभिन्नता, आत्मा-परमात्मा की एकता, तुकाराम की 
बातेवाणी, तुकाराम के आत्मानुभव, तुकाराम की समाज को देन। तुकाराम के 
हिन्दी अभज्भ । रामदास के काव्य का साहित्यिक पक्ष । सीता-स्त्रयवर वर्णन, राम 
का बनवास-वर्णान, अशोक वन में सीता का हनुमान से दु ख-निवेदन | रामचन्द्रजी 
की सेना का वर्शान, भगवान्‌ जद्धूर का नृत्य वणंन, समर्थ की भक्ति-भावना व्यक्त 
करने वाले हिन्दी पद, उपदेश परक पद । समर्थ रामदास के साहित्य का मूल्याकन । 


नवम्‌ अध्याय , पृष्ठ ६२७ से ६७६ 
हिन्दी वेष्णुव कवियों का साहित्यिक पक्ष-- 


कबीर के भक्तिरस युक्त साहित्य की महत्ता एवम्‌ साहित्यिक पक्ष । प्रतीको 
के द्वारा भावानुभूति | आराध्य की सर्वव्यापकता को प्रकट करने वाली प्रतीक शैली । 
म्मग्राही व्यंग्य, कवित्व की सरसता, प्रतीति और विश्वास का साहित्य । कबीर, 
साहित्य का भाव प्रेम मूलक है। तुलसोदासजी का साहित्य पक्ष । भगवान्‌ राम 


का वर्णन, तुलसी की अनुपमेय और सर्वोपरि मसाहित्यिक्ता का अनुशीलन, 
पुष्प-वाटिका-प्रसद्भ रस परिपोपयुक्त तथा कलात्मक और सास्क्ृतिक सूक है। 
तुलसी के काव्य विपयक हृष्टिकोश का स्वरूप, राम ही काव्य - विषय । भरत का 
चरित्र उदात्त क्‍यों ? मित्र-वर्णन, तुलसीदासजी के कुछ अन्य साहित्यिक सौन्दर्य 
को अभिव्यक्त करने वाले उदाहरण, राम विरह मे दुखी कौणल्या, जनकपुरी का 
कलात्मक वर्णन, राम-लक्ष्ममा और सीता के वन-गमन की करुणा अभिव्यजना, 
लड्भा दहन का एक भीपरा परिणाम, युद्ध क्षेत्र मे राम का व्यक्तित्व। तुलसी की 
सृक्तियाँ । सूरदास का साहित्यिक पक्ष । सुरदाम की साहित्यिकता एवम्‌ कलात्मकता 
का विवेचन । अद्भुत-रसपूर्णा-वालकृष्ण के कौतुकपूर्ण कार्य । श्रीकृष्ण की शोभा का 
हृदयग्राही और प्रभाव जन्य स्वरूप वर्णात। यजोदा का दिव्य-बालस्वरूप पर 
न्यौछावर होना। छृप्ण के अज्भो के सौन्दर्य का प्रभाव, दावारिनि की भयंकरता का 
भयानक रस में सजीव वर्शान | नेत्र-व्यापार, प्रणय-क्रोप तथा मीठी भिडकी का 
मधुर संयोग । वालकों के स्वभाव में स्पर्धा और क्रोध का भाव-वर्णान तथा 
स्वाभाविक प्रदर्शन, मुरली-वर्णान, रास की सरसता का रहस्य, रासलीला की 
अगम्यता । सूर-साहित्य की विरह-भावना का प्रदर्शन, समुण्ण की प्रतिष्ठा, श्रीकृष्ण 
के द्वारा नद की भक्ति-भावना की परीक्षा | विरह की मामिकता | सूर की निगूढ 
काव्य-माथधना । विरहिणी-राघा का चित्रण । मीरा का साहित्यिक पक्ष | मीरा 
की काव्य-साधना का मम । मीरा के नारीत्व की महत्ता। मीरा के पदों में आकपंणा- 
तत्व | मीरा के गीति-काव्य की सरसता । मीरा की प्रामाशिकता । मीरा के क्ृप्ण की 
निद्गराई । भगवान्‌ श्रीकृष्ण का होरी खेलना । मीरा की विरहजन्य दारुण स्थिति 
का चित्रण, “सदा आँखों के सामने श्रीकृष्ण रहे' यह अभ्यर्थना । मीरा अतुलनोय । 
हिन्दी के बेष्णव कवियों के साहित्य-पक्ष की मराठी के वंप्णव कवियों के साहित्य- 
पक्ष से तुलनीयता । 


दव्मम्‌ अध्याय कप ह पृष्ठ ६७७ से ७२९ 
तुलनात्मक निष्कर्पें-- 


आध्यात्मिक विचार--तुलनात्मक निष्क्प । जीव, जगत्‌, माया और जीवन 
सम्वन्धी दृष्टिकोण का मराठी और हिन्दी कवियो का निष्कर्ष । ज्ञानेव्वर, नामदेव 
एकनाथ, तुकाराम, समर्थ रामदास, कबीर, तुलसीदास, सूरदास, मीरा । 
वेप्णाव भक्ति के विविध पंथ और पद्धतियों का कारण तथा उद्देग्य तुलनात्मक 
निष्कर्प के रूप मे। भक्ति का प्रयोजन । सद्गुरु माहात्य । मराठी और हिन्दी 
वेप्णव कवियो की भ्क्ति-पद्धति एवम्‌ साधना-प्रणालियाँ और उनका महत्व, 


| 


तुलनात्मक निष्कर्प के रूप मे। भक्ति और भक्तो के प्रकार। भक्ति की जीवन में 
आवश्यकता । काव्य का प्रयोजन । काव्य रूपो और शैलियों की तुलना का निष्कर्प- 
महाकाव्य, खण्डकाव्य, स्फुट मुक्तक और गीतिकाव्य के रूप मे । रसविधान, अलद्ूार 
विधान और भाषा के सम्बन्ध में दृष्टिकोण । छन्द-विधान, ओवी-छन्द का विवेचन, 
अभज्भध का विवेचन । उपसहार, मराठी और हिन्दी वंष्णव-साहित्य का प्रदेय- 
सामाजिक, सास्क्ृतिक एवम्‌ राष्ट्रीय रूप में । 


परिशिष्ठ 


हिन्दी साहित्य के प्रमुख वेष्णव संत-कवि सच 
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संत तुकाराम 


प्रथम-अध्याय 
वेष्णव धर्म और दर्शन का क्रम-विकास 


तू धर्म, दर्जन तथा विष्णु की उपासना बहुत प्राचीन और व्यापक 
है। एक सर्वोपरि और सर्वोत्तम आराध्य के रूप में विष्णु की प्रतिष्ठा 
कव हुई इसका निर्णय करता बहुत ही कठिन कार्य हैं। विष्णु-उपासना का 
विकास कैसे हुआ इसका विवेचन यहाँ पर करना अत्यावश्यक है। तुकाराम जंसे 
महान्‌ संत तो इस ससार को “विष्णुमय जग वैष्णवाचा धर्म” अर्थात्‌ 'समग्र ससार 
ही विप्णुमय है ऐसा हृढ़ विश्वास के साथ मानते है। यही वेंप्णवों का धर्म है ।' 
यों तो वेप्णव धर्म किसी भी युग मे तथा अपने किसी भी स्वरूप मे सकुचित नही 
रहा, इसे प्रमाणों के आधार पर सिद्ध भी किया जा सकता है । 
विष्णु' शब्द की भाषा गाद्त्रीय व्याख्या : 

“विष्णु शब्द की भाषा-शास्त्रीय व्याख्या करने के पश्चात्‌ हम विष्णु के 
स्वरूप की कुछ कल्पना निश्चित कर सकने की परिस्थिति में पहुँच सकेंगे । विष्णु! 
जब्द की व्युत्पत्ति के सम्बन्ध से निम्नलिखित मत है .-- 

१. “विष्णु विप्‌ धातु से बना हुआ घातुसाधित रूप है। सामान्य रूप 
से इसका अर्थ सततोद्योगी, क्रियाशील एवम्‌ व्यवसायी रहना है। श्राऊरकेगी, 
मेकडॉनल जंसे विद्वान्‌ इसी अर्थ को ग्राहय मानते है। वे विष्णु को सूर्य का पर्याय 
भी मानते है क्योकि सूर्य भी क्रियाशील और शीघ्रता सूचक व्यापार बतलाने 
वाला हैं । 


२. “विष्णु विश घातु से बना हुआ शब्द है जिसका अर्थ है समाना, 
फंलना, अथवा प्रवेश करना। पौराणिक साहित्य भी इसी मत की पुष्टि करने 
वाला है। जगत्‌ की निम्मिति करके विष्णु उसमे प्रविष्ट हो गये, और उन्होने सारा 
ससार व्याप लिया | यही व्यपनणीलता विष्णु” बब्द से प्रतीत होती है । 

हे ब्लूम-फील्ड विप्णु' बब्द के दो हिस्से मादते है। प्रथम “वि यह 
उपसरग है तथा सस्‍नु' अर्थात्‌ सानु (पृष्ठभाग) यह शब्द है। दोनो मिलकर 
वि-+मानु>विष्णु अब्द बना है। विप्णु ने इस विश्व के पृष्ठ भाग का पदन्‍्यास 
किया । अत पृष्ठ भागों से आक़मण करने वाला विप्णु है। हम इस मत को 


२२ हिन्दी और मराठी के बेण्णव साहित्य फा- 


इसलिए ग्राह्मय नहीं मानते क्योंकि यह अर्थ किसी तरह सीच तावकर लगाया 
गया है । 

४, ग्युटटे और ही दूमरे प्रकार से विष्णु घब्द का चिग्रह करते है। 
उनके मतानुसार 'वि' का अर्थ एक को दूमरे से पृथक्‌ या अलग करना हूं। तब 
इसका रूप वि-+-स्तु (सानु)> विष्णु” होगा । इससे तीन अर्थ निकलते है-- 
(१) जिसके सानु याने पृष्ठ भाग पृथक हो गये है ऐसा व्यक्तित्व । (२) सानु- 
विहीन व्यक्तित्व तथा (३) जिसके तिये सानु याने विश्व के सानु पृथक हो गये हैं 
ऐसा व्यक्तित्व । यह व्युत्पत्ति भी हमे समाधानकारक नही जेंचती । 

५. 'सुपर्णों श्रग सवितुर्गरुत्मान्‌ पूर्वोॉजात:। इस प्रकार का उल्लेख 
ऋग्वेद के दशम मडल में आया है। ब्लॉक आदि वैदिक “सुपर्ण! का तात्पर्य सूर्य- 
पक्षी से सबद्ध बतलाते है । 

६. योहॉन्सन तथा शार्पेन्तिए का यह मत है कि विष्णु पक्षी-स्व्रस्पी 
सूर्य देवता है। ऋग्वेद में सोमापहरण की एक कथा आती है। इस कथा में 
उल्लिखित पक्षी विष्णु ही है ऐसा इन दोनो विद्वानों का मत है। अनुमानत: 
पुराणो मे वर्शित गरुड़ तथा वेदों का सुपर्ण एक ही हो सकते हूँ । भ्राचीन देवता 
शास्त्र में वाहन और बाह्य का सारूप्य प्रसिद्ध है। विष्णु की “श्रीवत्म! और 
'कौस्तुम', तथा 'नाभिकमल! और चतुभु जाएं आदि विभेपताएँ उनके पक्षीस्व॒रूप की 
ओर ही इचज्ित करती हैं। सामान्य रूप से ऋग्वेद में विष्णु को पक्षीस्वरूपी 
सूर्य देवता ही माना गया है। विदृच्र में तीन विभागों में से होने वाले आरोहरा 
और अवतरण का गौरव विष्णु के तीन पदन्यासो में चित्रित्त किया गया है । 

ऋग्वेद के दशम मण्डल मे निम्नलिखित रूप से विष्णु का उल्लेख 
आया है १ 

“विष्णुरित्या परमम॒स्य विद्वाज्जातो चृहन्नामि पात्ति तृतीयम्‌ । 

आसायदस्य पयो आक्रत स्व॑ सवेतसो अभ्यर्चन्त्यत्र ॥ 


७. सस्कृत के प्रगाढ विद्वान डा० रा० ना० दाडेकर के मत से “विष्णु! 
शब्द की व्युत्पत्ति इस प्रकार है--'वि” घातु मे 'स्तु' प्रत्यय लगाकर “विष्णु' शब्द 
बना है। सस्क्ृत के अन्य शब्द जैसे --'जिष्णु” अलड्ूरिष्णु, ओर क्षेप्णु ये शब्द भी 
इसी प्रकार बने है। 'वि' यह मूल घातु युरो भारतीय पं (वेइ-उडना इस घातु 
से सबद्ध है) इसश्ती धातु से सबद्ध युरोभारतीय शब्द आवेस्ता का ७३5 (विश) है, 
तथा लेंटिन का 3प78 (अविस) है तो उच्च जमंन भाषा का छ$ और नूतन 
१. ऋणष्वेद दशम सण्डल | 


तुलनात्मक अध्ययन २३ 


जमंन का फ़छय) यह शब्द है। अतः यह निष्कर्य निकला कि विष्णु” शब्द का 
मूल अर्थ उड़नेवाला हो सकता है। डा० रा० ना० दाडेकरजी का कथन है कि 
वैदिक उपासना जास्त्र प्रगतिगील रहा है । वैदिक देवता मण्डल मे प्रथम विष्णु को 
उतना महत्व नही प्राप्त हुआ था जितना आगे चलकर प्राप्त हुआ । इसके पूर्व, सूर्य, 
इन्द्र, वरुण सद्र॒ आदि देवता उपास्य रूप में प्रमुख थे । इनकी महत्ता को कम 
करते हुए विष्णु ने अपना महत्त्व प्रस्थापित किया । वेदों के अध्ययन से यह वात 
प्रतीत होती है कि विष्णु इन्द्र के सखा के रूप मे हमारे सामने आते है। ब्राह्मण 
वाड_ मय मे विष्णु यज्ञ के समान हैं, तथा यज्ञों के दोष निवारणार्थ उनकी प्रार्थना 
की गयी है। विष्णु का मूल स्वरूप क्या था इसका अनुमान लगाना बडा कठिन 
कार्य है । उनके व्यक्तित्व मे कुछ विशेषताएं जरूर ऐसी रही होगी जिनको लेकर 
वेदोत्तर उपासनाञ्ञास्त्र मे विष्णु! सर्वोपरि गौरव प्राप्त कर सके। ऐसा अनुमान 
किया जाता है कि आर्यो और अनार्यों के पारस्परिक सम्वन्धो ने अपने-अपने 
उपास्यो का भी समन्वय कर दिया हो | डा० दाडेकरजी का यह मत है कि 
वेदपूर्वंकालीन भारतीय आदिवासियों के उपास्य “विष्णु थे । इन आविवासियो के 
साथ आर्यो का संस्कृतिसगम हुआ। ऋग्वेद काल में अपने आपको अधिक प्रगति- 
जील मानने वालो मे से एक आये समूह के लोग विष्णु को उतना प्राधान्य नहीं 
देते थे जितना कि अन्य आये समूह वाले, जिनके कि ये परम उपास्य थे। अत. 
ऐसा कहा जा सकता है कि विष्णु के स्वरूप मे ही कुछ ऐसी विभेषताएँ रही होगी 
जो वेंदिक ऋषियो को अच्छी न लगी हो । परिणामत अधिकृत देवता मडल में 
उन्होंने आसानी से विष्णु को प्रवेश नहीं करने दिया । उन्होंने विष्णु के जिन 
अंजो को छिपाया उनमे से महत्त्व का अंभ वतलाने वाला णब्द 'जिपिविष्ट” है ॥ 
“विपिविष्टर शब्द से जिस स्वरूप का बोध होता है उसे वैदिक ऋषियों ने स्पष्ट नहीं 
किया वल्कि और अधिक जटिल बनाकर प्रस्तुत किया और उसका उल्लेख भी 
अत्यन्त गौण रूप में ही करना उचित समझा । 
शिपिविष्ट शब्द की व्युत्पत्तियाँ इस प्रकार मिलती है : 

१ पशव. गिपिरिति श्र॒ुब्यतरात्‌ शिपि बब्द पश्चुवाची | 

“ +-तत्तिरीय सहिता । 

२. शिपयो रजय: त॑ः आविष्ट" । >-ताण्ट्रय महा ब्रा० भाष्य । 

३. शिपिविष्टो रिति विष्णोग्दे नामनी भवत, । कुत्सितार्थीयम्‌ पूर्व भवत्ति 
इति औपमन्यव.-- निरुक्त । 








१. अभिनव देवत शास्त्र-डा० रा० ना० दांडेकर । 


श्ड हिन्दी और मराठी के वेष्णव-साहित्य कॉ- 


४, ओल्डेनवर्ग के मत से 'शिपिविप्ट' का अर्थ होता है गजी खीपडी 

घाला अथत्ा जिसे त्वा-रोग हो गया है ऐसा व्यक्ति । 

५. वार्पेन्तिए बतलाते हैं कि 'शिपिविष्ठ' अर्थात्‌ बहुत से केणों वाला 
(स्॒भाएए 797) यब्‌ क्षौविष्टम्‌ तत्‌ जिपिविष्टम । यह वामनावतार का द्योतक है। 

६. गेपज>-पुरुपलिग अतः शिपि बब्द का लिग वाचक अर्थ हम कंसे भूल 

सकते है ? इसी शब्द को विप्‌” धातु से बना हुआ एक रूप जोडकर जिपिविष्ठ 
शब्द बना लिया है। गभिपिविष्ट>->बढने वाला क्रियाशील, छोटा बडा होने वाला 
पुरुप-लिग । अत, वंदिक कवियों ने क्रुत्सितार्थीयमृ-पुर्वृभवति' की दृष्टि सं औपमन्य 
फे द्वारा अपना मत प्रतिपादित किया होगा । अनुमान किया जा सकता है कि 
विष्णु का प्राचीन लिंग-सम्बद्ध-स्वहूप “शिपिविष्ट” शब्द से स्पष्ट रूपेण सूचित हो 
जाता है। वंदिक सुकतो में तथा याग विधियों में विष्णु विषयक कुछ प्रासगिक 
भौर कुछ गौर उल्लेख आये है जिन से इस कथन को वल मिलता है । ज॑से - 

१. “ज्ञो देवेस्या निवायत्‌ विष्णु रूप कृत्वा स पृथिवि प्राविद्यत्‌ ।* 

पृथ्वी माता के गर्भ में विष्णु का प्रवेश किसी सुफलता (सद्यप्रदता) 
विधि का प्रतीक रूप से किया हुआ वर्णान हो सकता है। (#८7६779 ६८) 

२. हिंर्यगर्भ और नारायण की कल्पनाओ से भी विष्णु का सम्बन्ध 

अनेक वार जोडा गया है। 

३. अथर्व-वेद में सिनीबाली” देवता स्त्रीलिग क्रिया-संरक्षक देवता के 
रूप में प्रसिद्ध है। ऊपर कथित विष्णु का मूल स्वरूप इसी का सकेत करता है 

४. शाखायन सूत्र में गर्भ विधि का वर्णान किया गया है,*---जहाँ पर 
“विष्णु योनि कल्पयतु” इस मत्र का विनियोग है इसी तरह विष्णु को गर्भ का 
सरक्षक और सुप्रजाजननसक्षम बतलाया गया है। ऋग्वेद मे विष्णु के लिए दो 
शब्द प्रयुक्त हुए हैं; (१) निशिक्तपान-शुक्रकारक्षण करने वाला « 
(२) सुमज्जानि--सुलभ जन्म कराने वाला । इससे भी उपरोक्त विवेचन की पुष्टि 
हो जाती है । 

५ ऋग्वेद के दशम मडल में वृषाकपषि) नामका एक सूक्त मिलता है 
इसमे इन्द्र की एक कथा आती है जिसमे हारेथ के इन्द्र पर एक हट्टे-कट्टोे बन्दर को 
साधन रूप में अपनाकर उपचार किए जाने का वर्णान है। इस उपचार से इन्द्र 
पूर्ववत्‌ वीय॑वान्‌ बन जाता है। इस कथा का 'ृषाकषि' शब्द भी विष्णु का ही 
१. त्तेत्तिरीय संहिता । 

२- शांखायन गृह्मसूत्र । 


तुलनात्मक अध्ययन श्श्‌ 


धाची है । विष्णुंसहंखताम में 'वृषाकपि' शब्द के मिलने से इस कथन की पृष्टि हो 
जाती है ।* ध् 

इस प्रकार से अवध्यत्व, सृजनशी लत्व तथा सुलभ प्रसूतत्व की कल्पनाओं से 
विष्णु का निकट सम्बन्ध प्रतीत होता है। यो तो भगवान्‌ शकर के बारे मे भी ये 
ही वाते मिलती है। आज भी शिवलिंग पूजा जाता है अत. शिव और विष्णु में 
प्राचीन कौन है यह भी निर्णय करना कठिन है। आदिवासियों का उपास्य कौन 
था इसका भी निर्णय नही कर सकते । रुद्र के लिए भी शिपिविष्ट' शब्द आया है 
ज॑से--रुद्रस्तुति के पाँचवे अनुवाक मे यह उल्लेख है-- 

भसो गिरीज्ञायच शिपिविष्टायच ।' 

अतः 'शिपिविष्ट' शब्द केवल विष्णु के लिए ही है और रुद्र के लिए नहीं 
ऐसा भी नही कह सकते ।* 

यह स्पष्ट है कि विष्णु के सभी अवतार उत्तर में हुए हैं और शकर के 
सभी अवतार दक्षिण मे । उदाहरणार्थ--शकराचार्य, और हनुमानजी को शकर 
क्रा अवतार माना गया है । दक्षिण का रावश भी शकरोपासक था। लकाधिपति, 
कैलास पर्वत के शकर का भक्त कैसे हुआ ? अतः हमे इस पचड़े मे. नही पड़ना है 
आदिवासियों का उपास्य कौन था | हमे तो यह देखना है कि विष्णु विषयक उल्लेख 
कहाँ-कहाँ और कंसे २ मिलते गये और कौन सी विज्ेबत्ताएं विष्णु के व्यक्तित्व मे 
मिलती रही है। यो तो ऋग्वेद मे ही एक अलग सूक्त विष्णु सूक्त' नाम से मिलता 
है । वामनीय सूक्त मे 'विष्णो.अर्वस्य रेत. के रूप मे विष्णु का उल्लेख आया है । 
चामनीय सूक्त । ड 


चदिक युग मे विष्णु -- 


ऋग्वेद मे विष्णु को विशेष उत्कर्ष के साथ तेजयुक्त बतलाया गया है। 
विष्णु की चार विज्येषताएं थे है--(१) दीघं पदन्‍्यास अथवा बजीघन्नगतित्व-- 
(२) नियमित्त मार्मक्रमण---(३) यौगपदिक प्राचीनत्व तथा--(४ अभिनचत्त्व । 
भगवान सूर्य के बारे में भी ये विश्वेषताए' प्रसिद्ध है। विष्णु की प्रतिष्ठा 
देखिये। भगवान विष्णु और सूर्य एक दूसरे के स्वरूप भी माने जाते है।मरै 


१. विष्णु सहक्ननाम । 

२. रुद्रस्तुति अनुवाक । 

३. “यदिदं किच त्तद्‌ विक्रसते विष्णुः । त्रिधा निधतेपदं त्रेघा भवाय॑ । 
पृथिव्यां अन्तरिक्षे दिवि इति शाकपूरिः। 
समारोहरो विष्णुपदे सध्य शिरसि इति और्ंवाभः ।”” 


२६ हिन्दी और मराठी के बंप्णव साहित्य का- 


वेदोत्तर काल में विष्णु का सुदशेनचक् सूर्य के चक्र का प्रतीक, विष्णु के हाथ के 
कमल को सूर्य का जीवनदायी प्रकाश, तथा विष्णु का पीताबर सूर्य के तेजस्वी 
किरणो का द्योतक समका गया है। व्यपनशील होने से भी विष्णु सूर्य के प्रतीक 
है । सूर्य की नानाक्रियाओ तथा दक्षाओ की विभिन्‍नता से ऋग्वेद के अनेक देवताओं 
की कल्पना की जाती है। सूर्य प्रात.काल प्राचीन के क्षितिज से उठकर दोपहर में 
ठीक आकाश के मध्य मे भा विराजता है तथा सायकाल मे पश्चिम दि्ा मे अस्त 
हो जाता है। इसे सूर्य का उद्योग-सम्पत्त एवं क्रियाशील रूप कहते हैं जिसकी 
कल्पना विष्णु के रूप से ली गयी । उसके स्वरूप की तुलना पर्वत पर रहने वाले- 
अमण करने वाले भयानक पशु (सिंह) से की गई है। (मृगो ने भीम : 
कुचरोगिरि ।) 

“ऋग्वेद १-१४४-२ 


विष्णु का महत्वपुर्ण कार्य तीन पदों मे इस विश्व को व्याप लेना है | 
(एकोविम मे त्रिभिरित्‌ पदेभि ) इन तीन ड्यो या क्रमो के कारण विष्णु को 
'उरुक़रम' या “उरुगाय' कहंते है। विष्णु के बारे मे विद्वानो मे अनेक मत प्रचलित 
हैं। योहॉनसन” विष्णु को पितरो की आत्मा मानते है। घोष विष्णु को 
विद्युत देवता समभते है तो 'याकोबी” साहव विष्णु को अत्यन्त पुरातन कालो से 
प्रचलित अमूतंतात्विक कल्पना की द्योतक शक्ति समभते हैं। “रूडॉल्फ आटो' के 
कथनानुसार विष्णु अनेक है। श्री दास महोदय विष्णु को इजिप्दशियन देवता 
विस के समकक्ष मानते हैं। मुख्यतः सौर अश विष्णु के व्यक्तित्व मे प्रघान है । 
उसका परमपद आकाश के उच्च स्थान मे है। औणरोवार्भा कहते है कि विष्णु 
अपने पदन्‍्यासों से अखिल विश्व का आक्रमण करते हैं। यह पदन्यास प्रृथ्वी से 
प्रारम्भ होकर उसका अन्त उच्चतम आकाश में होता है। निरुक्त १९-१६ मे किए 
गये 'यास्क' के उल्लेखानुसार आचार्य और्णावाभ के मत मे प्रात, मध्यान्ह तथा 
सायकाल मे सूय के द्वारा अद्भीकृत आकाश के तीन स्थान-विन्दुओ का निर्देश है । 
अन्य आचाये शाकपूरि के मत मे त्रिक्रमणो से पृथ्वी अतरिक्ष तथा आकाश इन 
तीनो लोको के व्यापने तथा अतिक्रमण करने का सकेत है। इन दोनो मतो मे से 
द्वितीय की पुष्टि ऋग्वेदीय मत्रों से स्वत. हो जाती है जिनमे तृतीय पद की सत्ता 
ऊध्वेतम लोक में मानी गयी है। विष्णु के परमपद को उच्च लोक में मधु का 
उत्स या भरना- बतलाया गया है- वहाँ पर भूरिश्वद्धा-नानासीगोवाली चचल 
गायो का अस्तित्व माना गया है ।१ ये गाये सूर्य की किरणे ही है जो आकाश के 


१. यत्र गावो भुरिश्वुड्धा अंयास:--ऋ० १-१५४-६ । 





चुलनात्मक अध्ययन २७ 


मध्य में नाना दिशाओं में प्रसरण करती है । विष्णु की स्तुति में ऋग्वेद का यह 
सत्र अत्यत प्रसिद्ध और उनके स्वरूप का परिचायक है :-- 
इ॒दं विष्णविचक्र्मे त्रेधानिदये पदस्‌ । 
समुलमस्य पांसुरे ॥ ऋ० १२२-७ | 


विष्णु की यह विशेषता है कि वे अपने मूल स्वरूप से भिन्न स्वरूप धारण 
कर सकते हैं, तथा संकटग्रस्ती की सहायता के लिए तीन पदन्यासों जैसा पराक्रम 
भी करते है। ऋग्वेद की इन कल्पनाओ के पीछे विष्णु के अवतार विषयक 
बीज निहित है। इन्द्र प्रधान ऋग्वेदीय देवतामण्डल मे इन्द्र और विष्णु का सबंध 
एक सहायक के रूप मे हुआ और आगे चलकर वे इन्द्र सखा से उपेन्द्र बन गये । 


९ 


विष्णु के उन्नयन के चित्र वेदोत्तरकालीन ब्राह्मणवाड सय में भी मिलते है । 
शतपथ ब्राह्मण मे विष्णु सर्वश्रेष्ठ अराष्य है, यह बतलाया गया है, तो ऐतरेय 
च्राह्मण मे--'अग्निर्वे देवनाम्‌ु अवमः विष्णु परमः तदन्तरेण सर्वा देवता: ऐसा 
उल्लेख है ।। भारतीय सस्क्षति के विकासक्रम मे आगे चलकर यही विष्णु, 
गोपालक्ृष्ण का रूप घारण कर लेते है। विष्णु से संवन्धित ऋचाये, यो ऋग्वेद मे 
प्रायः कम ही है। सो से अधिक बार उनका नामोल्लेख आया है। विष्णु की 
प्रशसा में लिखी गयी प्रार्थताये पूर्ण रूप से केवल पाँच हैं। वेदिक देवता-मण्डल 
मे विष्णु को प्रधान स्थान, प्रथम प्रास नही था पर अचानक आगे चलकर हिन्दु- 
उपासना-शास्त्र के प्रधान और सर्वोपरि उपास्य के रूप में विष्णु प्रतिष्ठित हो गये । राय 
चौधुरी के मतानुसार विष्णु को वेदिककाल के आरम्भिक युग में भी महत्त्व का 
स्थान प्रास था पर डा० दाडेकर इसे नही मानते । 


धामिक दृष्टि से वेष्ण॒व धर्म ने पुराने वर्णाश्रम धर्म में आस्था और श्रद्धा 
रखी है, किन्तु उपासना की दृष्टि से भक्ति के क्षेत्र में सभी वर्णो को तथा स्त्री 
शूद्रादि को समान अधिकार दे दिया है। वेष्णव धर्म हृदय प्रधान प्रवृत्तियो पर 
आधारित होने से मानव हृदय की उदारता और विशालता को उसमे सन्निहित होने 
का सदा सुअवसर मिला है। भारतवपं का इतिहास इस बात का साक्षी है कि 
वाहर से आने वाली अनेक जातियाँ और धर्मो को उसने आत्मसात्‌ कर लिया । 
अनेक विदेशी जातियो को भी वेष्णव घमम मे प्रवेश और प्रश्नय मिला है। हूण, 
यवन, आंध्र, आभोर, पुलिद, और ग्रीक ज॑ंसी जातियो को भगवान्‌ विष्णु की 
उपासना का आश्रय लेने से आदरपूर्वक उनका उल्लेख भागवत में किया 





त्तरेय ब्राह्मण १-११ 


श्८ हिन्दी और मराठी के वँष्णाव साहित्य का- 


गया ।* सच है समाना हृदयानि वः” इस भाव से तथा भगवान का ब्रेम ही ऐसा है 
जो किसी को भी प्रेम करने से वचित नही रख सकता इसलिये ये भी सब व॑प्णव 
धर्म मे दीक्षित ये । 


विदेशियों के वष्णवानुरागी होने का प्रमाण वेमनगर' के शिलालेख में 
मिलता है जिसमे परम भागवत, 'हे लियोडोरस' की चर्चा आती है। इस दूत को 
पश्चिमोत्तर प्रदेश के श्रीक शासक एन० टी० अलकिडास ने विदिशा मण्डल के राजा 
काशी पुत्र भागभद्र के दरवार में भेजा था। इस परम भागवत ने विष्ग्यु की पूजा 
के निमित्त गरुडध्वज स्थापन किया था। व॑ष्णव घर्म का विकास काई रूपों में 
सामने आता है। विष्णु भक्ति का प्रचलन वेदों मे ही निहित था। ब्राह्मण-काल 
में विष्णु परमश्रेष्ठ उपास्य के रूप मे मान लिये गये हैं। वैदिक काल विभिन्‍न 
शक्तियों की पूजा का काल है। उस समय के लोगों ने जिस बक्तिया तत्त्व को 
सं शक्ति का प्रतीक माना, उसे परब्रह्म के सोपान पर बवंठाया । तात्पर्य यह कि 
उसे परब्रह्म का स्वरूप ही साक्षात्‌ माना । विष्णु के प्रति सान्निध्य लालसा का 
उल्लेख वैदिक ऋचाओ में यत्रतत्र मिलता है। जैसे--तवस्य प्रिय मभि पाभो 
अस्याम । विष्णुलोक के प्रति कामना है । 

'महस्ते विष्णो सुमति भजामहे । हें विष्णु आप महान हे। आपकी 
सुमति पूर्वक हम भक्ति करते है और कृपा करें ऐसी प्रार्थना करते हैं । 'अवत्तार- 
बाद के रूप मे स्पष्ट उल्लेख वेदों मे भले ही न मिलें किन्तु उसके वीज अवश्य वहाँ 
हमे उपलब्ध हो जाते है। जिन वीजो के आघार पर अवतार की कल्पना पुराणों मे 
विकसित हुई उसमे वामनावतार मुख्य है ।* 


शतपथ ब्राह्मण मे विष्णु की श्रेष्ठता सिद्ध करने के लिए यज्ञ किये जाने का 
उल्लेख मिलता हैं। 'मैत्रेयी उपनिषद' मे विष्णु को जगत का पालक, अन्न का 
स्वरूप और “कठोपनिपद' में आत्मा की ऊध्वंगामी गति को--विष्णु को परमघाम 
की ओर जाने वाला पथिक कहा गया है। सूर्य और विष्णु के सबध का हम पहले ही 





१. 'किरात हर्खात्न-पुलिद पुल्कल। आमभीर-लड्धा यवतवाइवज्मादयः । 
यो न्‍ये च या या यदुपाश्रया श्रयाः शुद्धन्ति तस्वे प्रभविष्णवे नमः हर 
--भागवत स्कंघ २ अ. ४ ३लोक-१८ । 
२. सहाकवि सुरदास पृ० २-३, पं० नंददुलारे बाजपेयी और 
वेष्णव धर्म का विकास और विस्तार--क्ृष्णदत्त भारद्वाज एम० ए० आचार्य 
शास्त्री कल्याएण--वर्ष १६, अड्धू ४ ॥ 


ठुलनात्मक अध्ययन २६ 


विवेचन क्र चुके है। जीवन का परम ध्येय विष्णु की प्राप्ति होने से प्रमुख 
उपास्य के रूप में विष्णु की स्थापना अनिवाय ही थी। प्रथम इन्द्र के सहायक, 
वाद में लोक पालक और फिर भगवान के रूप में विष्णु का विकास हम रख 
सकते हैं। वैप्ण॒व धर्म के इस उपास्थ का एक नाम 'नारायण' भी वेदिक साहित्य 
के अन्तर्गत अनेक स्थलों में आता है। ऋग्वेद मे एक स्थल पर इस प्रकार बतलाया 
गया है कि आकात, पृथ्वी और देवताओं के भी पहले वह कौन सी वस्तु सर्वे प्रथम 
गर्भाड रूप में जल पर ठहरी थी जिसमे सब देवता विद्यमान थे ? कह सकते है कि 
सब से प्रथम जल था जिस पर ब्रह्माण्ड <हरा हुआ था । यही आगे चलकर जगत 
सृष्टा या ब्रह्मदेव वना। नारायरा के नाभिकमल पर यह ब्रह्माण्ड तैरता हुआ 
मिलता है। विष्णु और नारायण ब्रह्माण्ड बुग मे एक ही जक्ति के दो नाम माने 
गये। नर के अयन या अच्तिम लक्ष्य नारायण है। इसीलिए वे उनके आधार- 
स्वरूप भी है। नारायण नाम के एक ऋषि भी थे जिनका लिखा पुस्पसूक्त 
प्रसिद्ध है। विष्णु के अनेक नाम जेसे हरि, केशव, वानुदेव, वृष्णीपति, वृपण, 
ऋषपभ, वेकूठ और वृहत्‌च्छुवस आदि मिलते हैं। ये नाम पहले इन्द्र के लिये प्रयुक्त 
होते थे । धीरे-बीरे वे विष्णु के नाम अर्थात्‌ पर्याय वत गए। चक्रपारि तथा 
कृष्ण जैसे शब्द वेदिक देवता-चरित्र वाले वर्णनों से लिये गये जान पड़ते है ?* 


वेदिक युग में विष्णु का यज्ञ से सम्बन्ध था। ब्राह्मणाकाल मे नारायण के 
रूप में यृष्टि-तिकास से वे सम्बन्धित हो गये । इस काल के वाद सात्वत धर्म का 
प्रचार मिलता है। प्रथम विष्णु और नारायण दोनो देवता भिन्न थे। फिर भी 
दोनो नामों का प्रयोग एक ही परमात्मा के लिए किया जाता था। इनका 
एकीकरण तेत्तिरीय, जारण्यक की रचना के समय तक नहीं हुआ था ।* अभी 
तक किसी दयालु भगवान्‌ की स्थापना का अधिष्ठान नहीं हो पाया था। वेष्णव- 
धर्म का विकसित रूप सात्त्वत या भागवत धर्म मे ही मिलता है। सात्वतो के 
आराघ्य वासुदेव-क्ृष्णु उनके धर्म के मूल प्रवर्तक भी वने । 


नाना घार्टा की ग्रुफा मे एक शिलालेख मिलता है जिसमे संकर्पण और 
वासुदेव का नाम दरद्ध समास के रूप से आया है ।* वासुदेव और कृष्ण, नारायण 
और विष्णु की भाँति पृथक-पृथक रूप मे प्रयुक्त होते थे किन्तु आगे चलकर एक 
दूसरे के पर्याय वव गए । अन्त में वासुदेव-कृष्ण भी विष्णु-नारायरा से मिलकर 
१. वेष्णव धर्म-प० १६, आ. परशुराम चतुर्वेदी । ह 
२. कलेक्टेड वर्स ऑफ सर आर. जी. भांडा रकर, खंड ४ पृ० ४-५ । 
३. कलेक्टेड वर्स ऑफ सर आर. जी. भांडारकर, खंड ४ पुृ० ४-५ । 


३० हिन्दो और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


अभिन्न हो गये । 'बासुदेव' का नाम वेदिक साहित्य मे किसी सहिता या प्राचीन 
उपनिपद में नही मिलता है । तित्तिरीय आरण्यक' के दसवे प्रपाठक मे कहा गया 
है---नारायशाय विद्महे, वासुदेवाय घीमहि तन्नो विष्णु. प्रचोदयात्‌ । 
डा० राजेद्धलाल मित्र का कहता है कि इस आरण्यक की रचना बहुत पीछे की है । 
इसमे भी यह उल्लेख परिशिष्ट के रूप में आया है। डा० कीथ आरण्यक का समर्य॑ 
ईसा के पूर्व तीसरी शताब्दी मानते है। इसलिए कम से कम उस काल तक 
वासुदेव तथा विष्णु-नारायण की एकता सिद्ध हो जाती है। महाभारत में स्वय 
भगवान्‌ “वासुदेव” शब्द का अथे बतलाते हैं---'मैं वासुदेव इसलिए हुँ कि मैं सभी 
प्राणियों को अपनी माया वा अलौकिक ज्योति द्वारा आच्छादित किये रहता हूँ, 
तथा सूर्य के रूप मे रहकर अपनी किरणो से सारे विश्व को ढेँक लेता हूँ और सभी 
प्राशियो का अधिवास होने के कारण भी मेरा नाम वासुदेव है । वासनाद 
वासुदेवस्य वासित भुवनत्रयम्‌ ।” अर्थात्‌ वासुदेव मानवी समाज के सामुदायिक 
वासनाओ के प्रतीक समझे जाते हैं। ये वासुदेव वसुदेव के पुत्र भी है। एक 
बनावटी वासुदेव की कथा भी उस में आती है। यह वस्त्रुत' पौन्‍्ड्रो का राजा था । 
पतजली और वंष्णाव घर्मं के पदुमतत्र में ऐसे दो वासुदेवों की चर्चा की 
गयी है जिनमे से एक 'तत्र भवत्‌”' और दूसरा क्षत्रिय है। इसी महाभारत की 
भगवद्गीता में स्वय श्रीकृष्ण परमात्मा से कहते है-- 

वृष्णीना वायुदेवोस्मि ।! इससे वासुदेव का वृष्णिकुल से सबंध ज्ञात हो 
जाता है। जातकों में भी वासुदेव सथुरा के पास के एक राजा थे ऐसा उल्लेख 
आया है । कौटिल्य के अर्थ गास्त्र मे वृष्णिसध' का उल्लेख आता है। बौद्ध प्रन्ध 
'निहंग' में वासुदेव-सप्रदाय का उल्लेख है।! डा० भाडारकर के अनुसार 
सात्वत' शब्द वृष्णि वक्षियो का उपनाम था । तथा इन्ही सात्वतों में वासुदेव, 
सकर्पण, प्रद्यू मन और अनिरुद्ध हुए । भीष्म ने वासुदेव की पूजा पर विशेष जोर 
दिया है । 


ऋग्वेद के अष्टम मडल में कृष्ण नाम के एक वैदिक ऋषि का उल्लंख है 
जो आंगिरस योनी है। 'छान्‍्दोग्य उपनिषद' के कृष्ण घोर-आंगिरस के शिष्य थे । 
इससे अनुमान किया जा सकता है कि बेदिक कृष्ण और उपनिषद के कृष्ण एक ही 
गोत्र के होने से दोनो एक ही थे। घोर-आगिरस की शिक्षाओ को कृष्ण ने गीता 
में सुरक्षित कर दिया । इसका प्रमाण यह है कि “छान्दोग्यः और 'गीता' की बहुत 
सी बाते मिलती हैं। “छान्दोग्य उपनिषद” में देवकी-पुत्र कृष्ण का नाम आता है। 


१. कलेक्टेड ब्स ऑफ सर आर. जी. भांडारकर, घुएण ११-१२॥ 





तुलनात्मक अध्ययन ३१ 


यदि कृष्ण आगिरस है तो हम कह सकते है कि कृष्ण नामक ऋषियों की परम्परा 
ऋग्वेद से छान्‍्दीग्य उपनिपद तक चली आयी है। सात्वतथर्म यादवों का धर्म था । 
जिस प्रकार वासुदेव-नारायण का एकीकरण हुआ उसी प्रकार से ऋषि कृष्ण भी 
वासूदेव से मिल गये। श्रीकृष्ण का धर्म भागवत घर्मं कहलाता है। कृष्ण एक 
ऐतिहासिक व्यक्ति और क्षत्रिय थे। सात्वत उन्हे ब्रह्म मानते थे। महाभारत- 
काल में उनको ईश्वर नहीं माना जाता था। जिशुपाल उन्हे गाली देता था | भीष्म 
उन्हे सर भुकाते थे । इसी भागवत धर्म का दूसरा नाम एकान्तिक धर्म भी है । 
सात्वत घर्म के वासुदेव कृष्ण और कसारि कृष्ण की एकत्ता-- 

देवकी पुत्र कृष्ण और वासुदेव कृष्ण की एकता मान लेने पर भी उनके 

जीवन काल और जीवन चरित्र की ऐतिहासिक बातो का ठीक-ठीक पता लगाना 
वड़ा कठिन कार्य है। किन्तु कृष्ण और वासुदेव की प्राचीनता जिन बातो से सिद्ध 
होती है उसके प्रमाण इस प्रकार है -- 

१, गाथा या जातक टीकाकारो का मत है कि कृष्ण” एक गोत्र का नाम 
है । कार्मायन गोत्र प्रचलित हुआ बे & यह गोत्र वसिष्ठ और 
पारागर गोत्र के अन्तगंत आता है । जी का गोत्र होने पर भी 
यज्ञ के समय क्षत्रिय अपने अनुष्ठानादि और अन्य कर्मावि उस गोत्र में 
करा सकते थे । आइवलायन सूत्र के अनुसार यज्ञ मे क्षत्रिय का 
गोत्र उनके पुरोहितो के गोत्र के अनुसार ही होता है। इस तरह 
वासुदेव कृष्णायन गोत्र के हों गये । वस्तुत यह गोत्र ब्राह्मणों 
का ही था । ऊपर वतलाया जा चुका है कि प्राचीन कृष्ण सम्बन्धी 
समस्त ज्ञान वासुदेव में निहित था। 

२. छान्‍्दोग्य उपनिषपद और गीता में जो समानता मिलती है वह भी 
हमारी जिन्नासा को जान्त करने वाला प्रमाण है। हमारी इस 
धारणा को वह प्रमाण और हृढ कर देता है कि गीता के कृष्ण और 
घोर आऑगिरस कृष्ण एक ही थे। आगिरस कुल मे कृष्ण! ऋषियों 
को कहा जाता था। वासुदेव को जब परम्परा बतायी गयी तो 
आगिरस ऋषि ने देवकी पुत्र कृष्ण को जो उपदेश दिये वे ही वासुदेव 
कृष्ण मे मिलते है । 

'ईणगोपनिपद'? के तृतीय प्रपाठक के १६ वे खड के आरम्भ में ऋषि ने 

पुरुष या मनुष्य को यज्ञ रूप माना है और आगे चलकर १७ वे खड मे उसके 


१. वेष्णवधर्स-पु० २८-२६, परशुरास चतुर्वदी और ईशोपनिषद । 





३२ हिन्दी ओर मराठी के गेष्णव साहित्य का- 


जीवन सबन्धी विविध कर्मो की समानता, यज्ञ की दीक्षा उपसद स्तुतिणाश्र, असो 
एवम्‌ अवभूथ के साथ दिखलाई है। अत में वे इस पुरुष यज्ञ-विद्या को समभाते 
हुए, देवकी पुत्र कृष्ण से कहते है कि मनुष्य मात्र को चाहिये कि वह अपने अच्तिम 
समय में इत तीन पदो का उन्चारण करे। अर्थात्‌ है परमात्‌मन्‌ आप अविनाशी 
है, आप सदा एकरस रहने वात है, तथा आप सब के प्रागप्रद एवम्‌ अतिसूक्ष्म है 
और इस सबन्ध मे “ऋग्वेद” एवम्‌ 'यजुर्वेद! के दो आवश्यक मनत्री का भी उल्लस 
करते है। इस उपदेश को श्रवण कर लेने के कारण कृष्ण की जिज्ञासा पूर्ग हो 
जाती है। ठीक इसी प्रकार का उपदेश भगवदगीता में अध्याय १६, श्लोक 
१, २ अध्याय ८ इलोक ५, ८, ६, १०, ११ आादि में भी है |” 

यह समानता" केवल अकस्मात या सयोगव् ही नहीं है। इसमें 
अवश्य तथ्य प्रतीत होता है कि देवकी पृत्र कृष्णा और वासुदेव कृष्ण, ब्राह्मणगकाल में 
एक ही रहे होगे। और उस महापुरुप ने अपने थिष्य रूप में ग्रहण किये हुए 
मिद्धान्तो के आधार पर ही अपने अर्जुन आदि भागवतानुयायियों को वह शिक्षा 
प्रदान की होगी। स्वय कृष्ण के श्रीमदू-भगवद्गीता के ७ वे अध्याय के १६ वे 
उलोक से--बहुनाम्‌ जुः पूनामन्ते ज्ञान वान्या प्रपद्यते । वासुदेव. सर्वबभिति स 
महात्मा सुदुलंभ ॥ बहे 'निष्कर्प सत्य प्रतीत होता है । 

उपलब्ध होने वाले शिला लेखो तथा प्रमाणो के आधार पर कहा जा सकता 
है कि महाभारत के कृष्ण, युधिष्टिर आदि आज से करीव-करीब पाँच हजार वर्ष 
पूर्व वर्तमान थे और वेद उनसे भी पूर्वकाल के है और वेदों की ऋचाएँ उनसे भी 
पूर्व काल की है। इस में किसी को सन्देह नही होता चाहिये |) भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
ने एवम वासुदेव श्रीकृष्ण ने जिन-जिन सिद्धान्तो और वातो का उपदेण दिया था 
जिनको सात्वतो और भागवतो ने अपनाया था, उन सब का मसूलरूप भगवदगीता 
में अवश्य सुरक्षित है और दाझशनिक दृष्टि से दो प्रमुख घाराएँ चली जिनको 'सास्य' 
और 'योग' कहने लगे । इनके दूसरे नाम ज्ञान-योग और कर्मयोग भी थे । 

लोकेस्मिनु ध्विविधा निष्ठा पुरा धोक्ता सयानघ । 
ज्ञानयोगेन सांख्यानां कर्मंयोगेन योगिनामस्‌ हार्ड 
इससे सिद्ध होता है कि श्रीकृष्ण एक ऐतिहासिक व्यक्ति थे। कस को 





१. भागवदगीता, १६-१-२, ८-५-८-६-१० और ११ तथा ७-१६ । 
२. वेष्णव घर्म-परशुराम चतुर्वेदी। 
३े. पातन्‍जल योग दहोन-संपादक--डा० भगीरथ सिश्र,  हरिकृष्ण अवस्थी, 


बृजकिशोर सिश्व--प्रृ० १ । 
डे, भगवदगीता-अध्याय ३, इलोक ३। 


* तुलनात्मक अध्ययन शे३े 


मारकर महाभारत के युद्ध मे उन्होंने पाण्डवों की सहायता की थी। साख्य और 
योग की अलग-अलग धारखणाओं में सामजस्यथ खोजा और निवृत्ति परक सांख्य को 
प्रवृत्तितिक कर्मयोग मे परिणत किया। वे ही निष्काम-प्रवृत्ति-परक-पथ के 
जन्मदाता भी थे। मनुष्य निमित्त मात्र है। सब कुछ भगवान्‌ ही करते है । 
इसलिए भक्तो के लिए भगवान्‌ की गरण ही सर्वस्व है। वेष्णव भक्ति-साहित्य और 
भक्तिशासत्र इस बात का साक्षी है कि वासुदेव कृष्ण भक्ति के चरम आलम्बन बर्न 
गये । अद्वितीयता, विराटता और लोकोीत्तरता से वे अपने आपको परम आराध्य 
देव सिद्ध कर चुके है । 
चेष्णवों के भक्तिमाग का उद्गम-- 

किसी गुण या युणी के प्रति श्रद्धा, प्रेम और सेवा समन्वित भाव भक्ति 
कहा जा सकता है । भगवान्‌ और मानव का हादिक सबनन्‍्ध हादिक भक्ति से जुड 
जाता है। इस शब्द के अन्तर्गत एक निष्ठा, अव्यभिचारित्व, एकान्तिकत्व आदि 
विशेषताएँ आती है। भाण्डिल्य सूत्र के अनुसार 'सापरानुरक्तिरीश्वरे! इसका स्वरूप 
चरित है ।!। इसके दो रूप है एक भोगप्रधान और दूसरा त्यागप्रधान | प्रथम 
रूप में ऐहिक एवम्‌ लौकिक सुखो की प्रामि की इच्छा वबलवती रहती है। दूसरा 
रूप वह है जहाँ उपास्य देवता ही साध्य होता है। अत. लौकिक सुख अनित्य और 
तुच्छ माना जाता है । भारतवर्ष को भक्ति के लिये किसी का ऋणी होना जरूरी 
नही है । 

भक्ति रस भारत में परिपूर्ण रूप से लहलहाता रहा है। समार मे सर्वप्रथम 
वेदों मे ही भक्ति का उद्गम खोजा जा सकता है। आचार्य ग्रियरमसन और अन्य 
यूरोपीय विद्वान ससार के इतिहास में ईसाई मत्त मे सर्वप्रथम भक्ति का उदय मानते 
है, परन्तु यह घारणा भ्रान्तिमुलक और गलत सिद्ध हो चुकी है। भक्ति के अलग- 
अलग रूप अलग-अलग युगो मे अलग-अलग ढज्भ पर सामने आते रहे हैं । अनुराग- 
सूचक भक्ति शब्द ब्राह्मण और सहिता ग्रन्थो मे नहीं मिलते । पर भक्ति के अन्य 
रूपो का उसमे अवश्य दर्शन हो जाता है। वैदिक ऋषी पूरा उल्लास के साथ अपने 
उपकारक मित्र तथा सुहृद देवताओं के प्रति प्रेम भरे मंत्रो का उच्चारण करते थे । 
ये प्रेम भरे मन्त्रोच्चारण, स्तुतियाँ, सूक्त, ऋचाएँ प्रार्थवाएँ आदि नामो से 
प्रसिद्ध हैं । 

मानव जीवन का समाज शास्त्रीय अध्ययन किया जाय तो पता चलता है कि 
कई तरह की प्रवृत्तियों के चक्रावर्तत होते रहे है। जब मानव की सामाजिक और 


१. शाण्डिल्य भक्तिसूत्र-सुत्र १। 


४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- , 


वैयक्तिक दशा शास्तिपूर्ण होती है तव वह चाहता है कि कुछ काम किया जाय । 
अत' वह ऐसे साधन और. दर्शन खोज लेता है जिससे कर्म-प्रवणता था जाय । 
कर्म प्रधान मानव जब उसकी अति से थक जाता हैं तब उसकी थकान उसे चिन्तन 
और मनन की ओर चलने की प्रेरणा दे देती है, जिससे वह ज्ञानप्रवण बनने की 
चैष्टा करता हैं। इसी ज्ञान से वह विचार-प्रवण वनने लगता है। अपने और 
अपने से वाह्य अर्थात्‌ शेप चेतन और अचेतन सृष्टि के नियमन और उसके नियामक 
के बारे मे कुतुृहल, जिज्ञासा, शान्तता, कृतज्ञता आदि भावों का उसके अन्तःकरग्ग मे 
उदय होने लगता है। उसकी रति भावना बढने लगती है। कृतज्ञता सूचक, 
प्रशसमा करने वाली अर्चनाए, प्रार्थनाएं, सूक्त आदि का निर्माण होने लगता है ! 
इसी से भक्ति का रागात्मक उदय हो जाता है । इसका मलत. सबन्ध भावना से 
है। हम भगवद्विपयक “रति शब्द का उल्लेख पुराने साहित्य मे अधिक क्यों 
पाते हैं इसका कारण यही वार-वार जाने वाली प्रवृत्तियों का चक्रावतंन ही 
कहा जा सकता है। भक्ति के स्थान पर “रति' शब्द अधिक रूढ था, वाद में यह 
“'भक्ति' में कैसे परिणित हुआ इसे देखा जाय तो वेष्णव साहित्य का मर्म समेभ में 
आ सकेगा। 'रति' के स्थान पर “भक्ति शब्द का रूढ होना उसका ऐतिहासिक 
महत्व बतलाता है। भक्ति शब्द क्यो रूढ हुआ इसके कारण खोजना समाजज्ञाम्त्र 
का विषय हो जायगा । यहाँ पर हम सक्षेप में भारत की वंष्णाव-भक्ति के विकास 
पर विचार करने का प्रयत्न करेगे और देखेंगे कि भक्ति के अनेक रूपों में से किस 
युग मे कौन सा रूप अधिक प्रभावशाली रहा है 
आर्य जाति व्यक्तिनिष्ठ नही थी, अतः आर्य समाज का कोई व्यक्ति इस 

वात की कत्तई चेष्ठा नही करता था कि उसका नाम इतिहास में अजरामर हो जाय 
उसने कभी इसकी परवाह भी नहीं की। इसका कारण लौकिक जीवन के प्रति 
उपेक्षा-वृत्ति ही हो सकता है। ऋग्वेद काल में मक्ति का रूप किस प्रकार का था 
यह देखना पडेगा। प्राचीन भारतीय अपना अन्तिम ध्येय पुरुपार्थ की सिद्धि मानते 
थे। इस पुरुपार्थ की सफलता के लिए की जाने वाली प्रार्थनाएँ या सूक्त मिलते है 
जो, अनेक है। इनसे यह ज्ञात होता है कि बाह्य जगत पर सत्ता चलाने वाली 
देवताओं की इष्ट तथा योग्य आराधना करने से वे प्रसन्‍तर होते थे और उच्च पुस्पार्थ 
का फल भी प्रदान करते थे। ऋग्वेद काल मे इस लोक का सुखोपभोग हो उचच 
पुरुषार्थ माना जाता था । विश्व मे अनेक स्वरूपों मे प्रकट होने वाली शक्तियों के 
प्रतीक एक या अनेक देवताओं को यज्ञादि मार्ग से सोमवल्ली प्रदान कर, स्वोच्रो की 
रचना करके सेवा वा अनुराग से उनकी प्रसन्नता प्राप्त कर ली जाती थी। घीरे- 
धीरे कर्मे-मार्ग का जोर शोर बढ़ा और आय॑ अन्तर्मुख होकर आत्म निर्भर होने 


का 


तुलनात्मक अध्ययन ड्रेश 


लगे। यज्ञादि कर्मो की विफलता लोग समझने लगे । फलत: अध्यात्म-विद्या को 
लोग अपने अन्तर्गत यज्ञ से, विचार, श्रद्धा, शुचिता से क्ह्मात्मक्य का अनुभव लिया 
जा सकता है यंह प्रतिपादन करने लगे। उपनिपद-काल मे सारे विश्व के सूत्र 
कारण 'ब्रह्म॑ का महत्व वढा और उपनिपदकाल के अन्तिम भाग में भक्ति की पुन- 
स्थापना हुई । श्वेताश्वतर उपनिपद में इसका उल्लेख यो मिलता है-- 
यस्यथ देवे पराभक्तियंथा देवे तथा गुरो। 
तस्थे: ते कथिता हू यर्था: प्रकाइन्ते महात्मनः ॥ * 
अर्थात्‌ भक्ति का अर्थ प्रेम वा अनुराग ही यहाँ पर प्रकट किया गया है | 
सर्वान्तर्यामित्‌ भगवान्‌ ही जग की उत्पत्ति, स्थिति, संहार करते है उनकी ज्ञानमय 
जानकारी मुक्ति का साधन है । परमात्मा का अनुग्रह जिस पर हो जाता है उसे ही 
सत्य-हप-दर्णन होता है। भक्ति करने वाले इनसान पर ही यह अनुग्रह होता है । 
भुण्डकोपनिषद का यह स्वर देखिये -- 
नाथमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न सेधया नवहुना श्र्‌ तेन । 
यमवेष बृण॒ते तेन लभ्यस्तस्येष आत्मो,चृण॒ते तनुस्वाम्‌ ॥ 7 


इसी प्रकार छान्‍्दोग्य-उपनिपद में भी भक्ति की श्रेष्ठता दिखाई पडती है । 
भसनोसयः प्राराशरौरोभारुपः सत्य. संकल्प आकाज्ञात्मा । 
सर्वेकर्मा सवंगंधः सर्वरसः सर्वाभिदमस्यातो अवाक्य नादरः ॥४ 
यही कल्पना सग्रुण साकारोपासना में परिण॒त हुई जिसका मुख्य आधार 
भक्ति की कल्पना ही था । ईग, नारायण, महेश्वर, शिव आदि अनेक नाम और 
रूप प्रस्थापित होकर इनके अलग-अलग सगुण भक्ति-संप्रदाय भी प्रस्थापित हो गये । 
जगवदगीता में भी यही बात निनादित हुईं । 
मस्तना भव मदभक्तो संथाजो मो नससस्‍्कुरु। 
नामेवेष्यसि सत्य ते प्रति जाने प्रियोष्सि मे॥ 
सर्वधर्मान्यरित्यज्य मामेक॑ शररां ब्रज । 
अहंत्वा सर्व पापेन्यो सोक्षयिष्यासि साशुचः ॥ ४ 





१. तृतीय झुण्डक, द्वितीय खण्ड इलोक १ ॥ 

२. छान्दोग्यपनिषद ३-१४-२ । 

३. भगवदगोतो ६-३४ । 

४. श्रीमद्भगवदुगीता अध्याय १८ इलोक ६५-६६ 


३६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य क्ा- 


इस तरह कहा जा सकता है कि वस्तुत: सारे जग का बधिष्ठाता एक ही 
सर्वात्मक विश्वेश्वर रूप परमात्मा है ! उसके इन्द्र, वरुण अग्नि, भातरिष्वा आदि 
देवताओं के रूप भी उमी एक के विविध स्वरूप हैं। यह सिद्धान्त ऋग्वेद से ही 
अनुस्यूत हुआ है । ब्रह्म तथा आत्मा को सत्य तथा जगत्‌ को अनृत, उपनिषदकाल 
में माना जाता था। ऋग्वेद काल की भक्ति का लक्ष्य सुखो की प्राप्ति के लिये 
भाराधना ही परिलक्षित होता है। वेदों के भीतर जो विभिन्न स्तुतियाँ देखी जा 
सकती हैं उनसे यह अनुमान लगाना उपयुक्त ही होगा कि भक्त अपनी भाग्य हीनता 
से छुटकारा वा दु.ख की निवृत्ति तथा सकट का परिचाण ही चाहता था । ऐहिक 
सुखो के उपभोगो की प्राप्ति ही ऊँचा ध्येय तथा उच्च पुरुषार्थ है ऐसा भाव ऋग्वेद 
कालीन की गई स्तुतियो मे स्पष्ट रूप से प्रतीत होता है । 


मरणोत्तर जीवन के और विश्येपत. वहाँ प्राप्त होने वाले सुखों का या टाले 
जा सकने वाले दुखो का तथा उनके अनर्थों का उल्लेख प्राय कम ही मिलता है | 
स्वरगं-लोक, अमृत-लोक, यम-लोक तथा विष्णु-लोक आदि का उल्लेख परमोच्च और 
नित्य स्थानों के लिए ही आया है। जैसे-- 
तदस्यप्रियमनि पायो अब्यां नरो यत्र देवयवों सदन्ति। 
उरुक्रमस्य सहि बन्धुरित्था विष्णोः पदे परमेमध्व उत्सः ॥ 
ता वां वास्तू न्युक्रभसिगमध्य यत्र भावों भूरिश्छद्भा अयासः। 
अन्नाह तदुरुगायस्थ च्ुष्णः परम पदसवभाति सूरि॥* 
जहाँ पर भक्तगण आनन्द से कान व्यतीत करते हैं वही विष्णु का प्रिय 
स्थान मुझे आप्त हो जाय । वहाँ जाने से उस्क्रम विष्णु का सख्य प्राप्त हो जाता 
है। जिस स्थान पर न थकने वाले बहुश्ड्ी वल रहते है और जो उपादेवी के 
रथों मे जोडे जाते है, जहाँ पर निरन्तर अमृत का मधुर उत्स वहता रहता है-- 
उस प्रदेश के प्रसाद मे रहने के लिये तुम दोनों को जाना चाहिये यही मेरी इच्छा 
है। यही पर उरुगाय पराक्रमी विप्णु भगवानु का परमोच्च तेजस्वी निवास स्थान 
नपने दिव्यतम तेज से प्रकाजित होता रहता है ।' 
भक्ति मे जनिवायंत् हृदय की श्रद्धा आवध्यक होती है। इस श्रद्धा का 
बीज-रूप इन स्तुतियों में देखा जा सकता है। ऋग्वेद-कालीन-भक्ति को 'ह॒दा मनसा' 
कहा गया है। ऋग्वेदकालीन भक्ति का एक स्वरूप इसी प्रकार का है। दूसरे 


प्‌ 
प्रकार का स्वरूप मानवीय सम्वन्धो का है जो अनेक उपमाओ के माध्यम से प्रकट 





१. ऋग्वेद १-१५४-६ । 
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हुआ है। ऋग्वेदकालीन भक्ति प्रवृत्तिमूलक है। पादवंदन तथा संकीतेंनादि भागवत 
पुराणों में वित्त नवविधा भक्ति का आशिक रूप भी ऋग्वेद मे मिलता है । 


का] 


पुरुषसूक्तर में अवतारवाद के सिद्धान्तों का आधार मिलता है जिसमे 
ब्रह्म की नराकार रूप में स्तुति की गई है । इस सूक्त में उपास्य के प्रति स्वजन की 
तथा परिचय और सामीप्य की भावना निहित है । इसमे नराकार भावना प्रथम 
बार आई है। अतः हम यह कह सकते हैं कि सग्रुण भक्ति का बीज यही पर 
विद्यमान है । 

वेदोत्तरकाल की तरह अपनी देवताओं की निहेंतुक भक्ति और निरतिशय 
प्रेम वेदकालीन भक्ति मे मिलना सभव नहीं है। अनासक्ति भावना तथा सुखोप- 
भोगो के प्रति विरक्ति-जन्य भावना भी वहाँ पर नही मिलती । आर्यो का जीवन 
सघर्यमय था इसलिए ऐहिक जीवन के विपय मे निर्वेद या वेराग्य के बदले भक्ति को 
जीवन मे सफलता प्रास करने का प्रमुख साघन समफक्का गया। प्रो. वेलणकर* के 
मत से सग्रुणा साकार या निगुर्य तनिराकार की भी अनत मूर्ति की कल्पना किये 
बिना निरासक्त तिरक्ति पृर्ण भक्ति असभव है । क्योंकि भक्ति के लिये आलवन पक्ष 
की सहज प्राप्य प्रतिमा चाहिए। सपूर्ण प्रतिमा जिसका ध्यान पूजा आदि की 
जा सके वे ऋग्वेद मे नही मिलती है ।* परन्तु इन देवताओ की प्रार्थना करने की 
इृष्टि से जो अत्यन्त आवश्यक अ्रगो या माचवी अवयवों की जंसे--आँख, कान, मुह, 
पेट आदि की-कल्पना ऋग्वेद मे मिलती है जैसे देखिए-- 

अवरां-सेदु श्रवों भियज्य चिद्भ्यसत्‌ ।* 

चेत्तन जीव. ध्यान गम्य परमात्मा को उसके यश श्रवण द्वारा प्राप्त करने 

का अभ्यास करें। 


१. अतो देवा अवंतुनो यतो विष्ण॒विचक्मे ॥ पृथिव्या: सन्त घामभिः ॥ 
इदं॑ विष्शुविचक्रमे त्रेघा निदधे पदं ॥ समूल अस्य पांसुरे ॥ 
अरिपदा विचक्रमे विष्छुगोपा अदाभ्य: ॥  --पुरुषसुक्त ३-४ 
२. ऐसा कुछ विद्वानों का सत हैँ कि ऋग्वेद में पुरुषसुक्त भले ही आगया हो पर 
चहु बाद का जोड़ा हुआ हैं। अनुमानतः नारायणाीय चर्स को स्थापना के दाद 
नारायण रूप का वर्षन करने वाले सुक्त एवम्‌ रचनाएँ लिखी गई होगी । 
३. ऋग्वेदांतील धक्तिमार्ग-प्रो. दा. ह. वेलशकर। 
४. बेदसें नवधा भक्ति--झुृष्णदत्त भारद्यज एम० एु० आचाय॑ शास्त्री, 
कल्याण, वर्ष २० अड्धू ५॥। 
५. ऋष्वेद १-१५६-२ १ 


शरद हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


कीर्तनं--विष्णोरनु क॑ वीर्यारि प्रवोचस्‌ ।* 
में अब विप्णु भगवान की लीलाओ का प्रवचन करता हूँ । 
तत्तदिदस्य पौस्य॑ गृणीम सीनस्य श्रातुर वरृकस्य मीदुपः ।* 
त्रिभुवन पति, जगत की रक्षा में विचक्षण, अहिसक, कामता-वर्षी भगवान्‌ 
श्री विष्णु के चरित्रो का हम सब कीर्तन करते हैं । 
स्मरणं--प्रविष्ण बे शुप मेतु मन्म ।र 
जिनकी माधुरी से ओतप्रोत एवम्‌ अपनी दिव्य गक्ति से अपने अक्षय तीन- 
चरणु-चरणो के तीन विन्याम भक्तों, आश्ितो, सेवकों को आनन्द प्रदान करने वाले 
हैं उनका स्मरण किया जाय । 


निगगु ण निराकार की आर्यों के लिए परिचित भक्ति मुख्यत इन विशेषताओं 
से युक्त हो जिनमे इष्टदेव परोपदेणगम्य होने से उसके बारे में जिन्नासा, कीवुहल, 
भीति आदि भावनाएं आदि वाते आती हैं पर वे ऋखेद में नहीं मिलती है । 
प्रत्युत हमारा आराध्य ईब्वर हमारा मौा-वाप आदि सव कुछ है इस प्रकार की 
भावना से युक्त है । भक्ति की चरम सीमा में जिज्ञासा, डर, कुतुहल भादि सब कुछ 
भावनाएँ नष्ट हो जाती हैं और भक्त अपने आराध्य को खरीखोटी तक सुनाते है । 
भात्यतिक अनुराग की पराकाष्टा हमारे आर्यो की भक्ति का प्रमुख सूत्र है। यही 
सूत्र आगे चलकर यथोदा, राधा, कौजल्या, गोप, गोपी, तुकाराम, नामदेव, 
कबीर, तुलसी, सूर आदि सतो मे भी मिलता है। यह अनुराग भावना तभी 
सभव है जब सगुण साकारोपासना से निमु णा निराकार की ओर वह बढ़ती जाय । 
ऋग्वेद के देवभक्त तथा मब्यकालीन बंष्णव-भक्तो में अपने इशष्टदेव तथा उनके 
परस्पर सम्बन्धों में बहुत साम्य है। दोनों में अन्तर है केवल विवरण और काल 
का । “मे भक्तः प्रशश्यति' यह हृढ विश्वास, सर्वस्थ त्याग करने की एच्छा, भक्तों 
की दर्द भरी रामकहानी सुनने की तत्परता, भक्त की अनन्यभरणागति एवमु 
आत्मनिवेदन इन बातो को लेकर सतो की भक्ति में और ऋग्वेद कालीन भक्ति में 
साम्य हैं। इस भक्ति में इष्टदेव के लिए कही आदर की भावना है तो कही डर की 
भी। सच है 'भय विनु होई न प्रीति ” आये जाति जगत के कार्य चलाने वाली 
गक्तियों को उनके प्राकृतिक रूपो मे ही ग्रहण करती थी। अनेक प्राकृतिक रूपो में 
देवत्व की प्रतिष्ठा कर वरुण, अग्नि, रुद्र, इन्द्र ये सव ब्रह्म के नाना रूप सममे गए । 
१. ऋग्वेद १०१५४-४४ । 
२. ऋग्वेद १०१५५-४४ । 
3, ऋग्वेद १-१५४-४ | 
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उपनियदकाल में ब्रह्म की भावना अपनी चरम पराकाड्टा पर जा पहुँची । पुरुष 
नारायरा ने पांचरात्र सत्र की विधि चलाई और ब्राह्मणकाल मे नारायण सग्रुण 
परमेश्वर के रूप मे अर्थात्‌ नर समष्टिका आश्रय वनकर उपस्थित हुए। भारतीय 
भक्ति-मार्ग मे ब्रह्म की उपासना बाहर और भीतर अन्त, प्राण, मन. ज्ञान और 
आनन्द के रूपो मे करनी चाहिए यही कहा गया है । यही पूर्णोपासना की भक्ति पद्धति 
भारत मे ग्रहण की गई है। ब्रह्म को इस मार्ग के भक्त वाहर और भीतर अर्थात्‌ 
सवंत्र देखते है। निग्ुणी स्वातत्रस्थ ब्रह्म का निरूपण करते हैं तो समुणी, तुलसी, 
सुर जैसे भक्त राम के नाम लेने पर अस्तर्यामिन्‌ और पैज पडने पर पाहन से भी 
प्रकट होते है यह कहते हुए दिखाई देते है । वंदिक-भक्ति, ज्ञान, कर्म व उपासना 
इन तीनो के समुज्ज्वल रूप मे विकसित हुई, जिसका स्वरूप निर्मेल था और समस्त 
निवृत्ति-परक और प्रवृत्ति-परक अच्ो से वह युक्त थी । 

भक्त की उपास्य से समरसता -- 


प्रेम वही उच्च कोटि का समभा जाता है जिसमे भक्त अपना अस्तित्व 
भूलकर उपास्य से समरस हो जाता है। यही स्थिति पराभक्ति अनुरक्ति-भक्ति की 
है। सच्ची भक्ति का यही मूल वीज ऋग्वेदकालीन भक्ति में विद्यमान था। 
अत. कहा जा सकता है कि भक्ति की दोनों अवस्थाएँ ऋग्वेदकालीन भक्ति में 
विद्यमान थी । 

आगे चलकर के वंष्णव भक्ति को प्रभावित करने वाले उपनिषदों में 
निम्नलिखित तत्त्व प्रमुख है जिनका यहाँ पर स्पष्टीकरण किया जा रहा है । 

उपनिपद-काल का आरम्भ २५०० विक़मपूर्व माना जाता है। 
श्री चितामरित विनायक वँद्य ने उपनिषदों की प्राचीनता के विषय मे दो साधन 
निर्णयार्थ प्रस्तुत कर दिये हैं। (१) विष्णु या जिव का परम उपास्य के रूप मे 
वर्णन, तथा (२। प्रकृति पुरुष-तत्त्व तथा सत्व, रज, तम इन त्रिविध ग्रुणों के 
साख्य सिद्धान्तो का प्रतिपादन। यह निश्चित रूप से माना जा सकता है कि 
प्राचीनतम उपनिषदों में वंदिक देवताओं के परे एक अनामरूप ब्रह्म को ही इस 
विश्व का सृष्टा, नियन्ता तथा पालनकर्ता विवेचित किया गया है। इस दृष्टि से 
निम्नलिखित उपनिषदों को सर्वे प्राचीनता नितान्त रूप से मान्य है, छाल्दोग्य, 
वृहदारण्यक, ईग, तंत्तिरीय, ऐतरेय, प्रश्न, मुण्डक तथा साण्डुक्य । इसके अनन्तर 
कठोपनिपषद का क्रम आता है। इसमें विष्णु को परमपद पर प्रतिष्ठित किया 
गया है।* अतः प्रथम श्रेणी में छान्‍्दोग्य से माण्ड्क्य तक के उपनिषद आ 


१. देखिये--वेदिक साहित्य और संस्कृति--वलदेव उपाध्याय, ० २४६-४० । 


४० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का- 


जाते है क्योकि वे तत्वत वेदों के आरण्यको के श्रण होने से निसदिग्ध रूप से प्राचीन 
है। द्वितीय श्रेणी मे कठोपनिपद तथा ण्वेताश्वत्तर और कौपितकी, तथा मंत्राय- 
णीय उपनिपद तृतीय श्रेणी मे रखे जाते हैं । 

ईश उपनियद कमंसन्यास का प्रतिपादन नहीं करता बल्कि यावज्जीवन 
निष्काम क्रिया का सपादन करने का प्रतिपादन करता है। इसी का अनुवर्तंन 
श्रीमद्भगवद्गीता अनेक युक्तियों के उपन्यास के साथ कराती है। अद्वेत भावना का 
स्पष्ट प्रतिपादन एवम्‌ ब्रह्म के स्वरूप का वर्णान, तथा विद्या-अविद्या, सभूति असभूति 
का भी विवेचन इसमे किया गया है। कठोपनिषद में 'नेह नानास्ति किचन का 
गभीर उद्घोप है। यमराज के द्वारा अद्वत तत्त्व नाचिकेता को ममराया गया है । 
नित्यो मे नित्य, चेतनो में चेतन रहने वाला यह ब्रह्म सब प्राणियों की आत्मा का 
निवासी है। इसका दर्शन करना ही जान्ति का एकमात्र साधन माना गया है । 
मृज से ज॑ंसे इपीका” बनती है वंसे ही इसी शरीर के भीतर विद्यमान आत्मा की 
उपलब्धि करनी चाहिये । यही इसका व्यावहारिक उपदेश माना जा सकता है। 

मृडकोपनिपद मे 'द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया” यह मन्त्र प्रधान है । वेदान्त में 
यह शब्द सर्व प्रथम यहाँ प्रयुक्त हुआ है। इसे हम द्वेतवाद का प्रधान स्तभ मान 
सकते है। कब्रह्माज्ञानी के ब्रह्म में लय प्राप्त करने की तुलना नाम रूप को छोड़कर 
नदियों के समुद्र मे अस्त होने से की गई है ॥ 

छान्दोग्य उपनिषद--यह सामवेदीय उपनिषद प्राचीनता, गभीरता तथा 
ब्रह्मज्ञान के प्रतिपादन की दृष्टि से उपनिपदो में नितान्‍्त प्रौढ, प्रामाणिक तथा प्रमेय 
बहुल है । इसके तृतीय अध्याय में सूर्य की देवमधु के रूप में उपासना है। गायत्री 
का वर्णन, घोर-आगिरस के द्वारा देवकी पुत्र कृष्ण को अध्यात्मशिक्षा मिलना 
( ३-१७ ), तथा अ्रत में भ्रड से सूर्य जन्म का विवेचन ( ३-१६ ) इन सारी 
बातो का सुन्दर प्रतिपादन हैं। इस अध्याय का ( ३-१४-१ ) 'सर्वम खलु इदम्‌- 
ब्रह्म! सब कुछ ब्रह्म ही है इस अद्वेत सिद्धान्तों के मुख्य सूत्र का विजय घोष करता 
है। बृहदारण्यक मे तो अध्यात्मिक शिक्षा का यह महत्त्वपूर्ण अद्भ बन गया है 
तथा औपनिपदिक युग का सर्वमान्य तत्त्वज्ञान माना जाता रहा है। याज्ञवल्क्य ने 
इसे प्रसारित किया है ।* 


आत्मा वा भरे हष्टव्य, श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिघासितव्यों मैत्रेयि।रे 





१. इषोका--सींक । 
२. वेदिक साहित्य और संस्कृति--बलदेव उपाध्याय, पृू० २४५६-६० । 
है. चृहदारण्यक उपनिषद ४-५-६ ॥ 


तुलनात्मक अध्ययन ४१ 


ब्रह्म को आत्मा के परे देखा, सुता और ध्यान मे रखा जाता है अतः उसका श्रवण, 
सनन और निदिध्यासन करना चाहिए ऐसा कहा गया है। यह दाशनिकता 
अपूर्व है । 

इवेताश्वत्र उपनिषद मे गुरुभक्ति-देवभक्ति का रूप है--'यस्य देवे पराभक्ति 
यथा देवे तथा गुरो ।?” भक्ति तत्त्व का प्रथम प्रतिषादन उपनिषद कौ विज्येषता 
है । यह उस युग की रचना है जब साख्य का वेदान्त से पृथक्रण नही हुआ था 
तथा वेदान्त मे माया का सिद्धान्त प्रस्थापित नही हो पाया था। त्रिग्रुणो की 
साम्यावस्था रूप प्रकृति (अजा) का निस्सन्देह विवेचन है। “अजा मेका लोहित- 
कृष्ण शुकक्‍्लासमू | 'परन्तु इसे हम पूर्ण रूप से साख्य तत्त्व नहीं कह सकते | 
गीता ने क्षर, प्रधान, अक्षर आदि तत्त्वो का समावेश यही से किया है। शिव 
परमात्म तत््व के रूप मे अनेकश. वरियत है । वेदान्त तथा साख्य के उदयकालीन 
सिद्धान्तो के लिये यह महत्वपूर्ण उपनिषद है ।” “अमृताक्षर हर: ।' 

यहाँ पर हमने केवल उन्ही उपनिषदों का सक्षिप्त विवेचन किया है जिन्होंने 
चेष्णवदर्शन को विशेष रूप से प्रभावित किया है ।४ 


वंदिक साहित्य कर्मकाण्ड से ओतप्रोत था। उपनिपदों में ज्ञान तत्त्व विशेष 
रूप में परिलक्षित हुआ जो पौराणिक युग मे भाव या उपासना तत्त्व बनकर सामने 
आया । ओपनिषदिक ज्ञान दो अशो में विशेप हृष्टव्य है। (१) जगत के विराट का 
ज्ञान देने वाला जो आगे चलकर 'साख्यः बनकर सामने आया (२) आत्मज्ञान पर 
आधारित योग (5९]६ (२९४ ८०४१07) वनकर सामने आया जो आत्मा का ज्ञात 
देने वाला है। ब्रह्म के विविध स्वरूपो का विस्तारपुर्वंक वरांन यहाँ पर 
मिलता है। 

ब्रह्म साक्षात्कार के विभिन्न मार्ग भी इसी यूग मे फैले | ज्ञान प्रधान काल 
होने से भक्ति भी ज्ञानाश्रित हो गयी । यहाँ पर दो स्वतत्र धाराएँ हमे स्पष्ट रूप से 
प्रतीत हो जाती है । प्रथम योग, तथा दूसरी भक्ति कहलाई। एक में हृदयपक्ष- 
समन्वित-ज्ञान था, तथा दूसरे मे बुद्धि या केवल विशुद्ध ज्ञान था। उपास्य के 
सगुण सविशेष तथा निर्गुर निरविशेष दोनो रूप उपासको के सामने आये । तत्व ब्रह्मा 
त्व च वे विष्णु त्वं रुद्र त्वं प्रजापति ।* इस तरह समग्रुण विष्णु स्वरूप की प्रतिष्ठा 





१. श्वेताश्वतर उपनिषद ६-२३ १ 

२. श्वेताश्वतर उपन्तिषद ६-४-५ ॥ 

३. श्वेताश्वतर उपनिषद १-१०॥ 

४. बेदिक साहित्य-बलदेव उपाध्याय, २५६-६० ॥ 
हू. मन्नायण्युपतिषद ४-१२१-१३ 


४२ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का- 


वृद्धितत होती गयी और उनको जगत्पालक एवम्‌ अन्न का स्वरूप समभा जाने लगा । 
कठोपनिपद में आत्मा की ऊध्वेगामी गति को विष्णु के परमधाम की ओर जाने 
वाला पथिक बतलाया गया है ।* पुरुपनारायणा ने विष्णु की नराकार भावना से 
और उपास्य के सान्निध्य की उत्कठा के पाचरात्र यज्ञ की विधि चलाई ।* यही से 
अहिंसा तत्त्व का समावेश वैष्णव धर्म के अन्तर्गत हो गया। इस प्रकार सत्वगुरा 
प्रधान होने से वैष्णव धर्म सात्वत धर्म कहलाया | इसी का दूसरा नाम भागवत 
धर्म हैं। गीता इस धर्म का साररूप धर्म ग्रन्थ है । _नुनम्‌ एकान्त-धर्मे. अब श्रेष्ठो 
नारायण प्रिय. ।? भागवतो की दृष्टि से एकान्तिक धर्म सर्व श्रेष्ठ धर्म है क्योंकि यह 
स्वय नारायण या भगवान को प्रिय है । इस धर्म के अनुसार प्रत्येक कार्य करते समय 
कार्य करने वाले को अपनी यह धारणा बना लेनी चाहिये कि इस कार्य मे वह 
भगवान की इच्छा पूति मे एक साधन मात्र है ) निरतर इस प्रकार की मनोवृत्ति 
रखकर कार्य करने से मानसिक विकारों से छुटकारा मिल जाता है। सर्वब्यापक 
ईव्वर मे हढआस्था तथा सभी वस्तुओं को समभाव से देखने का अभ्यास बढ़ जाता 
है। इस लोक में तथा सर्वत्र सभी चीजे प्रकृति के सत्व, रज, तथा तम इन तीन 
गुणी से युक्त हैं! इनसे कोई भी मुक्त नहीं है। देह धारण करने वाले देही के 
शरीर मे आसक्ति डालने का कार्य ये तीन ग्रुण ही करते रहे है। इसलिए सभी 
प्राणियों के हृदयो मे रहकर उन्हे अपनी माया से किसी यन्त्र पर चढाये गये वस्तु 
की तरह घुमाने वाले भगवान में विश्वास कर उसकी शररणा में 'सर्व भाव” से जाना 
चाहिये । तव उसी के अनुग्रह से परमशान्ति एवम्‌ नित्य स्थान पाने का वह 
अधिकारी बन जाता हे। अर्जुन को वार-बार श्रीकृष्ण समभते हैं कि जो 
कुछ है वह सव वासुदेव ही है अत* उसी की एकनिष्ठट उपासना करनी चाहिये । वे 
कहते हैं--* 
सय्येव मन आधरस्व मयि वृद्धि निवेशयः । 
निवसिष्यसि मय्पेव अत ऊध्यं न संशय: ॥ 


मुझ मे अपना मन लीन करते हुए अपनी बुद्धि मुझ मे ही स्थिर कर । 





१. कठोपनिषद ३-६ । 
२. बेष्णव घर्म का विकास और विस्तार--- 
कृष्णदत्त भारद्याज-कल्याण, वर्ष १६ अडू ४॥ 
३. सहाभारत १९-३४८-४ । 
४. श्रोमदृभगयद्गीता १८-४०, १४-५, ३-२७, १८-६ १, १८-६२ । 
* ओमदभगवदुगीता १२-८। 


मा उ 


तुलनात्मक अध्ययन डंडे 


इसका फल यह होगा कि निस्सन्देह तू मुझ में ही निवास करेगा । आत्म समर्पण 
त्तथा एकान्त निष्ठा इस धर्म की सब प्रमुख बाते है । 


नारायणीय धर्म वा नारायणीय सम्प्रदाय--- 


इस धर्म का प्रतिपादन महाभारत के जान्ति-पर्व मे किया गया है। इंस 
दार्ज निक सिद्धान्त को मेरु पवंत पर ससऋषियो की और स्वायंभुव मनु को सुनाया 
गया था । इसी परम्परा से यह चलता रहा ऐसा भगवान्‌ का कहना है । वृहस्पत्ति 
तक परम्परा से प्राप्त यह धर्म वसु-उपरिचरतक सप्रास् होता गया। इस मत मे 
दीक्षित हो जाने पर उन्होने एक अश्वमेघ यज्ञ किया था जिसमे पशुचली नही दी 
गई, तथा यज्ञ का सपूर्ण विधान आरण्यक के अनुसार हुआ। यज्ञकर्ता वसु को 
विष्णु ने दर्शन देकर यज्ञ भाग ग्रहण किया था। अन्य पुरोहितो अथवा ऋषियों 
को दर्शन नही हुआ । बृहस्पति इसलिए क्रोधायमान हुए । तब अपने अनुभवों के 
आधार पर एकता, छ्विता और त्रिता ऋषियों ने उन्हे समझाया कि हरि के दर्शन 
प्रत्येक को नही होते। उसकी कृपा जिन पर होती है वे ही उनके दह्कैतो के 
अधिकारी है। वसु जैसे एकान्तिक उपासक से ही वे प्रसन्न होते है। बलि-पशु- 
युक्त भज्ञ-यागादि करने वाले बृहस्पति जैसे लोगो से वे अप्रसन्न रहते है। नारायण 
से नारद ने इस धर्म को ग्रहण किया और उनका दर्शन करने वे श्वेत दीप मे गए, 
तथा वहाँ जाकर परघ्रह्म भगवान्‌ की पवित्रता, ऐश्वयं, वैभव आदि का वर्शान 
ऋरते हुए श्राथेना की । तब भगवान्‌ ने उनको दशन दिये और कहा कि जो केवल 
भेरा ही भजन करते है उन एकान्त साधको पर प्रसच्न होकर मैं उन्हे दर्शन देता हूँ । 
अब मै तुम्हे अपना वासुदेव धर्म सुनाता हूँ । 

चासुदेव ही परघत्रह्म है । वे आत्माओ के भी आत्मा हैं । वे सृष्टि कर्ता हैं । 
संकर्पण चासुदेव के ही रूप है तथा जीवमात्र के प्रतीक है। मनस्तत्व के प्रतीक 
प्रयुम्न, सकपंण से, तथा जोवांत्मा के प्रतीक अनिरुद्ध, प्रद्यम्प्र से ही निकले है । 
इस तरह सकषंर, प्रद्युम्त और अनिरुद्ध मेरी ही मू्तियाँ है। देवता, मनुष्य तथा 
अन्य पदार्थों की उत्पत्ति मुभसे होती है और वे मुभमे लीन हो जाते है । वराह, 
नूसिह, परशुराम, रामचन्द्र आदि मेरे ही अवतार हो चुके है तथा कस आदि असुरों 
को मारने के लिए मैं फिर अवत्तार लूगा । उंस समय अपने उपर्युक्त चार रूपो से 
सब कार्य सुसपन्न कर के और सात्वत द्वारा द्वारिका नगरी का नाश करके, ब्रह्म 
लोक चला जाऊँगा । नारद ने यह सुना और वे बंद्रिकाश्रम मे स्थित नर-नारायण 
के स्थान पर लौट आये । इसी पर्व के अन्य अध्यायो से वे अपनी तीनो मूतियों या 
मूल तत्वों की सहायता से निष्पाप साधक की मुक्ति का वर्णन करते है । ऐसा 


डड हिन्दी और मराठी के गैष्णव साहित्य का- 


साधक मृत्यु के पश्चात्‌ सर्व प्रथम सूर्य लोक में जाता है, जहाँ उसके सब लौकिक 
गुण जल जाते है तथा वह सूक्ष्म रूप धारण करता है तब बह अनिरुद्ध में प्रवेश 
करता है; वहाँ वह मन बनकर प्रद्युम्म मे प्रविष्ट हो जाता है। फिर इस रूप को 
भी छोड़कर सकपंण अर्थात्‌ जीव मे प्रवेश करता है। फिर त्रिगुणों से छुटकारा 
पाकर घट-घटवासी परब्रह्म परमात्मा मे लीन हो जाता है। वसु उपरिचर के 
आख्यान से भगवान्‌ वेदव्यास ने अहिसायुक्त यज्ञों की महत्ता को स्थापित किया। 
इस घमममं मे वेदिक, शास्त्रीय यज्ञ कर्मानुष्ठटानो को उपनिषद-वेदान्त-प्रतिपाद्य ज्ञान-योग 
को तथा हृदय प्रधान-भक्ति को समान स्थान प्राप्त है।? नारायणीय सप्रदाय मे 
व्यूहो की पूजा का विधान है । 


श्रीमद्भागवत््‌ में सात्वतो को महान्‌ भागवत तथा बासुदेव परायण ब्राह्मण 
बतलाया है। जिनकी अपनी विशिष्ट पूजा पद्धति है। इसमे सात्वत, अन्धक तथा 
वृष्णियों को यादव वशीय बताया गया है और वासुदेव को सात्वतधर्म कहा है ।' 
इस पूजा-विधान को अपनाने वाले सात्वत कहलाते थे। इनके उपास्य देवता 
परमात्मा के ही अवतार नर रूपी वासुदेव है। वासुदेव की पूजा उनके अ्रगावतार 
व्यूहो के साथ होती है तथा अपने विशिष्ट अलौकिक गुणों के कारण वे समरत वश 
के पूजनीय है। वृष्णि, अन्धक आदि समस्त शाखाएँ यादव' कुल की है। सात्वतो 
ने विदर्भ, मंसोर तथा सुदूर द्रविड देश मे अपने उपनिवेश बसाए थे । द्रविड देण मे 
पाचरात्र सम्प्रदाय के प्रचार का कारण सात्वतो का आगमन ही था | द्रविड देश के 
अनेक नरेश अपना सम्बन्ध सात्वतवशीय कृष्ण से जोडते है। पूर्वोत्तर “महीशुर' 
पर राज्य करने वाले 'इहन गोवेड' नामक तामिल सरदार ने अपने को द्वारिका के 
कृष्ण की ४६ वी पीढी मे बतलाया है। इन प्रमाणों के बल पर आयगार का 
मत है कि सात्वत वश्ञीय क्षत्रियो का द्वविड देश में बंष्णव धर्म का प्रावल्य बहुत 
रहा ।* द्रविडो के सम्बन्ध का ऐतरेय ब्राह्मण का यह उल्लेख दृष्टन्य है--४ 
एतस्यां दक्षिणस्थोदिशि ये केच सात्वततां राजानों भोज्यायेव ते । 
अभिषिच्यन्ते ।  भोजेति एनाम._ अभिषिषतानाचक्ष ते॥ 
पचरात्र मत की उत्पत्ति तो उत्तर भारत में हुई--विशेषत उसका प्रादुर्भाव 
१. देखिये--महाकवि सुरदास-आचार्य नन्‍्ददुलारे बाजपेयी, पृू० १३-१४ । 
२. कलेक्टेड बवर्स ऑफ सर भांडारकर, वाल्यूम ४ । 
३. एस. के. अयंग्रार--प्रम संहिता इन्ट्रोडक्शन 
पृ० १५-१७ जी. ओ. एस्‌. नं० ८ ई० १६४० । 


++ 


४* ऐतरेय ब्राह्मण घ-३-१४ | 
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त्रज-मण्डल में हुआ था। यह सिद्धांत उन पश्चिमी विद्वनों को स्वय ही एक 
मूह तोड उत्तर है जो भक्ति को दक्षिण भारत मे ही ईसाई भक्तों के सम्पर्क से तथा 
दशमशती के आस-पास उत्पन्न हुआ मानते है । अर्थात्‌ भक्ति स्पष्ट रूप से भारतीय 
वातावरण मे उत्पन्न अपनी ही निजी सम्पत्ति है ।* 

पांचरात्त मत-- 


यह मत ईसा पूर्व तीसरी शताब्दी मे प्रचलित था। गीता के सात्वत, 
भागवत या एकान्तिक धर्म का विकसित रूप पाचरात्र मत है। पाचरात्रों का 
प्रसिद्ध चतुर्व्यूह सिद्धान्त* है। पाचरात्रों के सिद्धात के अनुसार वासुदेव से 
सकपंण अर्थात्‌ जीव, सकपंण से प्रद्यम्न अर्थात्‌ मन और प्रद्यम्न से अनिरुद्ध अर्थात्‌ 
अहंकार की उत्पत्ति होती है । इनकी सहिताओ के प्रतिपादन के चार मुख्य विषय 
हैं---(१) ज्ञान अर्थात्‌ ब्रह्म, जीव, तथा जगव्‌ के पारस्परिक सम्बन्धी का निरूपण 
(२) योग अर्थात्‌ मोक्ष के साधनभूत योग-प्रक्रियाओ का वर्शांन (३) क्रिया अर्थात्‌ 
देवालय का निर्माण, मूर्तिस्थापन, पूजा आदि और (४) चर्या अर्थात्‌ 
नित्य नेमित्तिक कृत्य, मूर्तियों तथा यन्त्रो की पूजा-पद्धति, विशेष पर्वो के उत्सव 
आदि ॥? श्र 

पांचरात्रो ने नारायण के छ दिव्य ग्रुणो की भी चर्चा की है। ये भी यज्ञ- 
याग की हिंसा के विरुद्ध थे। यह आस्तिक वेदिक मत था, अत: क्रान्तिकारी 
सुधारको वीद्धों, जेनियों के आगे वह उतना ऐतिहासिक महत्व नहीं पा सका | 
फिर भी उसने काफी कार्य इसके प्रचार का किया है। आगे चलकर इसी मत ने 
रामादुज के समय पुन. अपना उत्कर्प दिखाया और अपना प्रभाव युग पर भी 
छोडा । पाचरात्र सिद्धात को वेप्छाव आगम या वेष्णाव तन्‍्त्र भी कहा जाता है। 
इसमे व्यूहू के बाद भगवान्‌ का रूप विभव' है। विभव का रूप अवतार है और ये 
३६ हैँ। श्रूव, मधुसूदन, कपिल, त्रिविक्रम आदि विभव हैं। अन्तयामिन्‌ भगवान्‌ 
ब्रह्म] का स्वेव्यापक रूप है । वाराहू, वामतन, भागवराम, दागरथी-राम और क्ृप्ण 
ये अवतार हैं। आगे हस, कूम, मत्स्य एवम्‌ कल्कि इन नामों को मिलाकर यह 
सख्या दस कर दी गई है। पाचरात्रो ने साख्यों और वेदान्तियों के तत्त्वों को 
ले लिया है। वे माया को स्वीकार करते है और साथ ही ग्रुणो से सृष्टि बतलाई 
है । पाचरात्रो के अनुसार प्रकृति पुरुष के आश्रित होकर कार्य करती है। 
१. भागवत संप्रदाय-बलदेव उपाध्याय, पृ० १०४। 


२. सध्यकालीन घममं साधना--डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी, पृू० ३०-३१ । 
३. भारतोय दर्शन-वलदेव उपाध्याय, पु० ४६० तथा इन्ट्रोडक्दान हू पंचरात्र झड 


अहिबुधन्य संहिता--प्रृ ०, २२-२६-श्रे डर । 


रद हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का- 


ब्रह्म अनादि अनन्त तथा सर्वेव्यापी है। ज्ञान, तेज, ऐड्वर्य, शक्ति, वल, 
वीये और तेजस्‌ इन छ. गुणो के कारण वे प्रधानता से भगवान्‌ तथा व्यापक होने 
से वासुदेव है। कहा भी है--वासनात्‌ वासुदेवस्थ वासित भुवनत्रयः: । 
ज्ञान ब्रह्म का गुण भी है और शक्ति भी । शक्ति से आशय यह है कि ब्रह्म जगत्‌ का 
उपादान कारण है। अनायास जगत्‌ की रचना के कारण ही “बल' नामक गुण 
चतलाया गया है। जगत्‌ रचना की शक्ति ऐश्वर्य है। अधिकारी होने से भगवान्‌ 
वीयंवान है । 

भगवान की शक्ति लक्ष्मी है। दोनो का सम्बन्ध द्वेतपरक है। प्रलयकाल में 
भी ये भिन्न रहते है । नितान्त भिन्न भी नहीं रहते। सूर्य तथा आतप की तरह 
इेता-देतु भाव ही रहता है। लक्ष्मी के सृष्टि काल मे दो रूप होते है। 
(१) क्रियाशक्ति, (२) भूतश्कक्ति। इनके अभाव मे भगवानु निविकार होता है। 
तरज्भ की तरह भगवान्‌ से पृथक होकर लक्ष्मी सृष्टि रचती है। इसे ही शुद्ध सृष्टि 
कहा जाता है । 

भगवान्‌ के चार रूपो मे व्यूह, विभव, अर्चावतार तथा अन्‍्तर्यामिन अवतार 
होते है। छ. गुणो मे से दो-दो गुण मिलकर व्यूह बनाते है। सकपंण मे ज्ञान -- 
बल रहता है। प्रद्युम्त मे ऐश्वय +-वीय॑ तथा अनिरुद्ध मे शक्ति-+-तेज रहता है । 
स्रकर्ष ण का काये सृष्टि है। प्रद्युम्त क्रिया की शिक्षा देते है। अनिरुद्ध मोक्ष का 
तत्व है। शकराचार्य ने इस व्यूहू मत का खडन किया है। उनके मतानुसार 
वासुदेव से सकर्पषण (जीव) की उत्पत्ति होती है । सकपंण से प्रध्यम्त (मन) की 
तथा उनसे अनिरुद्ध (अहकार) की उत्पत्ति होती है। अथुद्ध सृष्टि मे--प्रद्युम्त 
/कूटस्थ पुरुष /7मायाशक्ति 7नियति 7काल-सत्व, रज, तम, बुद्धि अहकार 
वेकारिक, तेजस और भूतादि है। भूतादि, तामस से उत्पन्न, पचतनु मात्रा तथा 
उनसे स्थूलभूत उत्पन्न होते है । 

पाचरात्र मतानुसार १. पुरुष १. प्रकृति १. महतत्व या बुद्धि १. अहद्धार 
१. अहड्डार के तीन प्रकार--१. सात्विक, २. राजस ३. तामस । सात्विक से 
एक मन और दस इन्द्रियाँ तथा तामस से पाँच तन्मात्राएँ को मिलाकर सुष्टि-प्रक्रिया 
होती है । 

जीव--यह वासुदेव का क़ीडा विलास है। भगवान की इच्छा शक्ति ही 
सुदर्शन है। यह उत्पत्ति, स्थिति, विनाश, विग्रह तथा अनुग्रह इन पाचशक्तियो की 
समष्टि मात्र है। सृष्टिकाल मे जीव से भगवान्‌ की तिरोधान शक्ति, जीव का 
विभुत्व, सर्वेशक्तिमत्ता, तथा ज्ञान को छीन लेती है। अत. जीव अज्न होकर 
योनियो मे भटकता रहता है । जीव के दुखो को देखकर भगवान्‌ को दया आती 
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है। जीव को ज्ञान देकर वे कर्मो का नाथ कर देते है। इसके फलस्वरूप उसे 
मुक्ति मिल जाती है। भगवान्‌ की अनुग्रह भक्ति को उसके मन्दिर बनाना, सूर्ति 
पूजा करता, योग का साधन करना तथा प्रमुख रूप से भक्ति करना आदि से प्राप्त 
किया जाता है। सब से श्रेष्ठ उपाय गरणागति है। यह छ: प्रकार की होती है । 
(१) भगवान्‌ की अनुकूलता के प्रति कृतसड्धूल्प होना, (२) भगवान्‌ के विस्द्ध न 
होना (३) भगवान्‌ के द्वारा रक्षा होगी ऐसा हृढ विश्वास रखना। (४) भगवान्‌ 
रक्षक हैं यह भावना रखना। (५) आत्मसमर्पण और (६) दीनता। भक्त को 
पचकाललक्षी भी कहते है। उसमे ये पाँच बाते रहती है। (क) जप, ध्याने, पूजा 
ह्वारा भगवान्‌ से उन्मुख होना (ख) उपादान, पृष्प कलादि का पूजा के लिए सम्रह 
(ग) यज्ञादि। (घ) अध्याय, अध्ययन, मनन, उपदेश । (३) योग-यौगिक 
क्रियाएं करना आदि | ब्रह्म के साथ एकाकार होना ही मोक्ष है। सरिता समुद्र 
की एकता के समान दोनों एक हो जाते है। शुद्ध यृष्टि से उत्पन्न वेकुण्ठ में जीव- 
भगवान्‌ के साथ विहार करते हैं। वही अन्य नित्य जीव गरुड़ आदि भी मिलते है । 
जीव अणखुरूप है। उसका ब्रह्म के साथ भेद भी है और अभेद भी । पांचरात्र मत 
परिणामवाद को मानता है। वल्लभ और चेतन्य मत में जाकर यही वंकुण्ठ की 
कल्पना गोलोक मे बदल गई है। वैष्ण॒व-पूजा पद्धति मे तथा क्रियाकाण्ड के लिए 
पाचरात्र ने वडी सहायता की है । रामानुज के बाद व्यूहवाद नही मिलता । पाचरात्र 
वेद का ही एक अ्रग है। गीता के वाद पाचरात्र-मत भक्ति के विकास में दूसरा 
महत्वपूर्ण सोपान है । ; 

पांचरात्र का अर्थ-- 


'पाचरात्र' जब्द की व्याख्या भिन्न प्रकार से की गई है। महाभारत के 
अनुसार चारों वेद तथा सांख्य योग के समन्वय से इस मत को पाचरात्र यह सज्ञा 
दी गई। ईश्वर सहिता” के कथनानुसार गाडिल्य, औपगायन, मौजायन, कौशिक 
तथा भारद्ाज ऋषि को मिलाकर पाच रात्रियों मे जो उपदेश दिया था उसे पाचरात्र 

कहते हैं; तो पदमसहिता के अनुसार इसके सामने अन्य पाँच शास्त्र राजि के समान 
मलिन पड़ गए थे। अत: इस मत को पाचरात्र कहा जाता है। नारदर*-पाचरात्र, 
के अनुसार इसके विवेच्य विपयों की सख्या ही इसके नामकरण का कारण मानी 
जाती हैं।* रात्र का अर्थ है ज्ञान | जैसे-- 





१२. ईश्वर संहिता, अध्याय २१। 
२. सारद पांचरात्र, १-४५-५३। 
३. १ 7 शेड | 


डंद हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


'रात्र च ज्ञानवचनं ज्ञान पंचविध॑ं स्मृतमु | 
परमतत्व, मुक्ति, भुक्ति, योग तथा विपय (ससार) इन पाँच विषयों का 
निरूपण करने से इस तन्‍्त्र का नाम पाचरात्र' पडा। “अहिर्वृबन्य सहिता! भी 
इसी मत को स्वीकार करती है । 
वेखानस आगम-- 
वैष्णव आगमो में वेखानस गृह्यसुत्र का महत्वपूर्ण स्थान है। पाचरात्र के 
समान प्राचीन तथा प्रामाणिक होने पर भी यह विशेष प्रसिद्ध नहीं है। कभी 
इसका व्यापक प्रचार था पर किसी कारणवश इसकी लोकप्रियता कम हो गई । 
वेखानस क्ृष्णयजुर्वेद की एक स्वतन्न शाखा थी। क्ृष्णयजुर्वेद की चार प्रधान 
शाखाओ में से-आपस्तम्ब, बौधायन, सत्यापाढ, हिरण्यकेशी तथा औखेय' शाखाओं में 
से औखेय शाखा से वेखानसो का सबन्ध था ।* 
येन् वेदार्थ विज्ञेयो लोकोनुग्रह काम्यया । 
प्रणेत सूत्र मौखेय तस्मे विखनसे नमः ॥ 
--वेखानस सूत्र । 
वैसे गौतमधर्मसूत्र (३-२), वौधायन धर्म सूत्र (२०६-१७) वशिड्ठ धर्म सूत्र 
(६-१०) में वानप्रस्थो को वेखानसशास्त्र का अनुयायी बतलाया गया है, यथा 
'वेखानसमते स्थित, ।! मनु (६-४) “वैखानस धर्मप्रश्न' मे वानप्रस्थो के आचार 
विधान का सागोपाग वर्णात मिलता है। इनका पालन वानप्रस्था श्रमियों के लिए 
अनिवाये था। वबंखानसो के चार ग्रन्थ उपलब्ध हो चुके है जो इस प्रकार है। 
१. वेखानसीया मत्र सहिता, २. गृह्मसूत्र, सात प्रश्नों या अध्यायों में विभक्त है। 
३. धर्मंसूत्र या धर्म प्रश्न, तीन प्रश्नो मे विभक्त है। और ४. श्रौत सूत्र । इन सब 
में वेखानस गरह्मसूत्र सब से अधिक प्रसिद्ध है। ये लोग दाश्शनिक कम थे पर 
आचारवादी अधिकओे मत्र पाठो के आठ अध्यायो में से अन्तिम चार अध्यायो में 
विशिष्ट विष्णु पूजा का विधान है जो अर्चनाकाण्ड के नाम से प्रसिद्ध है। वेखानस 
गृह्यसूत्र के ४ प्रइत के दशम्‌, एकादश तथा द्वादश खड में विष्णु की स्थापना, 
प्रतिष्ठा एवम्‌ अर्चता का विशज्येप रूप से वर्णन है।-* नित्य प्रात-काल तथां 
१. अहिबु धन्य संहिता, ११-६४ 
३. वेखानस श्रोत सुत्र-- वेंकटेद भाष्यकार के कथनानुसार । 
२. वखानस धर्म प्रश्न, १-६-७ । 
४. भारतोय दर्शन-बलदेव उपाध्याय, पु० ५३६-३६॥ तथा 
४. हिन्दी साहित्य को दाशनिक प्रृष्ठ भुसि--विश्वम्भरनाथ उपाध्याय, पृ० १३३ ॥: 





ठुलचात्सक अध्ययन ड€ 


सायंकाल में हवन के अनन्तर विष्णु की पूजा करना ग्ृहस्थ के लिये आवश्यक है । 
विष्णु की मृत्ति ६ अग्रुतो से परिमाण मे कम न होती थी । विशेष विधि से उनकी 
प्रतिष्ठा कर विष्णुसूक्त और पुरुपसूक्त से उनकी पूजा की जाती थी। अष्टाक्षर तथा 
द्वादशाक्षर मंत्रो का विधान था। इस प्रकार का विश्वास नारायणो देव 
सर्वार्थ सिद्धि: ।!'* प्रचलित था । इस वेखानस धर्म प्रश्न के अनुसार सब देवताओं 
मे नारायण की प्रधानता और प्रमुखता मानी जाती थी। अनन्तञयन ग्रन्थावली 
न० १३१ से प्रकाणित मरीचिप्रोक्त बेखानस आगम'* के अनुसार यह पता 
जलता हैं कि इस आगम का मुख्य विपय क्रिया, तथा चर्या है। मन्दिर की विविध 
मूर्तियों की रचना, विभिन्‍न अज्भी का निर्माण, राम कृष्ण आदि सूर्तियों की विशेषता, 
मृतियों की प्राणप्रतिष्ठा, अचेना, बलि आदि का सागोपाग विवेचन इतने विस्तृत 
रूप मे मिलना कठिन है। परमात्मा की चार मूर्तियाँ होती है--१. विष्णु 
२ महात्रिष्णु तथा ३. सदाविष्णु ४. सर्वध्यापी | इन्ही चार मूर्तियों के अश से चार 

अन्य मूर्तियों की उत्पत्ति होती है । विष्णु के अ्रश से 'पुरुप' जिसमे धर्म की प्रधानता 
रहती है, महाविष्णु के ग्रश से ज्ञानात्मिक सत्य”, 'सदाविष्णु' के अभ से अपरिमित- 
ऐड्वर्यात्मक अच्युत' (श्रीपती) तथा सर्वव्यापी के अंश से अनिरुद्ध की उत्पत्ति होती 
है, जिसमे वेराग्य या सहार की प्रधानता रहती है। इन चारो मूर्तियों से थक्त 
होकर नारायण पचमूर्ति रूप माने जाते है । जप, हुत, ध्यान व अचेना से भगवान्‌ 
प्रसन्‍न हो जाते है। मुक्तिया चार प्रकार की बतलाई गई है सालोक्य, सामीप्य, 
सारुप्य तथा सायुज्य । इन सब मे सर्वश्रेष्ठ मुक्ति सायुज्य मुक्ति है जो वेकुण्ठ मे ले 
जाती है । इन्ही से आगे चलकर सलौकता, समीपता, सरूपता व सायुज्वता ये नाम 
हो गये है । 
चेष्णव मत में गोपाल कृुष्ण-- 

यहाँ गोपालकृष्ण की चर्चा कर लेना आवश्यक है । कृष्ण के द्वारा कस- 

चध का उल्लेख महाभारत मे मिलता है। ब्राह्मरा काल मे नारायण परम आराध्य' 
थे। सात्वतों मे वासुदेव परम देवता थे। तभी वासुदेव-नारायश एकीकरण 
हुआ । आगे चलकर वासुदेव कृष्ण और विष्णु-तारायण एक हो गए। पर इसमें 
कही भी गोपालक्ृण्ण देवता का उल्लेख नहीं है। नारायणीय मे चासुदेव अवत्तार 
का उल्लेख तथा कस-वध की चर्चा आती है पर गोपालकृष्ण का उल्लेख कही भी 
नही हैं। गोपालकृष्ण सवधी उल्लेखनीय कथा पुस्तके ये है-१. हरिवश , 


४, बेखानस धर्म प्रश्न, ३-६-१। 
४. चैखानस आगम--अनन्त शयनमस्‌ ग्रंथावली नं० १३१। 


डंद हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का- 


'रात्रं च ज्ञानवचनं ज्ञानं पंचविध॑ स्वृतम्‌ । 
परमतत्व, मुक्ति, भुक्ति, योग तथा विपय (ससार) इन पाँच विषयों का 
निरूपण करने से इस तनन्‍्त्र का नाम 'पाचरात्र' पडा। “बहिर्वुबन्य सहिता'" भी 
इसी मत को स्वीकार करती है । 
वेखानस आगम-- 
वैष्णव आगमो में वेखानस गृह्यसूत्र का महत्वपूर्ण स्थान है। पाचरात्र के 
समान प्राचीन तथा प्रामाणिक होने पर भी यह विशेष प्रसिद्ध नही है। कभी 
इसका व्यापक प्रचार था पर किसी कारणवणश इसकी लोकप्रियता कम हो गई । 
वेखानस कृष्णयजुर्वेद की एक स्वतत्र शाखा थी। हृष्णयजुर्वेद की चार प्रधान 
गाखाओ मे से-आपस्तम्ब, बौधायन, सत्याषाढ, हिरण्यकेणी तथा औखेय शाखाओ में 
से औखेय शाखा से वेखानसो का सबन्ध था ।* 
येन वेदार्थ विज्ञेयो लोकोनुग्रह काम्यपा । 
प्रणीत सूत्र मौखेयं तस्मे विखनसे नमः ॥ 
--वेखानस सूत्र । 
वैसे गौतमधमंसूत्र (३०२), बीधायन धर्म सूत्र (२०६-१७) वशिड्ठ धर्म सूत्र 
(६-१० ) में वानप्रस्थी को वेखानसशास्त्र का अनुयायी बतलाया गया है, यथा 
विखानसमते स्थित. ।! मनु (६-४) 'वैखानस धर्मप्रश्ड” मे वानप्रस्थो के आचार 
विधान का सागोपास वर्णन मिलता है। इतका पालन वानप्रस्था श्रमियों के लिए 
अनिवायं था। वंखानसो के चार ग्रन्थ उपलब्ध हो चुके है जो इस प्रकार है। 
१. वेंखानसीया मत्र सहिता, २ गृह्यसूत्र, सात प्रश्नों या अध्यायों में विभक्त है। 
३. धर्मसूत्र या धर्म प्रइन, तीन प्रश्नो मे विभक्त है। और ४. श्रौत सूच । इत सब 
में वेखानस गृह्मसूत्र सब से अधिक प्रसिद्ध है। ये लोग दार्शनिक कम थे पर 
आचारवादी अधिकरे मत्र पाठो के आठ अध्यायो में से अन्तिम चार अध्यायों में 
विधिष्ट विष्णु पूजा का विधान है जो अचनाकाण्ड के नाम से प्रसिद्ध है। बंखानस 
गृह्यसूत्र के ४ प्रश्न के दशम, एकादश तथा द्वादश खड में विष्णु की स्थापना, 
प्रतिद्ा एवम अर्चना का विशेष रूप से वर्णन है ।*-* तित्य प्रात.काल तथा 


१. अहिबु धन्य संहिता, ११-६४ 

२. वबेखानस श्रोत सुत्न--वबेंकटेश भाष्यकार के कथनासुसार । 

२ वेखानस धर्म प्रश्न, १-६-७। 

४. भारतीय दशेन-बलदेव उपाध्याय, पु० ५३९६-३६ । तथा 

४. हिन्दी साहित्य की दार्शनिक पृष्ठ भुसि--विश्वमस्भरनाथ उपाध्याय, पृ० १३३ । 





तुलनात्मक अध्ययन ४६ 


साथंकाल में हवन के अनन्तर विष्णु की पूजा करना गृहस्थ के लिये आवश्यक है । 
विष्गु की मूर्ति ६ अग्रुलो से परिमाण मे कम न होती थी । विशेष विधि से उनकी 
प्रतिष्ठा कर विष्णुसूक्त और पुरुषयुक्त से उनकी पूजा की जाती थी। अणष्टाक्षर तथा 
द्वादगाक्षर मत्रो का विधान था। इस प्रकार का विश्वास 'ारायणो देव 
सर्वार्थ सिद्धि: ।!" प्रचलित था । इस बंखानस धर्म प्रश्न के अनुसार सब देवताओं 
में नारायण की प्रधानता और प्रमुखत्ता मानी जाती थी। अनन्तशयन ग्रन्थावली 
न्० १३१ से प्रकाशित मरीचिप्रोक्त वेखानस आगम * के अनुसार यह पता 
नलता है कि इस आगम का मुख्य विषय क्रिया, तथा चर्या है। मन्दिर की विविध 
मूर्तियों की रचना, विभिन्‍न अजद्भो का निर्माण,राम कृष्ण आदि मूर्तियों की विशेषता, 
मूर्तियों की प्राणप्रतिष्ठा, अर्चना, बलि आदि का सागोपाग विवेचन इतने विस्तृत 
रूप भे मिलना कठिन है। परमात्मा की चार मूर्तियाँ होती है--१. विष्णु 
२. महाविष्णु तथा ३. सदाविष्णु ४. सर्वेध्यापी | इन्ही चार मृतियों के श्रश से चार 
अन्य मूर्तियों की उत्पत्ति होती है । विष्णु के श्रश से 'पुरुष' जिसमें धर्म की प्रधानता 
रहती है, महाविष्णु के श्रश से ज्ञानात्मिक सत्य”, 'सदाविष्णु' के अथ से अपरिमित- 
ऐडवर्यात्मक “अच्युत' (श्रीपती) तथा सर्वव्यापी के अंश से अनिरुद्ध की उत्पत्ति होती 
है, जिसमे वेराग्य या सहार की प्रधानता रहती है। इन चारो मूर्तियों से युक्त 
होकर नारायण पचमूति रूप माने जाते है। जप, हुत, ध्यान व अचना से भगवान्‌ 
असन्न हो जाते है। मुक्तिया चार प्रकार की बतलाई गई है सालोव्य, सामीप्य, 
सारुप्य त्तथा सायुज्य । इन सब मे सर्वश्रेष्ठ मुक्ति सायुज्य मुक्ति है जो वेकुण्ठ मे ले 
जाती है। इन्ही से आगे चलकर सलौकता, समीपता, सरूपता व सायुज्वता ये नाम 
हो गये है । 
चेष्णव मत में गोपाल कृष्ण-- 

यहाँ गोपालक्ृष्ण की चर्चा कर लेना आवश्यक है । कृष्ण के द्वारा कंस- 
बंध का उल्लेख महाभारत मे मिलता है। ब्राह्मण काल मे नारायण परम आराध्य 
थे। सात्वतो मे वासुदेव परम देवता थे। तभी वासुदेव-नारायण एकीकरण 
हुआ । आगे चलकर वासुदेव कृष्ण और विष्णु-तारायण एक हो गए। पर इसमे 
कही भी गोपालकृष्ण देवता का उल्लेख नहीं है। नारायणीय मे वासुदेव अवतार 
का उल्लेख तथा कस-वध की चर्चा आती है पर गोपालक्ृष्णु का उल्लेख कही भी 
नही हैं। गोपालकृष्णु सबधी उल्लेखनीय कथा पुस्तकें ये है-१. हरिवश , 


डे. वंखानस धर्म प्रश्न, ३-९-१। 
५. वेखानस आगस--अनन्त शयनस्‌ ग्रंथावली नं० १३१॥ 


प्र्० हिन्दी और मराठी के वंप्णव साहित्य का- 


२. भागवत प्राण ३. नारद पाचरात्र ४. बैव्त पुराण । उसके सिवा यह भी 
एक मत प्रचलित है कि क्राइस्ट के नाम-साम्य तथा सा की जन्म कथा और 
बालकृष्ण की अनेक लीलाओं का साम्य देखकर कुछ यूरोपीय विद्वानों के मतानुसार 
ये कथाएं गढ ली गयी है। मतलब यह कि गोपालकृप्ण पर क्राईस्ट का 
प्रभाव है । 

हम इस मत का समर्थन कदापि नहीं कर सकते। डा० भाडारकरजी का 
मत है कि ईसा पूर्व प्रथम गताब्दी तक गोपालक्ृप्ण की चर्चा नहीं उपलब्ध होती । 
इसके बाद ही कृष्गा की प्रेमलीला सबन्धी ब्रहुतमा लोक साहित्य, गावाओं तथा 
सस्क्ृत ग्रस्थों मे बिखरा हुआ मिलता है। अतः उनका अनुमान है कि ईसापूर्वे 
एकान्तिक धर्म के प्रवर्तन और गोपालकृप्ण सम्बन्धी बहुतसा प्राप्त साहित्य इनके 
बीच कोई ऐसी घटना अवश्य घटित हुई होगी जिससे गीताकार कृष्ण का सम्बन्ध 
गोपालक्ृष्ण से जुड़ गया हो। डा० भाडारकर के मतानुमार बह घटना किसी 
आभीर जाति का पश्चिम के देदो से घूमते-घामते आकर भारत में मथुरा प्रदेश से 
लेकर सौराष्ट्र तथा काठियाबाइड के प्रान्तो के क्षेत्र तक फंलकर बस जाना ही है । 
इस जाति का परम उपास्य एक बालक था जिसे ईसा की दूसरी शताब्दी तक 
वासुदेव कृष्ण में सम्मिलित कर लिया गया । इस जाति का मुस्य व्यवसाय गायें 
चराना और पालना था ।१ इस मत को मान्य करने मे यह आपत्ति आती है कि 
तमिल प्रदेशों में आभीरों को 'अंयर' कहते है, जिनके नाम का अकार गाय का 
आकार सूचित करने वाली “आ' से बना सिद्ध होता है। इनकी प्राचीन जातीय 
परम्पराओं से भी यह सूचित्त होता है कि वे पाण्डवों के साथ ईसा के कई झताब्दी 
पूर्व यहाँ आये थे ।* 

ऐसा लगता है कि श्वेत दीप वाले प्रसगय को लेकर योरोपीय विद्वान अपनी 
बुद्धि से प्रयासपूर्वक यह प्रतिपादन करने लगे कि हो ने हो किसी न किसी अथ में 
महाभारत में वर्णित ब्वेतदीप का सम्बन्ध युरोप से ही रहा होगा । इसका अनुमान 
वे इस प्रकार की दलील देकर करते है कि युरोपीय पडित सकेद याने गौर वर्ण के 
होते है। अत. इवेतदीप निशएभ्चय ही यूरोप होगा। पर ये सारे अनुमान व्यर्थ के 
थौर गलत सिद्ध हो चुके है । 

गोपालकृप्ण की कथाओ के वर्णन हरिवश तथा वायु पुराण मे उपलब्ध 
होते हैं। भागवत पुराण मे कमबध, पूतना बध और अन्य राक्षमों के बधो का 





१. भांडारकर-वेष्णवी कम, दोविज्म, पृ० ४६-५२ । 
३. वेष्णव घ॒र्म --परशुरास चतुर्वेदी, पु० ४३ ।॥ 


घचुलनात्मक अध्ययन भर 


चंगोन है। इनमें कसतारि-कृषष्ण और वालकृष्ण को अभिन्‍न वतलाया गया है । इन 
अ्रन्थो की अवतारणा होने के पूर्व ही जनता में यह विच्वास दृढ और पक्‍का हो गया 
होगा । महाभारत के सभा पर्व में शिशुपाल द्वारा गोकुलवासी कृष्ण के जीवन से 
सदर्भ रखने वाली कुछ वातें कथन की गई है। ये बाते इस मत की पृष्टि करने वाली 
है । भांडारकरजी के मतत से ये वाते प्रक्षित्त है। गीता में गोविन्द” शब्द आया है । 
कुछ विद्वान इसे “गोपेन्द्र” शब्द का प्राकृत रूप बतलाते है। वैदिक साहित्य में 
गोपा, दामोदर तथा गोविन्द ये गब्द वरावर मिलत्ते है ज॑से-“विष्णुगोपा अदाभ्य.* 
एक अन्य स्थल पर विष्णु के परम पद में उत्तम सीगोवाली गरायो का रहना भी 
चतलाया गया है । इसी वेद में विष्णु का वाल्यावस्था पारकर युवावस्था को प्राप्त 
करना दिखलाया गया है तथा उसके द्वारा गवर और उसके नागरिकों को नष्ट किये 
जाने के लिये प्रार्थना की गई है।* इस तरह निश्चय पूर्वक' कह सकते है कि' 
इसामसीह की कथाओ के आधार पर गोपालक८्ण की बाललीलाओं का गढा जाना 
किसी तरह तक और युक्ति समत नही जान पडता । गरोपालकृष्ण की बाललीलाओं 
का आधार वैदिक और स्वंथा भारतीय ही है । ५ 


विशेष रूप से आभीरो के वालदेवता गोपालक' और प्रचलित जनपरपराओ 
को लेकर इसे गीता के कृप्ण के साथ मिलाया गया होगा यही उचित निष्कर्ष जान 
पड़ता है । 

केनेडी के मतानुमार जाट और गूजर उस घुमकक्‍्कड जाति की सतान है 
जिसके बाल देवता श्रीकृष्ण थे ।7 काठियावाड में पाई गयी एक लिपि से ज्ञात 
होता है कि शक १०२ में आभीर राज्य करने लगे थे। एक और लेख से पता 
चलता है कि आभीर उच्च पदाधिकारी और आसक ईसवी सन २ री जताच्दी से 
ही होते थे। अत्यन्त पुराने 'वायुपुराण' में आभीर राजाओो की वजावनी का 
उल्लेख है। हरिवश मे आभीरों के वाल देवता श्रीकृष्ण की कथा का सव से 
पुराता उल्लेख हैं। यह ग्रन्थ भाडारकरजी के मतानुसार ईसवी सन की तृतीय 
शताब्दी के वाद के समय में निर्मित हुआ । इसमे एक जअब्द आया है। दीनार 
([.807-7 लावा प७) कहा जा सकता है कि यह बब्द ईसब्री सन के पूर्व 





१. ऋग्वेद, १०२२-१८।॥ 
२. इन्द्राविष्ण॒ुहहितः शम्बरस्थ नवपुरों नवतिच श्नतिष्ठप्‌ । शतम्‌ वचिनः 


रा 


५२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का- 


ही इस देश मे आ चुका था, यह आधुनिक शोधो से सिद्ध है ।! अतः हरिवंश का 
काल और भी पुराना होगा यह मान लेने मे 'दीवार' गव्द भी बाधक सिद्ध नहीं 
होगा । अत. यह निष्कर्प निश्चय पूर्वक निकाला जा सकता है कि आभीरो के 
बाल देवता श्रीकृष्ण की कहानियों का उक्त ग्रन्थों मे प्रवेश यह सिद्ध करता है कि 
उनका अस्तित्व ईसवी सन से पुराना है । 


वेबर, ग्रियर्सत, केनेडी और भाडारकर, वालक्ृष्णा की कथा को ईसा की 
कथा का भारतीय रूपान्तर मानते है। पर यह किसी भी तरह समीचीन नहीं है । 
अपने पुष्ट्यर्थ भाडारकरजी के भन्दों मे 'आभीर ही सभवतः वालदेवता की जन्म- 
कथा और पूजा तथा उनके प्रख्यात पिता का उनके विपय में यह अज्ञान कि वह 
उनके पिता हैं, और निरफ्राधो के वध की कथा अपने साथ लेते आए। “अन्तिम 
दो का सम्बन्ध इन कथाओं से है। प्रथम नंद का यह न जानना कि वे ऋष्ण के 
पिता हैं, और दूसरे कस द्वारा निरपराध बालको का वध । कृष्ण की वाललीला में 
जैसे गधे का रूप धारण करने वाले घेनुक असुर का वध यह कथा आभीर अपने 
साथ लाए थे। यह भी सभव है कि वे अपने साथ क्राइष्ट नाम भी लाये हो। 
गोआनीज और बज्चाली प्रायः कृष्ण जब्द का उच्चारण 'किष्ट', 'कुष्ट या 'किष्टो' 
के रूप मे करते है। अत: यह भी असभव नही कि यही नाम वासुदेव-कृष्ण के 
साथ भारतवर्ष मे बाल-देवता (गोपाल कृष्ण) के एकीकरण में सहायक हुआ हो । 
ऐतिहासिक प्रमाणों से इस अनुमान की निस्सारता और असज्भूति सिद्ध की जा 
चुकी है। बस्तुत एक आभीर' शब्द ही इन सब अनुमानों का आधार है जिसे 
किसी विद्वान ने द्रविड परिवार का वतलाया है। आभीर नाम की कोई द्राविड 
जाति पहले से ही इस देश मे रहती आयी होगी जिसका धर्म भक्तिप्रधान और 
जिसके प्रमुख देवता बालकृष्ण रहे हो। बाद मे बाहर से आईं हुई सीधियन 
जातियो ने इनका धर्म ग्रहण कर अपने आपको आभीर कहने लगी हो। “आभीर , 
शब्द का द्राविड भाषा का होना तथा देवता का कृष्ण (काला) होना इस अनुमान 
का आधार है। श्रीकुमार स्वामी का कहना हे कि 'आभीर' शब्द द्राविड भाषा का 
है जिसका अर्थ होता है 'गोपाल' | यह भी कहा जाता है कि आभीरो, अहीरो, 
जाद और गूजरो की मुखाकृति, शरीरगठन आदि द्रविड नही बल्कि सीथियन है । 
न तो यह कहा जा सकता है कि कृष्ण क्राईस्ट के रूपान्तर है और न यह भी कहा 
जा सकता है कि क़ाईस्ट कृष्ण के रूपान्‍्तर है | 
_ एमारा तो यह विनम्र निवेदन है कि यह विवाद व्यर्थ का है। महाभारत के 

१. चेष्णविज्म और दौबिज्म, पु० ३७। 


ले 
् 





तुलनात्मक अध्ययत्त रे 


कृष्ण और वालक्ृष्ण दो अलग-अलग व्यक्तित्व नही वरव्‌ बालक्ृष्ण, गोपाल- 
कृष्ण और महाभारत के कृष्ण एक ही है । 


भारतवपं की साधना रवीन्द्र के प्रिय शब्द 'महामानवेर समुद्र की तरह 
हैं। इस महती साधना की गहराई में आय, आर्येत्र तथा अन्य जानी वैजानी 
जातियो की बातो, रस्मों देनदित आचारो तथा देवी देवताओं का और धर्मो का 
समस्वय हुआ होगा । इनमे से कौन शुद्ध रूप में किस-किस का है इसकी नुक्ताचीनी 
करना सभव नही है। सर्व सामान्यतः जन साधारण के अटूट आस्था और अडिग 
विज्वास के वल पर यह निश्चित समझ लेना ओऔचित्य पूर्ण होगा कि “श्रीकृष्ण? 
भारत के सबसे बडे योगीश्वर और महापुरुष माने जाते है । वे महाभारत के सबसे 
बड़े राजनीतिज्ञ, गीता के प्रणेता, गोपीजनवल्लभ, गोपालक, तथा राधा के कन्हैया 
और पूर्णावतार हैं। भारत भर मे रामपूजा से क्ृष्ण-पूजा का अधिक प्रचार है । 
साहित्य भी कृष्ग-भक्ति का सब से अधिक है। श्रीमद्भगवदगीता ने शकराचार्य से 
ज्ञानेश्वर, लोकमान्य से गाधीजी, राधाकृष्णन, विनोवाजी तथा महान योगी 
अरविंद तक को प्रभावित किया है। यह लोकनायक भगवान्‌ श्रीक्ृषष्ण प्रशीत 
जगन्मान्य और वरेण्य भ्रन्थ है । अत' यह सर्व सम्मत है कि श्रीकृष्ण का वर्तमान 
रूप ताना वंदिक, अवेदिक, आर्य और अनार्य साधनाओ की धाराओं के सगम से 
बना है । 


नेडी के मतानुसार (१) हारकाधीश कृष्ण अपने घृते और चतुर राजनीति- 
पूर्ण कृत्यों के लिये प्रसिद्ध है जो महाभारत में विख्यात है।” (२) वे कृष्ण जो 
निचली सिंधु उपत्यका के अनायें' वीर है, जो आधे देवता है, तथा जिन्होने राक्षस, 
पैशाच आदि निद्य विवाह भी किए है, और (३) मथुरा के बालक्ृप्णा भी एक 
कृष्ण है जिनकी लीलाएं प्रसिद्ध है। इस प्रकार तीनो मिलाकर हमारे श्रीक्षष्णचद्रजी 
हैं। जेकोबी बताते है कि पारिनि पूर्व-काल मे वासुदेव देवता के रूप मे पूजे जाने 
लगे थे ।* छान्दोग्य उपनिपद में घोर-आँगिरस के शिष्य देवकीपूत्र कृष्ण की 
चर्चा है। ये ऋषि कृष्ण और देवता वासुदेव के योग से एक श्रीकृष्ण ब्राह्मण युग 
के श्रत में प्रतिष्ठित हो चुके थे । आगे चलकर इन्ही मे एक और कृष्णा आ मिले । 
ये मथुरा के वाल-गोपाल-क्षप्णा और वृष्णि सघ के संघनायक राजपूत कृष्ण थे । 
इस तरह कृष्णा का विकास हुआ। वेदिक देवता नारायण और विप्णु भी इसी 
कृप्ण मे आकर मिल गए है । अविकल रूप से क्ृष्णु की वाललीला का उल्लेख 





१. जन ले ऑफ रायल एडियाटिक सोसायटी) सन १६०७ । 
२. एनसायवलोपीडिया.ऑफ रेलिजन अ्रण्ड एथिक्स । 


पड हिन्दी और मराठी के गेष्शाव साहित्य का- 


तथा श्रीकृष्ण का परमदेवता नारायण के रूप में चित्रण भास के नाठकीं में 
मिलता है। ये ही लीलाये भागवत पुराण में वशित मिलती हैँ। कविभास 
पाशिनिपूर्व कालीन कण्व वशीय राजनारायण के सभा कवि थे जो ५३-७१ ध्सत्री 
पूर्व हुए थे । 

सचमुच देखा जाय तो वालक्ृष्ण की कथाएं ईसापूवंकाल से ही जनता 
में प्रचलित हो गई थी । यही नही प्रत्युत गोपियों की लीला तथा राधा के साथ 
श्रीकृष्ण का सम्बन्ध भी इसी युग में प्रचलित हो गया होगा। ऐसा अनुमान 
करना सव्वंधा अनुपयुक्त नही होगा | 
राधा और कृष्ण-- 

राधा और कृष्ण के पारस्परिक सम्बन्धों के बारे में बिद्दानों में मतभेद हैं 
और इस सम्बन्ध के मुक्तक साहित्यिक परम्परावद्ध प्रमाण भी नहीं मिलते । 
हरिवश में श्रीकृष्ण की गोपियो के साथ केलि-क्रीडा वर्शंव मिलता है, पर उसमे 
कही भी राधा नही है। गायामप्तगती भें “राधा” छब्द पाया जाता है । इस 
भन्थ की रचना विक्रम सवत्‌ आरम्भ करने वाले विक्रमादित्य के युग में हुई थी। 
यह प्राचीन ग्रन्थ है। इसकी प्राचीनता पर सन्देह करने वाले दो शब्द 'राधिका' 
और 'मगलवार'” कुछ विद्वानों के मतानुसार हैँ। वारगणना का प्रचलन वस्सुत, 
ग्रीस में ईसा पूर्व हो चुका था। ईसा से पूर्व भारतवर्प में वारो का प्रचार असम्भव 
नही है। पर गाथा सम्तशती में 'राधा' का नाम आना सिद्ध करता है कि बालक्ृण्ण 
की कथा ईसा से पूर्व फेल चुकी होगी । पंचतत्र मे 'राधा' का नाम आता है तथा 
विद्वानों ते इसका समय पाचवी शताब्दी माना है। गोपियों की कृष्ण के साथ 
केलि-कथा चौथी शत्ताव्दी में पर्याप्त रूप मे प्रचलित हो गई थी ।१ भाडारकर के 
मत से आभीर जाति में कोई घुमकड जाति रही होगी जिसमे कोई सदाचार नहीं 
रहा होगा ।* ये आभीर स्त्रियाँ खुब सुन्दरी होती थी, अतः विलासी आर्यों के 
साथ उनका स्वतन्त्र सम्बन्ध स्थापित हुआ होगा। इसीलिए श्रीकृष्ण को असदा- 
चारी बतना पडा । इस अनुमान मात्र को कोई भी नहीं मान्य करेगा। हम भी 
इसे कतई नही मान सकते । राधा की भक्ति का नया रूप दक्षिण से आता है । 
(१) राधा आभीर जाति की प्रेमदेवी रही होंगी जिसका सम्बन्ध वालकृष्ण से रहा 
होगा । पुराणों के अनुसार राधाकृष्ण से आयु मे बडी थी। (२) राधा इसी 


१. हजारीप्रसाद द्विवेदी कृत सुरसाहित्य, पु० १२-२६ 
'राधाकृष्ण का विकास तथा रत्री पुजा और उसका वैष्णव रूप ४ 
२. वेष्णविज्म, शैविज्य, पृ० ४२ (सर आर, जी. भांडारकर ) 





तुलनात्मक अध्ययन चर 


देश की किसी आर्यपूर्व जाति की प्रेमदेवी रही होगी। वाद मे आर्यों में इनकी 
प्रधानता हो गई और घीरे-बीरे वालकृष्णु के-क्ृषष्ण-वासुदेव एकीकरण के पश्चात्‌ 
उसका श्रीकृष्ण के साथ सम्बन्ध जोड़ दिया गया होगा। दसवी शताब्दी से 
जयदेव के अर्थात्‌ ११वीं झताव्दी तक राध्य की प्रतिष्ठा परमाशक्ति के रूप में हो 
चुकी थी । इसी से अनुमान किया जा सकता है कि राधा बहुत पुराने काल मे 
प्रतिड़ित हुई होगी ।! चौदहवी शताब्दी के अन्त मे भागवत सम्प्रदाय अपने नये 
रूप में सामने आया एवम्‌ विकसित हुआ। उस समय तक राधा और कृष्ण 
इतिहास के व्यक्ति नही थे वरन्‌ वे सम्पूर्ण भावजगत की चीज हो गये थे । 
राधाकृष्ण से सम्बन्धित भक्ति-सम्प्रदायों पर हम आगे चलकर विवेचन करेगे । 
सोनलहवी शताब्दी तक आते आते विभिन्‍न भक्ति-सम्प्रदायो को उपासना-तत्वो के 
फलस्वरूप श्रीक्ृष्ण-प्रेम, वात्सल्य, दास्य, सख्य आदि विविध भावों के मधुर 
आलवन-स्वरूप पूर्ण-ब्रह्म-श्रीकृष्ण बन गए । राधाकृष्ण की युगल मृत्ति के स्वरूप 
का पूर्ण विकास समभने के लिये हमे तत्रवाद और सहजवाद को समभना आवश्यक 
होगा । इसका विवेचन हम अपने प्रवन्ध के अगले अध्यायों में यथास्थान करेगे । 
ब्रजभाषा -काव्य के आरम्भकाल मे राधा-कृष्ण, इतिहास या तत्ववाद की चीज नही 
रह गए थे । वे सम्पूर्ण भाव जगत्‌ की चीज हो गए थे। भक्ति प्रेम और माधुये 
की नाना सम्प्रदायों से विचित्र यह युगलमूर्ति ईश्वर का रूप तो थी पर उसमे वैदिक 
देवताओ का संञ्रम नहीं था। वह एकदम सीधा ठेठ-घरेलू सम्बन्ध था । तत्रवाद 
के प्रभाव से ससीम रससे असीम की उपलब्धि के सिद्धांत ने तुरन्त ही तद्युगीन 
समाज को सखा, प्रिय, और स्वामी रूप से कृष्ण की उपासना के प्रति सचेष्ठ 


अग्रसर कर दिया था। वे यथार्थ मे ही हमारे सहज-स्वाभाविक भावों के आलम्बन 
वन गए थे । 


महाभारत” के सभा पर्व के ६८ वे अध्याय में द्रौपदी ने चीरहरण के 
प्रसग मे भगवान श्रीकृष्ण को गोविन्द द्वारकावासिन्‌ कृप्ण गोपीजन प्रियः ।! 
नाम से पुकारा है। कुछ लोग इसे प्रक्षिप्त मानते है। पर इस प्रक्षिप्तता का कोई 
प्रामासिथिक आधार नही है | हरिवश जिसे २री या ३री शत्ताव्दी ईसा पूर्व माना जाता 
है, उसमे हालीसक-क्रीडा का उल्लेख है, वह भागवत की रासलीला का ही पूर्व रूप 
है। भागवत की रासलीला श्रीकृष्ण जीवन की एक बहुत महत्वपूर्ण घटना है । 





१. सुरसाहित्य--डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी, पृू० ३१॥ 
- सुरसाहित्य--डा० हजारीप्रसाद दिवेदी, पु० ३११ 
३. सहाभारत, सभापवें, अध्याय ६८ । 


५६ हिन्दी और मराठी के बेष्णाव साहित्य का- 


भागवत की रास-पचाध्यायी भागवत का प्रमुस अण मानी गई हैं। गोंपीजर्न 
साथ नित्य लीला-कृष्ण॒लीला का प्रमुख सूत्र वन गई है । 


पुराणों में राधाकृष्ण की लीला का वर्णन इस बात को स्पष्ट करता हैँ कि 
इन पुराणों के पहले आराध्य के रूप में राधा-कृष्ण की प्रतिष्ठा हो चुकी थी । 
विष्णु पुराण में विरह की भावना अधिक मात्रा मे वर्णित है, तो हरिवण पुराण 
मे प्रेम-व्यापार का अश अधिक है। बरह्मवंवर्त-पुराण मे राधा प्रमुख गोपी है । यह 
सोलहवी शती की रचना है। राधा का प्रभाव तत्रवाद का प्रभाव है यह भी माना 
जाता है। भक्ति का सग्रुण रूप स्वय राधिका भी मानी जाती है। बंगाल में 
पहाडपुर में खुदाई होने पर जो एक पुरानी मूर्ति उपलब्ध हुई है, उसमें कृष्ण एक 
गोपी के साथ विद्यमान है। डा० सुनीतिकुमार चटर्जी के मत में यह गोपी राधा 
है। ऐसा बतलाया जाता है कि नित्यानद प्रभु की छोटी पत्नी जाह नवी देवी जब 
न्दावन गई तो उन्हे यह मालूम हुआ कि कृष्ण के साथ राधा की मूर्ति की कह 
भी पूजा नही होती, तब अत्यन्त दु खी होकर नयव भास्कर नामक कलाकार से 
राधा की मूर्तियाँ बनवाकर उन्हें वृन्दाचन भसिजवाया। तब से कृष्ण की अकेली 
मृत बद्भाल में कही भी नही पूजी जाती । जीव गोस्वामी की आज्ञा से राधा की 
मूर्तियाँ श्रीकृष्ण के पाइवे मे रखी गयी और तब से राधाकृष्ण की पूजा सर्वेत्र 
होने लगी । वंणष्णवों ने राघा ओर कृष्ण के रूप मे उसे एक शुद्ध मर्यादा के 
भीतर ग्रहण कर लिया । राधा वेष्णव परकीया प्रेम का साधन बनकर आई । 
राधा के बिना कृष्ण अधूरे माने गए। वे उनकी अन्तरगील्हादिनी गक्ति भी है । 
वेष्णव सहज यानियो के प्रभाव से राधा का महत्व बढा है इन सब वाहो का 
वैष्णव मतो पर क्या प्रभाव पड़ा इसे अन्यत्र जब हम चर्चा करेगे तव इसका अधिक 
विवेचन किया जायगा। 
विष्णु की उपासना में रामचन्द्रजी का महत्व और रामोवासना का स्व॒रूप- 
विष्णु के अनेक अवतारों में से चिविक्रम, वामन, परशुराम, नृसिह, वाराह 
आदि प्रसिद्ध हैं। उन सब में श्रीकृष्ण तथा श्रीरामचन्द्र ये दो अवतार विशेष 
महत्वपूर्ण है। कृष्णा के समान राम भी लोकप्रिय मर्यादा-पुरुषोत्तम तथा लोक- 
पालक के रूप मे हमारे सामने जाते है। “राम” नाम से बहुधा वलराम, दाशरथी- 
राम और भागंवराम का बोध लगभग एक ही प्रकार का हो जाया करता है । 
पारिनि कृष्ण की तरह राम की उपासना का हवाला देते है जो ४०० सदी ईसवी 
पूवं का है। ऋग्वेद मे दशरथ, सीता, इक्ष्वाकु आदि शब्द मिलते है पर “राम 
जब्द कही भी नही मिलता । 'सीता' शब्द का भी यही हाल है । डा० जेकोबी के 


, चुलनॉत्मक अध्ययन | ' ५७ 


भत से वेदिक देवता इन्द्र से ही बलराम और दशरथसुत राम का' विकास हुआ है। 
क्योंकि दोनो इन्द्र के सहश वीर तथा धीर है। रामकथा को ज॑नों तथा बौदो ने 
भी अपनाया है। लोकजीवन पर पड़े हुए राम के व्यक्तित्व का व्यापक प्रभाव 
इससे ज्ञात होता है। दजावतारों में कृष्ण के पहले ही राम की' गणना की 
गई है ।* | 

फिर भी 'राम' नाम के अन्य राजाओं का उल्लेख वैदिक साहित्य में 
अवश्य मिलता है। किसी प्रतापी असुर राजा के नाम में 'राम' शब्द आया ' है । 
यथा, :-- ' 

प्रतददुशशी में पृथवाने वेने प्ररमे वोचमसुरे समधवत्सु । ' 

ऐतरेय ब्राह्मण मे भागव राम तथा जनमेजय के! विषय में एक कथार 
मिलती है; पर इससे रामायण के राम पर कोई प्रकाश' नही पंडता। जतपथ 
ब्राह्मण मे एक राम औपतपस्विनि का उल्लेख है । अन्य आचोर्यों के मतो सहित यज्ञ ह 
के तात्विक वातो पर इनके मत का अलग उल्लेख मिलता है। और एक जगह 
ज॑मिनीय-उपनिपद ब्राह्मण मे दो स्थानों पर क्रातुजातेय-वेयाध्र-पथ-राम का उल्लेख 
आता ६। इससे कम से कम यह तो सिद्ध हो जाता है कि वंदिक काल से ही 
पाचीन* राजाओ मे तथा ब्राह्मणों मे "राम! नाम प्रचलित था । 

गतपथ-वाह्मण मे तथा छान्‍्दोग्य उपनिषद मे व॑देह जनक उल्लेख आता है। 
उसी में उल्लिखित अश्वपति कैकेय बेइबानर तथा जनक समकालीन विंद्वांन राजा 
थे, यह जान पडता है। जनक इतने बडे तत्वज्ञ हैं कि वे याज्वल्क्य को भी 
जिक्षा देते है और ब्राह्मण बन जाते'है। रामायण के अन्य पात्रो की अपेक्षा वंदेह 
जनक का अनेक प्रसज्भो मे चैदिक साहित्य मे उल्लेख जात्ता है। पर कही भी 
सीता उनकी' पूत्री है, तथा राम उनके जामात हैं ऐसे उल्लेख नही प्राप्त होते । 
जनक मिथिला के राजा थे। अन्य' कई जनक नामी राजाओ के उल्लेख हैं। 
चेदिक साहित्य मे सीता कृपि की एक अधिष्ठान्नी देवता है। तैत्तिरीय ब्राह्मण में 
सीता सावित्री, सूर्य की पुत्री है तथा एक' सोमराजा का उपाख्यान भी* है। 


महाभारत तथा रामायण मे राम के लिये 'राम-दाह्वरथी' शब्द का प्रयोग 





१. रामकथा-कामिल वुल्के, पु० ३१॥ 

२. ऋग्वेद पु० १०-६३-१४ १* 

8. ऐत्तेय ब्राह्मग, ७-२७-३४ 

डे, जैमितोय उपनिषद ब्राह्मगा, ३७-३२-४-९६-१-१। 
४, रामकथा-कामिल वु ल्‍के, पृ० ४-५-१२ । 


श्र्८ हिन्दी और मराठी के चैष्णव साहित्य का- 


मिला है। इसके बाद के साहित्य मे रामभद्र और रामचनरद्र ये नाम प्रयुक्त हुए हैं । 
उत्तर रामचरित में 'रामचन्द्र' नाम का सर्वध्थम उल्लेख मिलता है । डाक्टर वेबर 
का अनुमान हैं कि 'राम-सीता-कथानक' वंदिक-साहित्य मे वरशशित सीता, सावित्री 
और सोमराजा के उपाख्यान के आधार पर वना है। पर यह केवल कल्पना मात्र 
है । इसे सभी विद्वान ग्राह्म नही मानेंगे । सीता अवश्य कृषि की अधिप्ठात्री देवी 
के रूप मे अनेक स्थलों पर उल्लिखित है। सीता को इन्द्रपत्ती भी कहा गया है तथा 
उसकी प्रार्थवा के कई सूक्त भी मिलते हैं। उसके अतिरिक्त लागल योजनम्‌ तथा 
सीता यज्ञ के द्वारा कृपिकर्मो का उल्लेख मिलता है। अयोनिजा सीता के जन्म 
भोर तिरोधान के वृत्तान्त बंदिक सीता के व्यक्तित्व से प्रभावित है ऐसा हम कह 
सकते हैं परन्तु रामकथा का वैदिक साहित्य मे अमाव हैं. यही माना जावेगा । 
रामायण के कतिपय पात्रो की ऐतिहासिकता के लिए आधार अवश्य बंदिक साहित्य 
में मिल जाते है । ऐसा अवश्य कहा जा सकता है कि वाल्मिकीकृत रामायण के 
पूर्व रामकथा सबधी आख्यान अवच्य प्रचलित रहे होगे । 

महाभारत में दाशरथी राम का स्पष्ट उल्लेख कई स्थलों पर मिलता हैँ तथा 
वाल्मीकीय रामायरा' मे उनकी कथा पूरे विवरण के साथ दी गई है। महाभारत 
मे बाल्मिकी ऋषि का 'कविवाल्मिकी का उल्लेख अवश्य उपलब्ध होता है । रामायगा 
का रचनाकाल श्री चिन्तामण विनायक वेद्य २ री शताब्दी ईसा पूर्व मानते हे । 
डा० याकोबी और एम्‌० विटरनिटत्ज करीब-करीब २ री शती ईसापूर्व मानते हैं 
इस रामायण के तीन पाठ मिलते? है--(१) दाक्षिणात्य पाठ-निणंयसागर प्रेम 
बम्बई और दक्षिण के सस्करण। (२) ग्ौडीय पाठ--गोरेमियो-वैरिस, तथा 
कलकत्ता सस्क्ृत सीरीज के सस्करण , तथा (३) पश्चिमोत्तरीय पाठ-दयानन्द 
महाविद्यालय सस्करण (लाहौर) । प्रचलित वाल्मीकि रामायण में वाल्मीकि राम के 
समकालीन माने जाते हैं। महाभारत मे रामकथा चार स्थलों पर वर्सित है । 
(१) आरण्य पर्व की रामकथा भीम-हनुमान के सवाद के रूप में पायी» जाती 
है । ३.१४७-२८-३६९६ पूना सस्करण | आरण्यपर्व मे दो बार रामकथा का 
वर्णुन है। रामोपासख्यान की रामकथा विस्तृत है जो विद्वानों के भतानुसार 
रामायण का आधार है तथा जो वाल्मीकी के रामायण का सक्षिप्त रूप कहा गया 
है। दूसरी रामकथा का उल्लेख हम अभी कर आये हैं। (२) द्रोण पर्व की 
रामकथा तथा शान्तिपरवं की रामकथार पोडश राजोपाख्यान के अन्तर्गत 





१. रामकथा-चुल्के, पृ० ३० । 
२. रामकथा-वुल्के पृ० ४३। 
३० मह पारत-७-५६-१-३१ 


तुलनात्मक अध्ययन ण्र्ह 


मिलती है। इन सोलह राजाओं की कथा व्यास ने अभिमन्यु वध के कारण शोक 
विव्हल युधिष्टिर को धैय॑ देने के लिए सुनायी है। इन सोलह राजाओ मे से राम 
भी एक थे । (३) जातिपव की रामकथा-प्रसद्भ द्रोणपर्व के ही समान है । किन्तु 
यहाँ पर कृष्ण-युधिष्ठटिर को पोडण राजोपाख्यान सुनाते है। महाभारत में राम 
विष्णु के अवतार है इस वात को बतलाने वाले कई उल्लेख है। यथा-- 


(१) 


(२) 


भीम हनुमान सवाद में हनुमात का कथन-- 

अथ" दाशरथोी वोरो रामो महावलः। 

विद्णुर्मातुष्यरूपेणा चचार वसुधा मिमास्‌ ॥ 

रामोपाख्यान मे ब्रह्मा देवताओं से कहते है कि “विष्णु मेरे आदेदय के 
अनुसार अवतार लेकर रावरा की हत्या करेगे ।* 

तदर्थेभवतीरों सौ मन्नि योगाच्चतुर्भूजः । 

विव्यु प्रहर्ता श्रे छः सकर्मेत्तत्करिष्यति ॥ ५॥ 


इसी पर्व के अन्तिम अध्याय में बचलाया गया है कि विष्णु ने दगरथ के 
शुह मे रहकर रावण का वध किया है । 
(३) विष्णुता वसतांचापि गृहे दशरथस्य” वे। 


(४) 


(५) 


दशग्रीवो हत्तस्यान्तं संयुगे भीस कर्मणा ॥ 

जान्तिपर्व में हरि अपने १० अवतारो का वर्णान करते हुए बत्तलाते है 
कि*... 

संघो तु स मनु प्राप्त जेतायां द्वापरस्थच । 

राषो दाशरथिभ्‌ त्वा भविष्यासि जगत्पतिः ॥१ दा 

सर्गारोहण पर्व मे भी इसी प्रकार एक उल्लेख है । 

वेदे रामायरों पुण्पे भारते सरत्षंभ। 

आदौचान्ते च॑ मध्येच हरि. सर्वत्रगीयते ॥* 


इसके अतिरिक्त पद्मपुराण मे पातालखण्ड मे एक स्थान पर बतलाया गया है 
कि “जिस समय चाल्मीकि ने फ़ोच पक्षी को आहत पाकर तीबत्र शोक का अनुभव 





१. महाभारत, १२-२२-४१-६२ । 
२. आरण्य पर्चे, ३-१४७ पूना संस्करण । 


कक 


३-२६० । + 


डे, महाभारत-अरण्य पर्व, ३-२६६ पुन्रा संस्करण । 


५ 


५9 शान्तिपवं, १२-३४८ पूनता क्षंस्करण । 


६. महाभारत-स्वर्गारोहर। पर्व, १८-६, पुन संस्करण । 


६० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का- 


किया और निपाद को शाप दिया उस समय ब्रह्मा ने आकर उन्हे यह निवेदन किया 
कि निषाद वास्तव में स्वय रामचन्द्रजी थे जो भृुगयार्थ वहाँ पर आ गये थे । अतः 
आप उनके चरित का वर्णन कीजिए और ससार में सुयश प्राप्त कर यशस्वी बन 
जाइये। ब्रह्मा यह वत्तलाकर ब्रह्मलोंक चले गए और वाल्मीकि मुनि ने इवर 
रामचरित का वर्णन 'ग्रन्थ कोटि भि? मे कर डाला, देखिए"--- 


श्प 


शापोवत्याहुदि संतप्त प्राचेतसमकल्मपमु । 

प्रोवाच चचर्न ब्रह्मा तन्नागत्य सुसत्कृतः ॥ 

न निषादों स वेरामो मृगयां चर्तुमागत्तः । 

तस्य संवर्स नव सुबलोक्यसचं भविष्यसि ॥ 

इत्युत्वा त॑ जगामाशु ब्रह्मलोके सनातनाः । 

ततः संवर्णशयामास राधवं ग्रंथ कोटिभिः ॥ 

प्राचीन जेद जवेस्ता मे 'रामहुवाझ' यह शब्द आता है जिसका अर्थ 
(रामज-विश्वाम --हुवासत्र--चरागाह) चरागाह में विश्राम यह वबतलाया जाता हैं । 
यही शब्द आगे चलकर एक देवतावाचक शब्द बन गया । 'राम' शब्द से मिलते- 
जुलते प्राय देवता या श्रेष्ठ व्यक्ति वाचक अनेक शब्द अनेक प्राचीन जातियों में 
प्रचलित थे। पर उन सबका रामायणीय राम से सीधा सम्बन्ध जोदना 
कठिन है । 
रामकथा का साधारण स्वरूप अपने मूलरूप मे उपलब्ध होना एक बडा 

दु साध्य और कठिन कार्य है। राम-रावण तथा हनुमान सम्बन्धी स्वतन्त्र आख्यान 
पहले प्रचलित थे जिन्हें जोडकर एक पूरी रामकथा का रूप सबारा गया होगा जो 
आदि रामायरा के नाम से प्रचलित रहा होगा । 'रामकथा को स्वय भी एक रूपक 
माना जाता है जो आर्यो के दक्षिण विजय के सफल प्रयत्न को प्रतिध्वनित कर 
देता* है। किन्तु यह ऐतिहासिक तथ्य नही हो सकता । वाल्मिकी मुनि ने अपने 
रामायण की रचना राम के समय मे ही की थी। रामायण के दाक्षिसात्य पाठ 
वाले सस्करण मे राम, सीता एवम्‌ लक्ष्मण उनके आश्रम में पहुँचकर उनका 
अभिवादन करते तथा उनका आतिथ्य सत्कार पाते हुए दीख पडते हैं। अतःएव 
कुछ लोगो का यह अनुमान है कि वाल्मीकि और राम का समय वारहवी शताब्दी 
ईसदी पूर्व अधिक से अधिक माना जा सकता है । 


राम -+-अयन८"-रामायणा, याने पूर्णोी, रामचरित का बाल्मीकिकृत लिखित-, 
१. हिन्दुत्व--रामदास गोड, पु० १२९६-३० । 
२. ए मेकडानल : ए हिस्द्री ऑफ संस्कृत लिटरेचर, सन १६०७, प्र० €१-१०३॥ ' 


तुलनात्मक अध्ययन दे 


प्रमाणिक रूप नही मिलता। अतः कई जताव्दियो तक उसमे काव्यापजीवी 
कुशलिव अपने श्रोताओं की रुचि का ध्यान रखकर लोकप्रिय श्रश बढ़ाते रहे । 
भगवद्गीता मे छृष्ण अर्जुन से कहते है कि शख्रधारण करने वालों मे राम हुँ-- 
'राम. शस्त्रभृतामहम्‌ ।/ यहाँ पर राम एक आदर क्षत्रिय के रूप मे प्रस्तुत किये 
गये हैं।* रामायण की लोकप्रियता बढ चली । सम्भवत पहली शताब्दी ईसवी 
पूर्व से कृष्ण की तरह अवतार भावना से प्रोत्साहित होकर राम विष्णु के अवतार 
के रूप में स्वीकृत हुए । रामभक्ति का आविर्भाव शताब्दियों बाद होने लगा। राम 
तथा उनके भाई लक्ष्मण दोनो विष्णु के अ्रंशावतार माने जाने लगे । 

रामायण काल मे वेष्णव प्रधान भक्ति-सिद्धान्तों का यथेष्ट मात्रा मे उत्कर्प 
दिखाई देता है। वाल्मिकी के राम निर्गुण, सनातत्र आकाशस्वरूप तथा सम्पूर्ण 
लोकों के आश्रय है। वेद इन्ही का निरन्तर प्रतिपादन करते हैं। उन्होने विष्णु 
का आश्रय लेकर, रावण आदि राक्षसो से त्रस्त जनता तथा ध्वस्त धर्म के रक्षणार्थ 
अयोध्यापति दशरथ की रानी कौसल्या के उदर से जन्म लिया है। जिस समय 
रामचन्द्रजी भाइयों सहित यमुना नदी से स्तान करके लीला का सवरण करने लगे 
उसी समय ब्रह्मा ने आकर कहा --- 

वेष्णवी ता महततेजे यद वा काश सनातनम््‌ 
त्वं हि लोके गतिर्देवो न त्वां के चित्‌ प्रजानने । 
त्वा म चिन्त्य मह॒दभुसक्षय॑ चाजर' यथा ॥११०-८-१३॥ 

अथे-- हे विष्णुस्वरूप रघुनदत । आइये, आपका प्रत्येक विधान मगलमय 
है । हमारा बडा सौभाग्य है जो आप अपने प्रमधाम को पधार रहे है । देवतुल्य 
तेजस्वी भाइयों के साथ आप अपने जिस स्वरूप मे प्रवेश करना चाहे करे । आपकी 
इच्छा हो तो चतुर्भुजधारी विष्णु रूप मे ही स्थित हो, अथवा अपने सनातन 
आकाशमय अव्यक्त ब्रह्मछप से विराजमान हों । भगवन्‌ आप ही सम्पूर्ण लोको के 
आश्रय है। आपको यथार्थ रूप से कोई नही जानते । आप अचित्य, अविनाशी, 
जरादि अवस्थाओ से रहित परब्रह्म है ।” 

रामायण-काल मे अवतारवाद की पूर्ण प्रतिष्ठा हो गयी जान पडती है । 
सीता भी लक्ष्मी का अवतार है। निर्गुण सहश राम ही दुशे के दलनार्थ सगुण- 
मनुष्यरूप धारण करके अवतार लेते है। माया से छुटकारा पाने के लिए भक्ति 
साधन है जो अन्तःकरण पूर्वक करने से मुक्ति मिल जाती है। रामनाम के स्मरण 
तथा कीर्तन का महत्व है। रामनाम समस्त पापो का नाथ करता है । 
१. श्रीमद्भगवदुगीता। 
२. कल्याण का संक्षिप्त वाल्मिकी रामायणांक । 


६२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का- 


रामायण की लोकप्रियता जैसे-जैसे बढती गई वैसे-वंसे राम का भी महंत्व 
बढ़ने लगा । उनकी वीरता अलौकिक वीरता मानी जाने लगी। रावशा दुष्टता 
तथा पाप का मूतिमत प्रतीक माना जाने लगा। राम पृण्य, सदाचरण, घील, 
जक्ति, तथा सौन्दर्य के आदर्ण समझे जाने लगे। रप्मायणा के उत्तर काण्ड में 
रामावतार की सामग्री सबसे अधिक पाई जाती है । प्राचीनतम पुराणों में से वायु, 
ब्रह्माण्ड, विष्णु, मत्स्य और हरिवश में राम अवतार का उल्लेख पाया जाता है। 
धीरे-धीरे यह भावना सवमान्य होती गयी है। ऐसा माना जाता है कि रामचरित 
का महान्‌ आख्याव इक्ष्वाकु वश के राजाओं से सबन्ध रखता था जो किसी चली 
आती हुई मौखिक परम्परा से सप्राप्त था जैसे-- 


इक्ष्वाकूणामिदं तेषां राज्ञावंशे महात्मनाम। 
सहदुत्पन्नमाण्यानम्‌ रामायण सिति श्र्‌ तंत्र ॥३॥ 
बाल्मीकि के द्वारा रामचन्द्र इक्ष्वाकु वज के ही थे इसलिये 'रामायरण।' नाम 
का एक महान्‌ आख्यान्‌ रचा गया। वाल्मीकि पूर्व ही भागव महपि ने उसके समान 
पद्यो की रचना की होगी ऐसा अनुमान किया जाता है - पर वे इस कार्य में उतनी 
सफलता नहीं प्राप्त कर सके जितनी वाल्मीकि को प्राप्त हुई थी। बुद्ध-चरित में 
अद्वघोष कवि इसका उल्लेख करते है ।* 
बाल्मीकि नादश्व ससर्ज पद्य॑जग्रन्य यज्नच्यवनोमहपिः ॥ 
अर्थात्‌ वाल्मीकि ने केवल 'नाद' अर्थात्‌ शोकोदुगार से वह पद्म बनाया जिसे 
महधि च्यवन कतई नहीं वना सके । 
स्व० चन्द्रधर शर्मा गुलेरीजी का कहना है कि च्यवन वाल्मीकि का पिता, 
पितामह या पूर्वज था क्योकि बुद्ध चरित के ही एक श्लोकानुसार वे अपना परिणाम 
निकालते है-- 


तस्मात्ममाणं न वयो न कालः कश्चित्कवपिच्छष्ठयमुपेति लोके । 
राज्ामृषीणा च हितानितानि, कृतानि पुत्निरकृतानि पूर्व: ॥* 
अर्थात्‌ इसलिए न तो अवस्था प्रधान है, न काल, लोक मे कोई भी कभी 
भी श्रेष्ठ हो जाता है। राजाओं तथा ऋषियों के कई हितकारक कार्य है जो पुरखाओं 
से न हो सके और उन्हे उनके पुत्रों ने कर दिखाया ।' 
इसको मान लेने पर भी यह नही सिद्ध होता हैं कि न्‍्यवन ने गद्य या पद्य से 
१. बाल्मीकीय रामायण, १५४-३ । 
- दुंद्धाचरिति--लोक ४८, सर्ग १।॥ 
इुद्धचरित-श्लोक ५१, सगे १। 


न्ध्ण््पं 


तुलनात्मक अध्ययन दे 


रामायण लिखी थी ।१ हम यह कह सकते है कि महान आख्यात रामायरा की 
प्राचीनता मे किसी को भी सन्देह नही हो सकता । 

प्रसिद्ध पुराणों में आये हुए रामकथा के प्रसग तथा रामचन्द्रजी के अवतार 
के रूप में हमारे सामने आने के अतिरिक्त कुछ ऐसे रामायण ग्रन्थ भी उपलब्ध हो 
जाते है जिनकी शैली पुराणो जैसी है। ब्रह्माण्ड पुराण के अन्तर्गत ही अध्यात्म 
रामायण के एक विशिष्ट रूप को हम देखते है। (हिन्दुत्व में स्व० रामदास- 
गौड जी कुछ रामायणो का उल्लेख करते है जिनमें रामकथा को अलौकिक रूप 
प्रदान किया गया है । वे रामायण ये है-(१) महारामायण, (२) सस्कृत रामायरा, 
(३) लोमस रामायरा, (४) अगस्त्य रामायण (५) मजुल रामायण (३) सुवर्च 
रामायण, (७) सौय रामायण, (८) चानद्र रामायण, (६) सौहाद रामायरा, 
(१०) सौपचय रामायण, (११) रामायण महामाला आादि और भी कई नाम है। 
इनके अतिरिक्त योगवासिष्ठ रामायण एक बहुत प्रसिद्ध ग्रन्थ है। एम्‌० विटरनित्स 
और एस० एन्‌० दास गुप्ता योगवासिष्ठ को आठवी झताव्दी ईसवी का मानते है । 
लेकिन डा० वी राघवन्‌ के मतानुसार उसकी रचना ११०० ई० और १५२० ई० के 
बीच हुई थी । अन्य कुछ? भारतीय विद्वान इसे ईसवी पूर्व का ग्रन्थ मानते है । इस 
का मुख्य प्रतिपाद्य विषय वशिष्ठ-रामचन्द्र-सवाद है, जिसमे वसिष्ठ राम को मोक्ष 
प्राप्ति के उफाय पर एक विस्तृत उपदेश देते है । बाल्मीकि ने अरिप्ठनेमि को यह 
सवाद सुनाया था तथा योगवासिष्ठ मे अगस्त्य सुतीक्ण की शिक्षा के लिए वाल्मीकि 
अरिष्ठनेमि सवाद को दुहराते है । 


भारतीय भक्ति मार्ग का आरम्भ तथा उसका विकास कंसे हुआ इसे वेदकाल 
से आरम्भ कर भागवत धर्ध तथा वेष्ण॒व धर्म और वासुदेन कृष्ण के एकान्तिक धर्म 
तक किस प्रकार प्रमट हुआ इस का विवेचन हम पहले ही कर आये है। हमे यहाँ 
पर यह स्मरण रखना चाहिये कि उसी विप्णु-भक्ति की एक अन्य शाखा रामभक्ति 
में परिणत हो गई। कहा जा सकता है कि रामभ्क्ति और रामावत्तार भारतीय 
सस्क्ृति का एक महत्वपूर्ण स्तभ है। सर रामगोपाल भाडारकरजी के मतानुसार 
रामावतार ईसवी सन्‌ के आरम्भ मे हुआ था, पर उनकी उपासना, पूजा एवम्‌ 
विशेष प्रतिष्ठा ग्यारहवी शताब्दी मे आरम्भ हुई है (४ डा» श्रेडर के मत से जिन 


१. नागरी प्रचारिणी पत्निका, भाग २ (सं० १६७८), प्रृ० २३६। 
२. हिन्दुत्व-काशी, पृ० १३८०, ४३, राभदास गौड़ । 

३. कामिल बुल्के-रामकथा, प्रृ० १६३-१६४ । 

४. वेष्णविज्म और शविज्म-सर रा. गो. भांडारकर, पृ० ४७। 


द््ड हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का- 


वैष्णव सहिताओ में राम अथवा राधा की एकान्तिक पूजा का प्रतिपादन किया 
गया है वे अर्वाचीन है, तथा पाचरात्र के प्रामारिणक साहित्य के अनुसरण से उत्पन्न 
हुई है ।' 

कुछ शेखर अल्वार की रचना में सभवतः प्रौढ़ रामभक्ति का प्राचीनतम' 
निरूपण सुरक्षित है। इनके अधिकाश पद कृष्ण भक्ति सबन्धी है पर उन्तकी रचना 
का पाँचवा अ्रश रामावतार से सम्बन्ध रखता है, जिसमें राम के प्रति अत्यन्त कोमल 
तथा हुंदयस्पर्णी भक्ति अकित की गई है। वंष्णव सहिताओ तथा उपनिपदों में 
रामभक्ति तथा रामपूजा का शास्त्रीय प्रतिपादन किया गया है! रामानुज ने अपने 
श्री भाष्य से विभवों मा अवतारों का उल्लेख किया है, जिनमें कृष्ण और राम 
विशेष रूप से उल्लिखित है। उनके सप्रदाय मे जिन वेष्णव सहिताओं मे राम 
सम्बन्धी उल्लेख है वे सहिताये ये है--(१) भागस्त्य सहिता, (२) कालिराघव, 
(३) ब्रहद्‌ राघव, तथा (४) राघवीय सहिता । इसके अतिरिक्त रामभक्ति सम्बन्धी 
त्तीन साप्रदायिक उपनिपदे है। (१) रामपूर्वतापनीय, (२) रामोत्तर तापनीब, 
(३) रामरहस्योपनिषद । इन तीनो में रामोपासना के साथ राम यत्र, राममन्न, 
तथा सीता मन्र आदि का उल्लेख है । इसके राम परमपुरुष तथा सीता मल प्रकृति 
है। राम तापनीय के अनेक स्थलों पर अध्यात्म रामायण के रामहृदय तथा 
रामगीता से साम्य पाया जाता है।* डा० वेवर के मतानुसार रामतापनीय 
उपनिपद का प्राचीततम काल ११ वी शताब्दी है ।3 उस समय से राम-भक्ति 
सम्बन्धी साहित्य का निर्माण होने लगा। स्तोत्रों के अतिरिक्त रामोपासना के 
विपय मे रची गयी बहुत सी रचनाएँ मिलती है । इनमे से कुछ हस्तलिखित रूप में 
सुरक्षित हैं। उदाहरणार्थ --रामार्चन सोपान (राजेन्द्रलाल मित्र, ससक्ृत कॉटलाग 
भाग ६,पएृ० २०२ सर्व सिद्धात (राजेन्द्रलाल मित्र, सस्क्ेत केटलाग भाग ७, पृ० ६६) 
रामार्चत चन्द्रिका (हरप्रसाद शास्त्री, संस्कृत कँटलाग भाग १, पृ० ३२३) तथा 
रामपूजा पद्धति (हरप्रसाद शास्त्री, सस्कृत कँटलाग भाग १, पृ० ३२३) 


ये सब रचनाएं ऐसी हैं जिनकी छानवीन एवम्‌ विश्लेषण अभी पूर्ण रूप से 
नही हुआ है । रामभक्ति के विकास मे इतना ही कहा जा सकता है कि रामानन्द 
हारा राम भक्ति को बहुत प्रोत्साहन मिला था। प्रायः लोग रामानुजाचार्य से 
रामानन्द का सम्बन्ध जोडते हैं तथा एकाब प्रचलित ग्रन्थ उनके नाम पर लिखा 
१. इन्ट्रोडक्शन हू दी पांचरात्र--डा० श्रेडर, पु० ११। 
२. बुल्के-रामकथा, पु० १५०-१५१। 
है. ए वेबर-मे, व्यय बलिन अकादसी १८६४, पु० ए८३ ! 
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हुआ माना जाता है जैसे---वैष्णव-मताव्ज-भास्कर, श्री रामारचन-पद्धति । रामायत 
सम्प्रदाय के व्यापक प्रसार का महत्व तुलसीदास तक उत्तर मे तथा एकनाथ 
रामदास तक दक्षिण मे बहुत वढ गया है। इसका अधिक विवेचन हम जागे चल- 
कर करेंगे। 

रामकथा भे समृचरी और सम्पूर्ण भारतीय संस्कृति समन्वयात्मक रूप धारण 
कर व्यापक रूप से सामने आई है। लोकप्रियता की दृष्टि से लगातार अबाध गति 
से अक्षुण्ण रूप से भारत मे ही नहीं, देश विदेशों मे भी उसका प्रचार प्रसार का 
मुख्य आकर्षण और प्रमुख कारण यह है कि उस मे हृदय को खीच लेने की अपूर्व 
और अद्भुत शक्ति है। भारत की समस्त आदर्श भावनाएँ, चिन्तन के सभी 
आदर्ण पक्ष, उपासना और साधना के सभी उत्कर्ष, एवम समस्त सास्क्ृतिक 
आदर्णवाद की कल्पनाएँ रामकथा मे, रामराज्य की आदर्श कल्पना मे केन्द्रीमृत होकर 
अत्युत्तम आदर्णवाद की उज्ज्वलतम प्रतीक बन गई है । 

इस कथा ने बौद्धों-जेनो की कथाओ, जातक कथाओ को एवम्‌ उनके साहित्य 
को ही प्रभावित नही किया अपितु किसी न किसी रूप में इन्दोनेसिया, खोतान, 
चीन, ततिव्वत, इन्दोचीन, सयाम तथा कब्नह्मयदेश और भारत के पश्चिम मे सुमेर के 
निवासी सुमेरियन लोगों मे पाई जाने वाली रामकथाएँ है । इसके व्यापक स्वरूप 
की कहानी कहने का यह स्थल भी नहीं है । इसका व्यापक अध्ययन करना हो तो 
अलाहाबाद विश्वविद्यालय द्वारा प्रकाशित रेवरेंड फादर डा० कामिन बुल्के कृत 
रामकथा विशेष हृष्टव्य है ।+ व * रामोपासना विषयक विवरण इसलिए यही 
पर समास किया जाता है । 


वेष्णव उपासना और विद्वुल का स्वरूप -- 


अपने प्रबन्ध मे अन्य वेष्ण॒व सप्रदायों के विवेचन के साथ वारकरी सप्रदाय 
का विवेचन आगे किया जायगा। वेष्णवोपासना के इस आरम्भिक विवेचन में 
हमने देखा कि वेदकालीन परम आराध्य देवताओ में परम आराध्य विष्णु से 
वासुदेव, नारायरा, कृष्ण, रामचन्द्र आदि उपास्यों का विभिन्न स्वरूप बनता गया है। 
विठ्ुलोपासना कृप्णोपासना का ही एक अलग रूप है। महाराष्ट्र में रामोपासना के 
साथ कृष्णोपासना के अतर्गत कृष्ण के मूल प्रचलित रूप से सम्बद्ध विद्वलोपासना 
है। महाराष्ट्र में इसका अत्यन्त महंत्व है । यहाँ पर पंढरपूर और विट्ठुल के बारे में 
विवेचन करना आवश्यक है तभी हम उसके स्वरूप की जानकारी प्रास् कर सकेंगे । 





१. रासकथा उत्पत्ति और विकास---डा० कामिल बुल्के । 
२. सानस की रासकथा--परशुरास चतुर्वेदी । 


६६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


पंढरपर में विदुल मन्दिर में ईंट पर खडे हुए बिट्ठल की मूर्ति है तथा उनके 
बगल में रुक्मिणी की मूर्ति है जो यहाँ पर “रखुमाई” के नाम से प्रसिद्ध 
आपाढ की शक्ल एकादशी तथा कार्तिक की शुक्ल एकादशी के दिन विठ्ठल के 
भावुक भक्त भगवान्‌ की भव्य मूर्ति के दशन कर अपना जीवन तथा जन्म सफल 
करते है। साल मे कम से कम दो वार यहाँ यात्रा के लिए आता पुण्यलाभकारक 
समझा गया है । 


ऐसा कहा जाता है कि विष्णु के इस स्वरूप की भक्ति दक्षिण में और 
कर्नाटक में प्रचलित थी । इसकी साक्ष्य घारापुरी, तिरुपति, अहोवलपुरम्‌ इन 
स्थानों पर पायी गयी मूर्तियों स मिल सकती है । ये सभी मूर्तियाँ विदठल की हैं। 
पढरपुर मे होयसल वश के वीर सोमेश्वर के द्वारा उत्कीर्ण एक लेख मिलता है 
जिसमे देवता की पूजा अर्चा के लिये आसदिनाड के हिरियगज ग्राम का दान किग्रे 
जाने का उल्लेख है । अर्थात्‌ इससे विट्डल और होयसल व का निकट सम्बन्ध 
स्पष्ट हो जाता है। इन होयसलो मे विष्णुवर्धन वा विट्टिग देव एवम्‌ विट्टी देव बडा 
पराक्रमी माना गया है। इसका समय सन्‌ १११७ से सन्‌ ११३७ का है। रामानुज 
के उपदेश से जैन घ॒र्म का परित्यागकर यह वंष्णव धर्म मे दीक्षित हुआ | पुटरीक 
मुनत्ति या पुडलीक भक्त के साथ इस राजा का सम्बन्ध आया और उसकी आज्ञनानुसार 
विट्ठल का मन्दिर भीमा के तट पर उसने बनवाया । राजा के ही नाम पर यह 
विष्णु मन्दिर कहलाया । अनुमान के अतिरिक्त और कोई साक्ष्य यहाँ हम नही दे 
सकते । 

पढरपुर में आजकल जो मूर्ति विद्यमान है तथा मन्दिर का आज जो स्थान 
है वही पुराना स्थान था और मूर्ति भी वही हैं ऐसा निश्चित नही कह सकते । कई 
बार मुसलमानों के आक़मणों ने अनेक देवताओं के मन्दिर तोडे और प्रत्येक बार 
भयनिवारण हो जाने पर देवताओं को पुन पुन प्रस्थापित किया गया । कभी-कभी 
मूर्तियों को छिपाकर भी रखा जाता था । भारत के लिए यह अनुभव नित्य का है 
है। उत्तर प्रदेश मे ब्रज तथा मथुरा पर जब-जब आक्रमण हुए तब-तव वहाँ की 
भूतियों को हटाया गया है। मूर्ति-भजन हो जाने पर नई मूर्तियों की भी प्राण- 


प्रतिष्ठा हुई है। 'अत पढरपुर मे ऐसा न हुमा हो ऐसा नहीं कहा जा सकता । 
पढरपुर मे ऐसा ही हुआ है । 


पढरपुर की विट्ठल मूति विजयनगर में क्यो ले जाई गई थी इसका कारण 
इत मत के वेष्णव सत इस श्रकार देते है। सन्नहवी शती मे श्री विटठल नामक 
एक कन्नड भक्त कवि का यह पद्म इसे स्पष्ट करता है। यथा--- 
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नोनिज्ञिगे वंच्ा विठला* एनिदु कौतुकवु । 
सध्वदेषिगठ्‌ साडुव पद्धति यत्रु कंडु ॥ 
हथ वागदेकददु कब्य हम॑ ते एट्विल्लिगे वंद्या । 
सिथया वादिग्त निरन्तर सुत्ति मुत्ति कोंडु ॥ 
जत्त्‌ करेदु कुमुत्तिरे कंडु । 
चे सत्त्‌ वंद्या विठला ॥ 
श्रीद विट्ठल निन्न सदगुरण वेदशाख गठ । 
झोधि सिनो उलु शभुदेवरि गोलिदु ॥ 


आदरि सलु वंद्या विद्वुला॥ 


तात्पयं, मध्यद् पी, मिथ्यावादी अर्थात्‌ अद्वेतमार्गी भक्ति करने वाले वेदबाह्य' 
आचरण तथा गंडबड देखकर मन उद्विग्न हो गया तथा वेदक्षास्रनादि का उत्कर्ष 
देखकर उसके प्रति अपनी स्वीकृति वतलाने के लिए तथा ब्राह्मणो का आदर 
सत्कार करने के लिए विद्ठुल वहाँ पर गये ऐसी द्वेतवादी भक्तों की धारणा है । 
विजय नगर में विठुठल मृति को इसीलिए ले गये होगे । जिससे यावती भय 
नष्ट होकर उसका महात्म्य कायम रह सके । प्रसिद्ध बेष्णव विठंठल भक्त पुरंदरदास 
ने अपने साथियों सहित अपने जीवन का उत्तरकाल विजयनगर में व्यतीत किया 
था। विठ्बल भक्ति परमपरा कर्नाटक मे पहले से ही प्रचलित थी ऐसा दिखाई 
देता है । 
दक्षिण मे जब आर्यों का प्रवेश हुआ तब यहाँ के मूल आदिवामियों के प्रमुख 
उपास्य का भी आर्यीकरणु अवश्य हुआ होगा । इसी समनन्‍्वयीकरण के ही कार्य- 
स्वरूप पंढरपुर के विठोवा-विठठल-विष्णु के बालरूप माने गये और अवतार भी 
समझे गये ।* ठोक इसी प्रकार बालाजी, व्यकटेश तथा ब्ावणुकोर के पदु्मनाभ 
का भी हुआ है। वारिदराज तीथ ने शक १४६३ मे 'तीर्थ-प्रवन्ध' नामक काव्य मे 
विट्ठल स्तुतिपरक कुछ श्लोक रचे हैं जिनमे से एक यह है२--- 
चौर्यान्मातृनिवद्ध चार चरणाः पापोद्य चौं यदि बुध, 
बुद्धस्त्वे पथि पुन्डरीक सुनिंना जारेति सम्बोधिता। 
तुंगातीर गतोसि विदुल विशन्तन्याकृति चाछितम्‌ । ! 
वेत्तृणां यदि में न दोर : तव॑ से स्थितिः कथयते ॥ 
१. श्री घिठुल आरि पंढरपुर-श्रो ग. हुं. खरे, पृ० ६६-६७ । 
२. एनसायक्लोपिडिया ऑफ दि रिलिजन श्रेंड एथिक्स वाल्युम-६-७०२। 
३. पूर्व प्रबच्ध-इलोक १३-२३, कर्नाठक कविचरित खंड ३-प० १५११ 


द्द्द हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


इस श्लोक मे विठोबा तुद्भातीर पर स्थित विजयनगर में गया था यह 
उल्लेख है । 
विठ्ल मूर्ति और जेन मत -- 

कुछ लोग विठठलमूरति को नेमिनाथ जैन तीर्थंकर की मूर्ति मानते हैं। इस 
प्रकार के वर्के का आधार एक जैन ग्रन्थ है जिसका उल्लेख गोडवोले कृत भारत- 
वर्षीय अर्वाचीन कोश में इस प्रकार है--- 


नेमिनाथस्य या सूर्ति खिषु लोकेषु विश्वुता । 
द्वौ हस्तो कटठिपयर्याथे स्थापयित्वा महात्सनः ॥१॥ 
मू्तिस्तिषति सा सम्यक जेनेन्द्र रच पूजिता । 
अहिंसा परम॑ धर्म स्थापयामास वे सच ॥ 
युगेस्तु मनुजा क्षीरि। विप्र भुमिश्च वासके। 
मेलने धर्म राजस्थ इहॉकसप च गतावधिः ॥ 
आपषाड़े शुक्ल पक्षे तु एकारश्यां महतिथों। 
बुधे च स्थापया मास विरोधिकृत वासरे ॥ 


इस जैन भन्थ का पता नही लगता । कमर पर हाथ रखे हुए और आयुध 
घारण करने वाली तीर्थकरों की मूतियाँ कही भी नही मिलती है। ऐसी परिस्थिति 
मे केवल मूति की नग्नता से ही विठोवा को नेमिनाथ की मूर्ति बना देना औचित्य 
को छोडकर मत प्रकट करना है । इससे केवल इतना सिद्ध हो सकता है कि 
महाराष्ट्र मे जब जैन मत का प्रभाव छाया होगा और प्रसार हुआ होगा तब अहिंसा- 
धर्म-स्थापना मे इस मूर्ति का उपयोग कर लिया गया होगा | वस्तुतः यह भूर्ति जैनियों 
की नही है; क्योकि अन्तर्गत प्रमाणो के आधार पर मृति के आगिक भावों पर से 
ही यह बात सिद्ध हो जाती है। यह श्रीकृष्ण का गोकुल का वाल रूप ही है । कमर 
पर हाथ घरे हुए विठठल खडे है। एक हस्त मे कमल है तथा दूसरे मे गख । भाल 
प्रदेश पर और पीठ पर छीके की रस्सी है। तुकाराम इस मूति का वर्शांत यो 
करते हैं।-/- - 


पांडुरंग बालमूत्ति गाई गोपाल संगाती । 
बेऊनिया प्रीति, उसे समधि राहिले।॥ 


यह पाडुरज्ज की वालमूर्ति है तथा साथ मे गोपाल सखा और गाय॑ है। 
अत्यस्त प्रीतीपूवंक यहाँ आकर वे इस ध्यान मे खडे है । 
कि 2 2 अप कल 2340: 7 कद ५ अं 5 कल 


२: श्री तुकाराम-३०३, सकल-*संत गाया । 
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बिठल की अन्य सूर्तिया--(१) अहोवलम की विट्ठल-मूति पुरानी मूर्ति है 
कमर पर हाथ धरे हुए है, अन्य हाथो में क्रमश. शंख और कमल है, तथा मस्तक 
पर टोपीनुमा मुकुट शोभायमान है । (२) जोगेश्वरी की गुफा से प्राप्त विट्ुलसूह्धि 
एक भग्नमृति है जो आठवी शताब्दी मे उपलब्ध हुई थी। निशचयपूर्वक कहा जा 
सकता है कि यह विठुल मूर्ति ही है। (३) धारापुरी की गुफा मे मिली हुई 
खडित विठुल मूर्ति 5 वी शती की ही है, जो बबई के प्रिन्स ऑफ वेल्स मयूजियम 
मे लाकर रख दी गई है। कमर पर धरा हुआ हाथ ऊपर से खडित है। कमर 
पर वस्त्र, मेखला तथा वाई गोद पर टिका हुआ हाथ शख लिए हुए है। 
(४) तिरुपति बालाजी की विट्व॒लमूर्ति सबसे सुन्दर मूर्ति है । 


सामान्यतः मध्यय्रुग के पूर्व ही विद्ठल भक्ति का प्रादुर्भाव हुआ होगा ऐसा 
कहा जा सकता है। शकराचार्यजी के द्वारा रचित एक पाडुरग्राष्टक है जिसका 
आरम्भ निम्नलिखित इलोक से किया गया है ।” 


महायोगपीठे तथे भीमरयूयां वर पुन्डरीकाय दातु सुनीद्र । 

समागत्य तिष्ठन्त आतनंदकंद परकन्रह्मलिगं भजे पान्डरंगम्‌ ॥ 
; --पान्डुरंगाष्टक । 
यो इस 'पाड़्रग-स्तोत्र' के शकराचार्य कृत होने मे आलोचको को अभी 
सन्देह बता हुआ है। यदि सचमुच वह श्रीमदाचायंक्रत है तो विद्वल्ल का अविर्भाव 

सातत्री जताव्दी से पूर्व मानने से कोई आपत्ति नहीं हो सकती । 

मालूतारण' नामक एक ग्रन्थ है। इस ग्रन्थ का निर्माण मालू नाम के 
एक स्वरणंकार जाति के मनुष्य ने किया है। यदि यह विश्वसनीय है तो पाच्डुरग 
मूर्ति शालीवाहुन शक ४-५ तक पुरानी मानी जा सकेगी। इस पग्रन्थ के बत्तीस 
अध्याय हैं, तथा उसमे विक्रम और शालीवाहन के सघर्ष की कहानी है। 
शालीवाहन तथा उसके अमास्य रामचन्द्रपतत सोनार विक्रम के आक्रमण से बड़े 
चिन्तित थे, पर अचानक चार कोली सरदारो ने मदद देकर शालीवाहन को विजय 
प्राप्त करा दी । इसी उपलक्ष मे शालीवाहन ने अमात्य रामचन्द्र को जमीन दान 
देकर उसकी सनद बता दी । इस सनद में रामचन्द्र पत को दीडीखन मे उन्ही के 
द्वारा बसाये गये पढरपुर का स्वामित्व प्रदान किया। पाडुरग की इन पर कृपा 
थी। चार कोली सरदारो को भी रामचन्द्र पत ने पढरपुर मे वबसाया और पुन्डलीक 
विठठल, मल्लकार्जुन और काल भैरव आदि देवता स्थानो से प्राप्त होने वाला द्रव्य 
वण परम्परागत रूप मे उन्हें दाव के रूप मे लिख लिया। ये सनदे शालीवाहन के 





र 


१. बारकरो संप्रदाय--प्रा, हं. वा. दांडेकर, पृ० १३-१४ । 


७० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य फा- 


हस्ताक्षर और अपने मिय्फ्रे सहित रविवार चैत्र घुद्द सप्तमी शक ५ सुख्दरनाम के 
सवत्सर के दिन प्रदान की है | 

पढ़रपुर मे चार शिलालिल उपलब्ध हो गये है जो पदठरपुर पर प्रकाश 
डालते हूँ जिनका ऐतिहासिक क्रम उस प्रकार है*--(१) शक ११५४६ का 
शिलालेख--यह शिलालेख सोलह स्तभों के सामते वाले दक्षिणोसर स्तन पर 
सोदा गया है। उसकी भाषा कानही और संस्कृत मिश्वित है। पढ़रपुर को 
'पडरगे' और बिठोबा को 'विठृठल' कहा गया है) विदृठल देवस्थान के विदृठल हे 
झगभोग और रजूभोग के लिए हिरियगरज ग्राम के दान कर दिये जाने का इसमे 
उल्लेस है । 

(२) गक ११६२ का 'आत्तोर्यामडष्टि' का शिलाविस--श्समें किसी केशवपुनत्र 
भानु नाम के व्यक्ति के द्वारा पाठुरगपुर में किये गये आमोर्याम यज्ञ का उततेश है । 
पढरपुर मे एक पुलिस चौकी है जिस की इमारत बहुत पुरानी है । उसी स्थान पर 
यह शिलानिख उपलब्ध हो गया है। '80८7978९०008/८0| >फ्ाश्टःए ता 
प्ावा8, ००. (. ए६२०००८ 897-98 के पृष्ठ ५ में बससाया गया है कि 
पुराना विदूठल मदिर अनुमानत' इसी स्थान पर था। पर प्री ग. है. सारे इस मन 
से सहमत नहीं है । 

(३) शक ११६५ से शक ११६६ का चौरामी का घिलालेग--अनेक मभन्को 
के द्वारा पुराने विदुठन मंदिर के जीणोद्विर के लिए सपत्ति दान करने वाले 
दाताओं की नामावली इस पर खुदी हुई है। इतिहासकार राजाबाड़े इस को 
जीणुद्धार विपयका नहीं मातते | पर उततनातो निश्चित है कि यह सेस पुराने 
देवालय की वृद्धि प्रीत्य दान दिया गया था उस बात को सिद्ध करता है तथा 
देवतास्थान के अस्तित्व का सूचक हो जाता है । 

एक और शिलालेस चौरासी-लेख से भी पुराना ८७ वर्ष पूर्व का अर्थात्‌ 
गक ११११ का उपलब्ध हो गया है । पढरपुर के इस शिलालेस को डा० घ० गो० 
तुठुपुर जी ने अत्यन्त परिश्रमपूर्वक पढा है जिसके निष्क्प उस प्रकार के है--- 

(१) पढ़रपुर में विदूठल भक्ति अनुमानतः ६ ठी शताब्दी से प्रचलित थी । 

(२) १२ वी शताब्दी में यह भक्ति विशेष स्प से प्रचार मे थी । 

(३) विठठल भक्ति का प्रचार जिस देवता के कारण हुआ उसका मन्दिर 
शक ११११ में बना । 


१. पंढरपुर विट्वल मंदिराच्या इतिहासांतील एक अज्ञात दुवा--प्रो श॑. गो. तुछपुद्ठों 
मराठी साहित्य-पन्निका एप्रिल, मई, जुन १६५६ संझया ३०, पु० २६-२८। 
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(४) इसके बाद देवालय मे वृद्धि होती गयी। जञञक ११५६ में होयसल 
वशीय वीर सोमेश्वर ने कर्नाठक का एक ग्राम दान दिया। शक- 
११६२ मे एक आप्तोर्याम यज्ञ किया गया था जो इसी देवालय के 
प्रागण में किया गया। शक ११६९५ मे 'पाढरी फंड मुख्य प्रीढ़ 
प्रताप चक्रवती श्रीरामदेव राव यादव और उसके “करणाधिप' 
हेमाद्री पण्डित ने अपने नेतृत्व मे इस देवालय का विस्तार किया । 
(५) इसके बाद मुसलमानी आक्रमण के कारण पंढरपुर का विदृठल 
मदिर नष्ट हो गया। फिर इसको बनाया गया। यही जिवाजी- 
कालीन मदिर आज भी वर्तेमान है । 


लॉ 


वगाल के प्रसिद्ध द्वेतवादी वेष्णावा महासाधु गौराग महाप्रभु चैतन्य ने 
दक्षिण यात्रा की थी। यह यात्रा सन १५१०-११ में की गयी थी । कृष्णदास 
कविराज नाम के उनके एक भक्त कवि ने अपने “चैतन्य चरितामृत' मे इसका 
उल्लेख किया है, जिसमे वतलाया गया है कि चैतन्य कोल्हापुर से पढरपुर गए थे । 
उसका उल्लेख इस प्रकार है-- 


तथा होइते पान्डुपुर आइला गौरचंद्र । बिट्ठल देखि पाइल आनन्‍्द। 
प्रेमावेशे कल प्रभुकीर्तन। प्रभु प्रेसे देखि सवार-चमत्कार सन ॥ 
पढरपुर में विठठल को देखकर चेतन्य महाप्रभु को आनन्द हुआ । उन्होने 
प्रेमपूर्वंक वि.ठल के सामने की्तेन तथा नतंत किया । नरनारी इनके इस प्रकार के 
प्रेम को देखकर चकित और मुग्ध हो गये ।! विठ्ठल मूर्ति के सम्बन्ध मे एक 
और जानकारी विद्वद्र॒त्न डा० रामचन्द्र पारनेकरजी इस प्रकार देते है? -- 
विठठल की आधिदेविक जानकारी-- 
लोगों का विश्वास है कि ब्रिठललमूति कृष्ण मूर्ति ही है। दक्षिण में 
कर्नाटक और आमन्‍धत्र प्रान्‍्त में बालाजी के मन्दिर है। वालाजी विष्णु का ही 
स्वरूप है। महाराष्ट्र ३५ यह विठठल स्वरूप वनकर विठठल मूर्ति के नाम से 
प्रस्थापित की गई । बालाजी को विष्णु का अवतार माना जाता है उसकी कथा 
इस प्रकार है। वालाजी के साथ नक्ष्मी नहीं है वह रूठककर अंबिहा रूप से करवीर 
(कोल्हापुर) मे निवास कर रही है। विठोबा भी पढरर मे अकेले ही आये है। 





१. 'चेतन्य चरितामृत'--कृष्णदास कविराज सध्यलीला, ६ वां परिच्छेद । 
२. पंढरपुर के बिठोबवा की आधि देविक जानकारी--डा० रा. प्र. पारनेरकरजी के 
एक अप्रकाशित लेख के आधार पर ॥ 


७२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का- 


रुक्मिणी-रखुमाई का मदिर गाँव के बाहर है। यहाँ भी वही झूठने की कल्पना 
है। रुक्मिणी रूठी हुई है और विदठल या विठौवा अकेले ही खड़े है। उसी 
विठठल का दूसरा नाम पाडुरग है। इस झूठने का कारण यह है कि विद्ठल को 
पद्चिनी नाम की राजकन्या से विवाह करता था और दूसरा रग अर्थात्‌ संसार 
बसाना था । इसीलिए कहा जा सकता है पद्म रग की कल्पना विठ्ठल के मनमे 
थी। परन्तु रुक्मिणी के रूठ जाने से वह बदरद्ध हो गया । ऐसे समय में सहज 
ही विचार उत्पन्न हो गया कि प्रथम गृह-ससार समाप्त हो गया और दूसरा गृह- 
ससार करने की इच्छा है, पर अभी वह निर्माण न हो सका यह विदृठल 
की तटस्थता-वृत्ति है। कृष्ण की इसी ताटस्थ॒यवृत्ति युक्ते ध्यान की कल्पना भक्तों 
ने की जो पंढरपुर के विढंठल रूप मे अवतीर्ण हो गयी। शिल्पकार ने इसी 
ताटस्थ्य भाव प्रकटीकरणार्थ कमर पर दोनो हाथ रखी हुई विठोवा की मूर्ति का 
निर्माण किया। जब हम चितामग्त या विचारमग्न रहते हैं तब इसी प्रकार कमर 
पर हाथ रखकर कही देखा करते है । इसी अनुभव को जिल्पकार ने प्रकट किया । 
पद्मरग शब्द का पाड़ुरग अपश्र श रूप है। दक्षिण की भाषाओं में उदासीनता 
निर्देशक कोई शब्द रहा होगा जिसका अपश्रण्ग रूप विदठल वना होगा । यो 
वारकरी सप्रदाय के विद्वान विदृठल शब्द की व्युत्पत्ति इस प्रकार देते है--- 
विज-नही या विगत--55"-अज्ञात-- लच्न्लक्षणा द्वारा अज्ञान नष्ट करने वाला 
और ज्ञान प्रस्थापित करने वाला अर्थात्‌ विठठल पर यह अर्थ किसी तरह खीचतान- 
कर किया गया जान पडता है। भागवत या वारकरी सप्रदाय के वह अनुरूप 
नही है अत्त: वसा अर्थ करने का कोई प्रयोजन नहीं है । 


सीधे रूप मे भी प्रथम गृहस्थी न हो सकी अर्थात्‌ वदरग हो गयी और 
दूसरी गृहस्थी को बसाने या करने की इच्छा मात्र है इस बीच की तटस्थ भाववृत्ति 
का भक्ति के द्वारा किया गया सगुण ध्यान और सभगुण मूतति ही पाडुरग-विठठल की 
है। 'पॉडुरग शब्द का अर्थ इस प्रकार होगा--जिसका ससार-रग पाडुर याने 


फीका हो गया है ऐसा शब्द पाडुरग है। पदुमरग का पाडुरग अपभ्रश रूप है ऐसा 
मानने की भी कोई आवश्यकता नही है । 


विद्वद्‌वर पारनेरकरजी का कहना है कि सगुणोपासना के तंत्र विधान की 


दृष्टि से विदृठल का यही ध्यान योग्य है। आध्यात्मिक अर्थ से निर्गशोपासना का 
अथ लगाना अयोग्य है ।१ 





१. डा ० रा. प्र. पारनेरकरजी के एक अप्रकादशित लेख के आधार पर । 


घचुलनात्मक अध्ययन ' छ्ड्रे 


कुछ अन्य व्युत्पत्तियाँ-- 

'पढ़रपुर' और 'विद्ठल' शब्द इस प्रकार बने है-- 

(१) पढरपुर के? पुराने नाम पढरि--पाड़ुरगपुर, पडरिपुर-फागनिपुर, 
पौडरीक क्षेत्र, पाडरगपल्‍ली इस प्रकार के मिलते है। पोौडरीक से 
सत पुडलीक का सबध निश्चित हो जाता है। 'पडरगे' कन्नड नाम है। 
पडरिपुर के सस्क्ृत रूप पडरिका से पडरिआ उससे पडरीया पढरी यह रूप 
बना है। भाडारकरजी के अनुसार पाद्ुरंगपुर का एंडढरपुर बना है। इस 
नगर के आराघ्य देवता को विठठल, विठोबा, पंढरिनाथ, विठाई माऊली 
(माता के अर्थ में) आदि नामों से सवोधित किया जाता है। सबसे प्रमुख 
“विठठल' है । 

(२) 'विठृठल तथा रखुमाई बब्द की व्युत्पत्तियाँ इस प्रकार से बताई जाती है । 


(अ) 


भाडारकर के मतानुसार “विष्णु का कनन्‍तड रूप “विद्ठधि' होता है विष्णुदेव- 
बिट्विदेव-विट्टिगदेव-विद्ठल देव ऐसा अपश्रश रूप बना है । 


(आ) राजवाडे के अनुसार 'विठठल' जब्द 'विण्ठल' से बना है। विण्ठलज>-दूर 


(5) 


जंगल का स्थल । जगल में रहने वाला-दूर रहने वाला देवता याने 
विठठल है । इतिहास, दतकथाएँ तथा व्युत्पादन सुलभता की दृष्टि से 
यह व्युत्पत्ति ग्राह्म है । 

मॉसियर जे, भिलस्की ने आकिव्ह ओरिएन्तालिनी' के चौथे खड के 
दूसरे अद्धू मे एक लेख लिखकर उसमे “विष्णु' शब्द का सूल द्राविण 
और आस्ट्रोएशियाटिक रूप सुभाया है। “विष्णु” शब्द के पर्याय वेष्णु, 
चेठ्र, विद्धु तथा विठ है। इनमे से त - चु (४०० /7ए०7) अनाय॑ 
प्रत्यय निकाल देने पर विठ्‌, विष्‌, वेठ, वेष्‌ ये धातु बच जाते है । 
आस्ट्रो-एशियाटिक भाषाओं में 'प' और “'ठ' का विपयंय होता है। 
इसी से उसका ठत रूप बन जाता है । 

'विठठल' विष्ग्पु शब्द का अपभ्रश रूप है । विष्णु"-विठ८”-वेठ हो 
गया । बंगला मे वंष्णव शब्द का उच्चारण बोईश्टोम' होता है । 
रुक्मिणी तथा रखुमाबाई या रखुमाई ये भी एक ही शब्द है। 
श्री ग. ह. खरे सुभाते है कि मुसलमान पूर्वकालीन इत्तिहास मे लक्ष्मा- 
देवी-लकमादेवी ये नाम रानियो के लिए आया करते थे । विष्णुवर्धन की 
राती का नाम लक्ष्मादेवी या लुकमादेवी था। “लक्ष्मा' या लक्षुमी से ही 





१. भ्रीविष्टन आरि पंढरपुर--श्री ग. हु. खरे, पु० ५० । 


छ्ड हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


रखमा वा रखुमा बना होगा। विष्णु-रक्मिगी नाम की युगल जोडी 
प्रसिद्ध नही है पर विष्णु-लक्ष्मी यह युगल जोडी प्रसिद्ध है । 

(ऊ) धर्मसिधु के लेखक काशीनाथ पाध्ये इसकी व्युत्पत्ति इस प्रकार देते हुँ 
विदा ज्ञानेन ठान घून्यात्‌ लाति गृणुहाति इति विठंठला अवबाव्‌ जान 
शून्य भोले-भाले अज्ञ जनो को जो अपनाते है ऐसे विदूठल है। 

(ए) 'तुकाराम' के एक अभज्जभानुसार विष्णु का गरुड वाहन होने के कारग 
विष्णु 'विठोबा' नाम से प्रसिद्ध हुए।* विष्णु का ही प्राकृत दृप 
'विद्ु' हुआ जिससे 'ल' प्रत्यय तथा आदर सूचक वा! प्रत्यय जोदने से 
क्रमश विठ्ुल और विठोवा बने है । 

इस तरह हमने अनेक प्रकार की व्युत्पत्तियाँ देखी और प्रमाण उफट्ट किये 
जो विदुल की महिमा अपने-अपने ढंग से बतलाते है। इत सब में विद्वदुरत्त 
डा० रा. प्र. पारनेरकर की विवेचनता हमे अधिक तक संगत और मसमीचीन 
लगती है । 
नामदेव और ज्ञानदेव पूर्व ३३६ वर्षो से विठठल के उपासक करीब-करीय 
विदुठल भक्ति करते आये है ऐसा 'युगे अदृठावीस विटेबरी उभा' इस प्रसिद्ध 
नामदेवकृत विठोवा की आरती के प्रथम चरणा से ज्ञात होता हे। 'पुडलीक वरदें 
हरी विठठल' की मधुर सान्द्र ध्वनि से पुंढरपुर का गगन मंडल विठंठल भक्त 
भनिनादित कर देते है। हरिदासी-मप्रदाय के लोग विठ्ठल की ही 7टामना करते हें 
तथा तिरुपति के बालाजी-वेकटेश तथा उड्'ुपी के कृष्ण के भी उपासक है । इनके 
अनुसार पाडु याने पाडव ओर रम याने श्रीकृष्ण । श्रोकृष्ण पाठवों के समर्थक थे । 
अत: इस भक्ति की व्यापकता का पता लग जाता है । स्मरण रहे कि यह उपासना 
अपने सम्पूर्ण रूप में भागवत-घर्मीय है । पूृडलीक भक्त के हितार्थ श्रीकृष्ण ने भक्तों के 
कृपार्थ एवम्‌ उनके निरीक्षण के लिए यह अवतार लिया ऐसी धारणा हे । पुृडलीक 
के बारे से कोई ऐतिहासिक आधार उपलब्ध नही है । पर इस सप्रदाय के भक्तो मे 
यह धारणा प्रचलित है जो भूठी न-| कहला सकती । काल के उदर में ऐतिहासिक 
साक्ष्य नष्ट हो जाने पर भी जन 2वलित अटठूट विश्वास ही ठोस आधार का कार्य 
करता रहता है। ज्ञानदेव कृत हें तब्हे आज कालीचे युगे अठठाविसाच', यह 
अभग सत नामदेवकृत 'थुगे अट्ठावीस विटेवरी ऊभा' यह आरती, तथा 'युगे काली 
अद्ठावीस अजुनी व म्हुशशी वैस' यह तुकाराम कृत अभग इस उपास्य की स्वयभू 
_और श्रकट होने की पुरानी अन्तर्साध्य दे देते है । विदठल के मस्तक पर शिवलिंग 


१. वी चा केला ठोवा स्हणोनि नाव विदोबा--तुकारास अभंग गाया । 


चुलनात्मक अध्ययन ७५ 


है ऐसी भी धारणा इस मत' के लोगो की है। निवृत्ति नाथ का यह अभंग इस की 
पुष्टि करता है।--- 


(१) पुंडलिकाचे भाग्य वर्णावया असरोी नाही चराचरी ऐसा कोरी ॥ 
विष्णुसहित शिव आरिला पंढरी । भीमा तीरीं पेखणे जेरे ॥घ॥ 


इसी प्रकार से ज्ञानदेवजी भी अपने एक अभग में कहते है-- 


(२) रूप पाहाता तरी डोछसु । सुन्दर पाहाता गोपवेषु । 
महिमा पाहाता महेंबु। जेणे सस्तकी वदिला॥ 


चारकरी सप्रदाय के अतिरिक्त सन्त रामदास भी इस बात का समथन करते 
हुए कहंते है -- 
(३) विठो ने शिरी वाहिला देवराणा । तथा अन्तरी ध्यास रे त्यासि नेशा । 


इससे यह निद्चित हो जाता है कि शंव वंष्ण॒वो के समन्वय की दृष्टि इस 
सम्प्रदाय के उपासको में भी मूलतः विद्यमान थी। इसका कारण “िठठल भूषण !' 
ग्रन्थ रचने वाले श्री गोपालाचार्य इस प्रकार बतलाते है*---श्री पाण्डुरग मस्तके 
शिवलिंगमस्ति इति शैवा., तत्तुच्छ शिक्य मौलि इति तीखथ॑ हेमाद्वि धृत प्रागुक्त 
स्कादन्ति निरोधात्‌ । शिक्य मौलि. शिक्य प्रन्थि. । गोपालाचाय के मत से 
विठोबा के मस्तक पर णिवर्लिंग है ऐसा मानने वाला एक मत है किन्तु वे स्वय 
चेष्णव होने के कारण इस मत के मानने वाले को झव समभते है। जो भी हो 
उनका यह भी कथन है कि विठोबा को मूर्ति गोपवेषधारी श्रीकृष्ण की है। 
गेपालो के पीठ पर छीका रहता है यह माना जाय। कर्नाटकी वेष्णव' सम्प्रदाय 
पर उस प्रान्त के प्रसिद्ध वीर शंव सम्प्रदाय का प्रभाव कम नही पड़ा है। यो प्रसिद्ध 
है कि भक्ति द्राविड़ देश मे उत्पन्न होकर कर्नाटक से महाराष्ट्र मे आई है । वारकरी- 
सम्प्रदाय के अध्वर्यू श्री ज्ञानेधवर का सम्बन्ध नाथ पथ से है जो शैवमत से निकला 
है। इन सब बातो को देखकर हरिहर का समन्वय यदि विठठलोपासना में प्रचलित 
रहा हो तो कोई आइचये की वात नही है वल्कि यह एक सच्चा निष्कर्ष है ऐसा 
सानना पड़ेया । तुलसी के राम भी तो शकर के उपासक तथा झंकर राम के भक्त 


१. सकल संथ गाथा--पृ० १०४, अभंग सं० २२०१ निबृत्तिनाथ । 
२. निवृत्तीनाथकृत अभंग चं० २२०१, पृ० १०४, सकल संथ गाथा १ 
३- ज्ञानेश्वर के अभंग--१०-२ १ 

डे. संत रामदास--अभंग। 

५. विद्वलभूषण--श्रीगोपालाचाये । 


७६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


समके गये हैं ।* महाराष्ट्र में कर्वाठक से ही विदृठलोपासना आई है ऐसा कुछ 
विद्वानों का मत है तो कुछ उसके ठीक विरुद्ध है। इसकी और चर्चा यहाँ पर 
अप्रासगरिक होगी । विठठल का शकर को अपने मस्तक पर धारण करना आत्मलिग 
का प्रतीक माना जावेगा । 
विठुल मूति ओर बौद्ध मत-- 

जिस प्रकार कुछ लोग विठठल को ज॑न मूति बतलाते है उसी प्रकार से 
कुछ लोग उसे बौद्धमूरति बतलाते है। नागपुर के श्री अनन्त हरि कुलकर्णी, 
सेक्रेटरी बुद्ध सोसायटी, का यह प्रयत्न रहा है और वे उसे सिद्ध करने का प्रमागा 
देते है कि विद्ल मूर्ति बौद्ध मूर्ति है। बुद्ध को विष्णु का अवतारत्व तो हिन्दुओं 
ने प्रदान कर ही दिया है। पढरपुर के देवालय मे बौद्धमूतियाँ है। अत वह 
बुद्ध मदिर रहा होगा और अशोक कालीन ८४००० मदिरों में से यह भी एक होगा 
ऐसा विवेचन जॉन विलसन का है। श्री कुलकर्णी इससे सहमत है। इस अनुमान 
को हम ग्राह्म नही मानते । पुराने दशावतार के पाये जाने वाले चित्रों मे बौद्ध के 
स्थान पर विठठल-रखुमाई के चित्र मिलते है । विठठल को बौद्ध वारकरी सप्रदायी 
भी मानते है। पर उनका यह मानना उस अर्थ मे नही है जंसा कि समझा 
जाता हैं । 

इधर एक* लेख 'रोहिणी' मासिक पत्रिका मे प्रकाशित हुआ था, जिसके 
लेखक श्री धोगडे नाम के एक सज्जन है। उनका निवेदन है कि गरुड तथा कूर्म 
पुराण ४५०० वर्षो ईसा पूर्व लिखे गये जबकि कौरवों का नाश हुआ था। अर्थात्‌ 
यह अनुमानतः ही कहा जाता है । कदाचित्‌ वह राजा परीक्षिति के राज्यस्व का 
काल था। इन पुराणों मे विष्णु का पुन अवतार के रूप मे पुनर्वुद्ध हो जाने का 
उल्लेख है। श्री धोगडेजी के अनुसार यह वुद्धावत्तार ही विठठल है ।३ 

ज्ञानेश्वरी के प्रथम अध्याय मे बौद्ध मत का निर्देश हूठे हुए दाँत की 
उपमा से किया गया है। प्रसग गरंश वदना का है देखिये४- 

एके हाथी दंतु जो स्वाभावता खंडितु । 
त बोद्धमत सकेतु वातिकांचा ॥१२॥ 





१. रामरक्षा स्तोख-बुधकौशिक । 
२५ “रोहिणी” दीपावली विशेषांक १६५६, 'पंडरीचा विदुल' 

ज+ले. श्री धोंगडे, पृ० ४७-५३ । 
३. 'रोहिएी' दीपावलो विशेषाक १६५६, 'पंढरीचा विठ्ठल' 


ले. श्री धोगडे, पृ० ४७-५३ | 
डर ज्ञानेश्वरी-प्रथर अध्याय कोची 92. ०५७ व्योेजनान उफसयनत 
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सग सहजे सत्कार वादु तो पद्सवरु वरदु । 
धर्म प्रतिष्ठा तो सिद्ध अभय हस्तु ॥१३॥ 
श्री गरोशजी का वर्णन करते हुए ज्ञानेब्वर उतका ध्यान चित्रित करते हैं 
जिसमे वे कहते है कि बौद्धमत की विवेचना करने वाले बौद्ध वातिको के द्वारा 
प्रस्थापित बौद्ध मत ही मानो स्वाभाविक रूप से खडित हो गया है । न्याय सूत्र पर 
वृत्ति रचने वालो के द्वारा निर्दिष्ट किया गया पर अपने आप टूटा हुआ खडित दाँत है 
जो वौद्ध मत का सकेत करता है। इस द्यत को पातजलदर्शन रूपी एक हाथ में 
ले लिया है। फिर बौद्धों के शुन्‍्यववाद का खडन हो जाने पर सहज ही आने वाला 
निरीश्वर साख्यो का सत्कारवाद ही गरोंशजी आपका कमल के समान वर देने वाला 
हाथ है, तथा धर्म-प्रतिष्ठा एवम्‌ धर्म की सिद्धि देने वाला (याने जैमिनी कृत 
धर्म सूच) और अभय देने वाला हाथ है । 
ज्ञानेश्वर और तुकाराम के ये अभग भी इसी का निर्देश करते है कि विठठल 
ही वुद्धावतार है। देखिये)--- 
जानेदवर का अभज्ध -- 
पांडुरंग कांति दिव्य तेज भब्ठकती रत्तकीछ फांकती प्रभा ॥ 
आरिप लावण्य तेजः पुंजाछले न वराचे तेचि शोभा ॥१॥ 
कानडा हो विठठलू कर्नाठकु त्याने मज लाविला वेघु । 
खोछ बुथी घेऊनी खुरोचि पालवी आक्वविल्या नेदी साधु ॥ 
शब्दे बीए संवाद दुजेरीण अनुवादु है तंव कंसे निगमे ॥॥२॥॥४०।॥॥ 
परि हो परते बोलणे खुटले बेखरि कंसे निसंगे ॥॥ 
क्षेम देक केले तंव मीची भी ऐकेली आसावला जीव राही ॥ 
भेटी लागी जीव उंतावीदू मारा म्हण॒नि स्फुरतसे बाहु ॥ 
पाया पडठ गेले तंव पाऊल न दिसे उभाचि स्वयंभ्रु असे ॥ 
समोर की पाठिमोरे न कछे टकचि ठेले कंसे ॥५॥ 
बाप रखुसा देविवरू हृदयिचा जाणुनी अनुभव सौर भुकेला ॥ 
हष्टिचा डोढछा पाहूँ गेले तंव भीतरी पालटू भाला ॥६॥ 
तथा तुकाराम का अभज्भ इस प्रकार है -- 
बोद्धथ. अवतार माझ्िया अहृष्टा 
मोन्‍्य मुखे निष्ठा घरिये लो॥१॥ 
१. ज्ञानेश्वर अभद्भ, सकल संत गाथा-६७ । 
२. ज्ञानेश्वर अभद्भ, सकल सन्त गाथा-६७ । 
हे तुकाराम अभड्भ,, गाथा-४१६० । 





छ्द हिन्दी और मराठी के गैष्णव साहित्य का- 


लोकांचिये साठी श्याम चतुर्भुज ॥ 
संतासवे. ग्रुज. बोलतसे ॥२॥ 


इन दोनो अभगो में क्रमशः सत ज्ञानेश्वर और तुकाराम ने वारकरी स्रप्रदाय 
के विश्वास को ही प्रकट किया है कि विद्ठल वुद्धावतर है। महानुभाव पथीय 
लोगों के मतानुसार एक ब्राह्मण बुढिया के डाकू लडके विठृठल के मारे जाने पर 
एक भडखबा उस स्थान पर स्थापित किया । यही पर आगे चलकर विठ्ठल की 
उपासना होने लगी। इस तरह महानुभाव पथी लोगो की धारणा का भी पता 
चलता है ।! 

पढरप्र मे प्रचलित आपाढी एकादणी की वारी या यात्रा बहुत दिनो से 
चली आ रही है। इसे सिद्ध करने वाला एक प्रमाण एक शिलालेख है। यह 
शिलालेख धारवाड के पास हेव्वब्ठिछ ग्राम मे जबुकेश्वर के मन्दिर के सामने मिला 
है। इस लेख की भाषा और लिपि कनन्‍नड है । देवगिरी के राजा यादव कन्तर या 
कृष्ण के तृतीय राज्याभिषेक वर्ष में याने पौप शुद्ध नवमी शक ११७० दिनाक २५ 
दिसम्बर सन १२४८ के दिन एक दान दिया गया । जिसमे ये शब्द है -- 


(१) श्री पंढरगे य श्री विठठलेश्वर वारिय श्री हरिदि । 
(२) नद्भछ धर्म्मक्के कलुवर सिंगगा कंडनु कोट्ट वृत्ति वोढु । 
इसका अभिप्राय इस प्रकार है--पढरपुर के विठ्ठल की बारी के हरिदिन 
अर्थात्‌ एकादशी को धर्मार्थ कलुवर सिंगगावूंड ने एक दान दिया। इससे स्पष्ट हो 
जाता है कि शक ११७० मे पढरपुर की वारी (यात्रा) प्रचलित थी। नामदेव के 


एक अभग से भी इस बात की पुष्टि हो जाती है। 'पंढरिची वारी आपाढी 
कारतिकी । विठठल एकाकी सुखरूप* ॥४॥' म ॥ 


मुसलमानपूर्व काल से ही पढरि की वारी प्रचलित थी यही वात इससे प्रकट 
हो जाती है । 


इस तरह अलग-अलग प्रमाणो और मतो के आधार पर यही कहा जा 
सकता है कि विठठलोपासना बहुत पुरानी थी। अतः विवादों मे पडना अनुचित 
होगा भक्ति के क्षेत्र मे भारत जैसे देश मे आदान-प्रदान, प्रत्यक्ष, और अप्रत्यक्ष 
इतने वहुविध रूपो मे हुआ है कि प्रामारिकक रूप मे किसका कितना अ्रश है इसका 
निर्णय नही किया जा सकता । प्राय. विद्वान लोग अपने अनुबूल और प्रतिकूल 
१. भहाराष्ट्राचो चार देवतें-ग, ह. खरे, पृ० १८७ 

९. सकल सन्त गाथा, अभद्भ-क्र, ८5६५, नामदेव । 
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उक्तियाँ ढूढ निकालते है। दूसरी बात है उक्तियों का अर्था लगाना और उसका 
प्रतिपादन करना । मेरी अल्प मति में यही आता है कि मध्ययुगीन वैष्णव साधना 
अत्यन्त सहिष्णुता-युक्त और सर्वे-संग्राहक्त और समन्वयात्मक थी । विद्वद्रत्न 
डा० पारनेकरजी के मत से हम सहमत है और वही इस विषय का निष्कपं भी 
माना जा सकता है। महाराष्ट्र में विठठलोपासना--विष्णु उपासना का ही एक 
एक रूप और प्रधान अ्रग रही है तथा बहुत लोकप्रिय होने से आज तक बहुजन 
समाज में उसके अनुयायी बडी सख्या में सभी वर्"णो के सभी जातियो के पढ़े- 
लिखे विद्वानों से अपढ़ किसान मजदूरों तक सम्मिलित है । शंव-वेष्णाव समन्वय, 
ज्ञान और भक्ति समन्वय, नाथ-योगपरक-निर्गुरा, और उपासनापरक सग्रुण-भागवत- 
धर्म, समन्वयपूर्ण दृष्टि विठठलोपासना का--वारकरी सप्रदाय का प्रमुख लक्ष्य जान 
पडता है। अत: उसका इतना सर्वक्रम लोक कल्याणकारी रूप विठठल भक्ति में 
हम को दिखाई पड़ता है । (6५८ 


द्वितीय अध्याय 
वेष्णव मतों की विभिन्न शाखाएँ, संप्रदाय और उनका 
हिन्दी और मराठी क्षेत्र में ऋ्र-विकास 


ज् 


द्वितीय अध्याय 


वेष्णव मतों की विभिन्‍न शाखाएँ, संप्रदाय ओर उन्तका 
हिन्दी और मराठो क्षेत्र में क्रम-विकास 


वेः में पायी गयी विष्णु विषयक बातो की चर्चा करते हुए अनेक उल्लेखों 
से हमने अब तक देखा कि उपनिषदो, ब्राह्मणों, आगमी, तत्नों और 
- पुराणों आदि में व्यापक रूप से वेष्णव उपासना अनेक रूपी-साधनाओं और 
पद्धतियो में विकसित होती गई । विष्णु परम देवता बने उनका नारायण के साथ 
एकीकरण हुआ । नारायण से वासुदेव और फिर वासुदेव का नारायण और 
विष्णु के साथ एकीकरण कैसे हुआ यह भी हमने देखा । वासुदेव-कृष्ण, गीता के 
भाष्यकार और भागवत के कृष्ण, गोपालकृष्ण, राधाहृष्ण, प्रभु श्रीरामचन्द्र और 
विठ्ठल इनका विकास और स्वरूप का विवेचन कर हमने यह जाना कि रामचन्द्रो- 
पासना त्तो सारे भारत मे व्याप्त है। पर विजेपतः हिन्दी मे गोपालकृष्ण और 
राधाकृष्ण की उपासना मे बालक्ृष्ण और युवाकृष्ण का विशेष वर्णांव आता है, 
तो मराठी मे बालकृष्णा के साथ विठठलोपासना दिखाई देती है। अवतार कल्पना 
का सूत्रपात भी किस प्रकार हुआ यह भी हमने देखा । बीजरूप से वैष्णव' धर्म का 
वृक्ष कतिपय वैदिक भावनाओ को लेकर बोया गया था जो अनेक प्रकार की भक्ति 
साधनाओ की शाखाओ से हरा-भरा होकर पल्लवित पृष्पित हुआ। भक्ति के और 


उपास्य के विचार परिपक्व होते गये । उसी के अनुरूप दाशेनिक चिन्तन पक्ष भी 
सामने आने लगा । 


आराध्य के स्वहूप के साथ भक्ति की विभिन्‍न पद्धतियों का भी विकास 
होता गया । हिन्दी और मराठी वैष्णव भक्ति को प्रभावित करने वाली जो विविध 
भक्ति पद्धतियाँ और सिद्धान्त विकसित हुए उनका परिचय करना अब हमारे लिए 
नितात आवश्यक हो गया है। अपने आराघध्य को परम प्रुष या परम उपास्य का 
रूप देने मे इस साधना के किसी भी शाखा ने किसी भी युग में तथा किसी भी 
प्रकार से कोई कसर बाकी न रखी । इस तरह गीता का प्रसिद्ध एकान्तिक' धर्म 
सुप्रतिष्ठित हुआ वही सात्वत-भागवत-पाचरात्र-वेखानस आदि स्वरूपो मे से ज्ञानम+, 
योगमय, भक्तिमय एवम्‌ स्तेहमयी कोमल मनोवृत्तियो के निरूपणो के रूप मे हमारें 
सामने आते हैं। इस दृष्टि से कहा जा सकता है कि वैष्णव भक्ति गीता और 


घचुलनात्मक अध्ययत्त घरे 


महाभारत काल के बाद किस प्रकार बढी उसकी सक्षिप्त जानकारी कर लेना अनुप- 
युक्त न होगा। 


वेष्णव मत के सर्वप्रथम दाशनिक आचार्य-योगेश्वर श्रीकृष्ण 


वेष्णव भक्ति के सब से प्रथम दाशनिक आचार्य परम योगेश्वर भगवान 
श्रीकृष्ण ही माने जाने चाहिए। गुप्त-साम्राज्य ही उत्तर भारत मे वासुदेव धर्म 
याने एकान्तिक भागवत धर्म की उन्‍नति का काल था । इसके बाद हप॑ वर्धन ज॑ंसे 
सम्राटों के बाद वह धीरे-धीरे दवता गया । अत. दक्षिण में उसका महत्व विशेष 
रूप से बढ़ने लगा | गुप्र साम्राज्य के युग मे भारतीय सस्क्ृति स्वरणंयुग मे पहुँच 
चुकी थी | ग्रुप्कालीन सम्राटों ने अपने आपको परम भागवत कहलाया था| 
वेष्णव धर्म की महत्वपूर्ण परिस्थिति को जानकर तथा उसे राजकीय प्रोत्साहन 
देकर उसका प्रसार एवम्‌ वृद्धि के प्रयत्न गुप्त सम्राटो ने किये। अपने ध्वजों पर 
विष्णु चक्र और गरुड तथा सिक्‍कों पर लक्ष्मी को स्थान दिया। चरन्द्रगुप्त- 
विक्रमादित्य, अपने आपको परम भागवत कहलाता था। एक सिक्का चन्द्रगुत्त- 
विक्रमादित्य का भरतपुर राज्य के वयाना-ढ़ेर मे प्रास हुआ है, जो चक़ विक़म के 
नाम से प्रसिद्ध है तथा जिसके ऊपरी भाग पर विष्णु भगवान्‌ चन्द्रगुत्त को तीन 
प्रभामण्डल युक्त त्नेलोक्य भेट कर रहे है, ऐसा बताया गया है । अब तक के प्राप्त 
सभी सिक्कों में यह अद्वितीय है। इससे इस युग की तत्कालीन भावनाओं पर प्रकाश 
पडता है । मध्य प्रदेश और बंगाल के राज्य भी इस प्रभाव से अछूते नही रह 
सके । यहाँ तक कि प्रथम मुसलमान आक्रान्ता मुहम्मद-बिन-कासिम मुस्लिम 
घ॒र्मावलवी होने पर भी कनन्‍्नोज विजय के उपरान्त उसने पुराने गहडवाल मुद्रा के 
अनुक रण में अपने सिक्को पर भी लक्ष्मी की आकृति को स्थान दिया था। ईसा की 
चौथी शताब्दी से १२वी शताब्दी तक ८०० वर्षो के उपलब्ध सिक्‍तके वेष्णव घर्म 
का प्रभाव अभिव्यक्त करते है। इससे जान पडता है कि प्रतिकूल परिस्थिति में भी 
“कांडात-काडात्‌ प्ररोहन्ती' वाले नियमानुसार दूर्वादल के तृण की तरह वेष्णव धर्म 
उत्तर भारत मे किसी न किसी रूप मे जीवित रहा और अनुकूलता प्राप्त होने पर 
प्रभावी होकर पल्‍लवित हुआ । इस तरह वह॒ अपने पनपने का कार्य करता ही 
रहा। उत्तर भारत में यदि उसे प्रचार का बल प्राप्त नही हुआ तो वह दक्षिण में 
अपने अनुकूल और योग्य वात्तावरण पाकर वही पर फूला और भला । 


गुप्त साम्राज्य के पतन के बाद कुछ ऐसी परिस्थितियाँ निर्माण हुई जिनसे 
चेष्णव साधना शिथिल-सी पड़ने लगी । महाराज हषंवर्धन के समय मे जो सस्कार 
वेष्णुव साधना पर हुए उन्हे भी हम नही भूल सकेगे | दक्षिण मे वैष्णवों का 


पर हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


प्रभाव कुछ विशेष मात्रा मे परिलक्षित होने लगा। झकराचार्य के समय से ही 
दक्षिण मे वैष्णव धर्म के पुनरुद्धार के प्रयत्न दिखाई देने लगे। वहा की 
परिस्थितियाँ इसके अनुकूल भी बनी । यहाँ पर एक बात सश्रम में डाल देती है कि 
विष्णु आर्यो का उपास्य होने पर भी दक्षिण में विष्णु का प्रभाव इतना व्यापक 
कंसे हुआ ? वहाँ तो महादेव शकर की भक्ति हृढतम होनी चाहिए थी | चवस्तुतः 
दोनो भक्तियाँ समान रूप से प्रचारित हुईं। समन्वय की भावना वैष्णवी भक्ति में 
प्रबल होने से आरयो और द्रविशो का भी समन्वय हुआ जिसने दक्षिण वंष्णव भक्ति 
से उत्कर्प के लिए स्थिति और वातावरण उचित रूपेण निर्माण होता गया। 
दक्षिण के आचार्यो का इस विपय मे किया गया कार्य अत्यन्त सराहनीय और 
स्वरणाक्षरों मे लिखे जाने योग्य माना जावेगा । वेष्णवाचार्यो ने अपने दार्शनिक 
सिद्धान्त, उपनिपद, ब्रह्मसूत्र, भगवदुगीता और भागवत पर आधारित रखे । अपने 
भक्ति पक्ष के लिये नारद-भक्ति-सूत्र और शाण्डिल्य-भक्ति सूत्र का आश्रय लेकर 
गीता के विचारो से उसे पुष्ट किया । 


दक्षिण का वंष्णव आन्दोलन समूची वेष्णव साधना का द्वितीय उत्थान 
कहा जा सकता है। दक्षिण के वेष्णाव आन्दोलन का इतिहास तामिल आडवार 
सतो से माना जाता है। ये वेष्णव सन्त समाज के सभी स्तरों से उत्पन्न हुए थे । 
इसीलिए इस भक्ति-आन्दोलन को जन आन्दोलन भी कहा जाता है। इन सन्‍्तो का 
काल खड दूसरी से दसवी विक्रमी शताव्दी माना जाता है। ये परस्पर ऊँच नीच 
का कोई भेद-भाव नही मानते थे । तामिल मे अलवार' का अर्थ होता है भगवद्‌- 
भक्ति में डूबा हुआ व्यक्ति। हम यह निश्चित रूप से कह सकते हैं कि वेष्णव 
साधना ही एक प्रकार से द्रविड मे वाढवत्‌ फैल रही थी। सर रामकृष्ण भाडारकर 
अपने “वेष्ण॒व धर्म, गवधर्म और अन्य सम्प्रदाय', इस पुस्तक मे बतलाते है कि 
अलवार तथा अन्य वेष्णव आचार्य रामानुज के पूर्वकाल मे हो चुके है ।*१ 
अब्वार वेष्णव भकक्‍त-- 


भागवत के ११ वे स्कध के चतुर्थ अध्याय में विष्णु विभिन्न प्रकार के 
अवतार घारण करते हैं ऐसा उल्लेख है। कलियुग के लिये कहा गया है कि 
परमात्मा प्राप्ति का एक मात्र उपाय भक्ति ही है। इस भूमि के लोगो का उद्धार 
करने के हेतु पुराणों मे बताये गये वचनो के अनुसार पुन. दस अवतार धारण किये 
जायेंगे। अर्थात्‌ अन्य कल्पो मे लिये गये अवतारों से ये भिन्न होगे । भगवान्‌ के 
परम एकान्तिक, निष्ठावान, भक्त भारतवर्ष मे इधर-उधर बिखरे हुए मिलेंगे । 


३. वष्णविज्म, बोविज्म और अन्य मत-सर आर. जी. भांडारकर । 


तुलनात्मक अध्ययन ८ 


, परन्तु अधिकतर सख्या में वे द्रविड देश में ही पाये जाये गे । विभेपतः ताअपराी नदी 
के तट पर पयगायी-कृतमाला के तटवर्ती प्रदेशोमे तथा पालार पयस्विनी और कावेरी- 
महानदी के तटवर्ती प्रदेशों मे पाये जायेगे । विष्णु भगवान्‌ अपना उद्धार विपयक 
कार्य यही से आरम्भ करेगे । देखिये-- 
खलु-खलुभविष्यन्ति नारायण  परायपः । 
क्वचित-ववचित्‌ महाराजा द्रविडेषुच भूरिसः ॥ 
ताम्रपर्णी नदी यात्रा कृतमाला तपस्विनी। 
कावेरी च महापुण्या प्रतीचुच महानदी ॥ 
ये पिवन्ति जलम्‌ तास्याम्‌ मतुजा सनुजेश्वर । 
प्रायोभक्त: भगवति वासुदेवे अमलास्यह ॥ 
कहना न होगा कि अलवार सत इसी भूमि मे हुए।? यही वह साधना 
भूमि थी। र्री, परुष, ब्राह्मरा, शुद्र सवंत्र भगवद्‌ भक्ति मे सराबोर होकर जो 
वानियाँ इन भक्तों के मुख से निकली है, स्पष्ट है कि उनमे भगवान्‌ की दिव्य लीलायें 
ही मुखरित हुई हैं। इन आव्यवारों मे केवल वारह आल्यववार विशेष गौरव तथा 
प्रतिष्ठा के पात्र माने जाते है । द्रविड भाषा में इनकी पदावली तमिल-वेद कहलाती 
है, और वेदो की ही तरह पवित्र और सरस समभी जाती है। ये भक्त बडे मस्त 
जीव थे, तथा इनका हृदयपक्ष बड़ा उदार और प्रवल था, इसलिए अपनी भक्ति का 
कोई शास्त्रीय विवेचन इनके हारा नहीं हुआ । भगवान नारायण के एकमात्र 
उपासक थे अतः विष्णु के विशुद्ध रूप मे लीन हो जाना ही इनका एकमात्र ब्रत 
था। अपने इस आनन्द को सबको जी खोलकर बॉटने मे इन लोगो को मजा 
भाता था । तमिल में अपनी रचनाएं प्रस्तुत कर सरस भक्ति रस की पयस्विनी का 
स्रोत बहाया जिसमें उस युग की जनता ने आप्लावित होकर डुबकियाँ लगाई । 
आनन्द की यह एक वहुत बडी उपलब्धि थी । 
आल्ववारों के काल के विषय मे विद्वानों मे मतभेद है। कृष्णा जिले के 
चायना शिलालेख से यह ज्ञात होता है कि भागवत धर्म का प्रचार दूसरी शताब्दी 
से ही दक्षिण में हो रहा था तथा दूसरी से चौथी शताब्दी के लगभग आक्मवार सन्त 
हुए थे ऐसा माना जाता है ।* कुछ विद्वान इनको तीसरी शताब्दी का मानते है । 
एक अनुमान यह भी है कि तीसरी से नवी शताव्दी तक अलवारो का युग था। 
क्योकि प्रमाण मे इसी प्रदेश के उसी समय के आडियार जैव सन्‍तो का हवाला 
१. अर्ली हिस्द्री ऑफ वेष्णविज्य इन साऊथ इण्डिया 
-+एस्‌० के० अयंगार, पृष्ठ ८ । 
२. अलों हिस्द्ी ऑफे वेष्णविज्म--राय चौधुरी, पृ० १८ । 


य्६ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


दिया जाता' है। यों हम पूर्व ही कह आये हैं कि विक्रम की चौथी से दमवी 
इनाब्दी तक का समय आदव्यवारों ने आत्मसात कर लिया था। निष्कर्ष यही हैं कि 
अधिक से अधिक आठ नौ सौ वर्ष या कम से कम छ. सात सौ वर्षो का समय 
अपनी भक्ति के प्रचार में इन लोगो ने व्यतीत किया। ये कुल बारह प्रसिद्ध सत 
इसी युग में पैदा हुए थे । इनमें से दो एक को छोडकर श्राय. सभी साधारण स्तर 
की जाति में ण्दा हुए थे । 
अपने उपास्य के प्रति एक सी लगत इनमें थी। चौदह सहस्न पद्यात्मक 
का सग्रह 'नालायिरप्रवन्धम! नाम से प्रसिद्ध है। इसमे भक्ति, ज्ञान, प्रेम 
पैन्द्य और आनन्द से ओतप्रोत्त अध्यात्म ज्ञान का एक अमूल्य खुजाना है। इनके 
दो प्रकार के नाम मिलते है । एक तमिल नाम और दूसरा सस्कृत नाम | दक्षिण 
भारत में इन भक्तो को इतना आदर और इतनी प्रतिष्ठा मिली है कि विष्णु मन्दिरो 
में विष्णु के साथ इनकी भी सूर्तियाँ प्रस्थापित की गई है। इनके मधुर पद्य आज 
भी लोगो के द्वारा गाये जाते है। इनकी प्रभावशालिनी जीवन घटनाएँ नाटक के 
जप में उपदेश देने के लिए आज भी बतायी जाती हैं। वेद मत्रो की तरह पवित्र 
ओर अध्यात्मिक विचार इनमे होने से इस सग्रह को “तमिल वेद' यह सज्ञा मिल 
घुकी है। पाराशर भट्ट ने इन सब के नाम एक इलोक में बतलाये है-- 
मूर्त सरइच मह॒दाहु बय भट्टनाथ- 
श्रीभक्तिसार-कुलशेखर-यो गिवाहा प्‌ 
भक्तांध्रिरेश-परकाल यतीन्द्र सिश्रातु- 
श्रीमत्‌ परांकुश मुनि प्रणतोस्मि नित्यम्‌ ॥ 
इनमें से प्रथम तीन योगी कहलाते हैं जो क्रमशः इस प्रकार से है-- 
(१) पोयगेआाक्रवार-सरोयोगी, (२) भूत्तातक्रवार-शृतयोगी, (३) पेयाछृ॒वार- 
महवेयाोंगी । ये तीनों समकालीन माने जाते हैं। इनके तीन सौ भजनों का सम्रह 
ऋगंेद का सार माना जाता है। पोयरग आव्ववार काँची नगरी मे, भृत्तातकवार 
महाबलीपुरम्‌ में तथा पेयावूवार मदरास के निकट मेलापुर मे पंदा हुए थे। एक 
बार ये तीनो तिस्वकोईल्मुर नामक स्थान पर यात्रा के लिए गये, जहाँ आपस मे 
प्नका कोई परिचय नहीं था। सरोयोगी भगवान्‌ की पूजा कर कुटिया में गये 
गौर लेटे । एक ही व्यक्ति के योग्य उसमे सोने को स्थान था। भूत योगी के आने 
बेठ गये । महतयोगी के आने पर तीनों खड़े हो गये और भगवद्भजन मे 


मम्न हो गये । भगवान की दिव्य माधुरी और प्रभा से कुटिया प्रकाशित हो उठी । 
लक अं डदक लक कम धर कर कह 
है। 
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हित्दो ऑफ दंष्णविज्म इन साऊथय इण्डिया-एस्‌० के० अयंगार, पू० ८६ । 


तुलनात्मक अध्ययन घ७ 


ईदवर से उन्होने भक्ति का वरदान माँगा । इनके पद्यों का संग्रह ज्ञान प्रदीप नाम 
से प्रसिद्ध है 

(४) चौथे तिरुमडिसे आत्वार--भक्तिसार के नाम से भी पहचाने जाते 
हैं। तिव्मडिसे गाव में ही ये पैदा हुए थे। पैदा होते ही इनके माता-पिता ने 
इनको सरकडो के जगल मे छोड़ दिया था। इनका पालन-पोषण तिझरुवाडन्‌ 
नाम के एक व्यापत्न ने और उसकी पत्नी पकजवल्ली ने किया । कई पद इनके 
बनाये हुए हैं। कहा जाता है कि अपने ग्रन्थो को इन्होंने कावेरी नदी मे बहा 
दिया था क्योकि लोग इनके पदों के कारण इनको प्रसिद्धी देने लग गये थे । ये 
अपने को प्रसिद्धि पराड मुख रखना चाहते थे । इनकी सब पुस्तकों मे से केवल दो 
बच गई । इनके भक्ति पंथ के अनुसार भक्ति भगवान्‌ की कृपा से प्राप्त होती है । 
भगवान्‌ की ओर से दी हुई यह सब से बडी सपत्ति है। नारायण ही ज्ञाता, ज्ैय, 
तथा ज्ञान और सब कुछ है । 

(५) नम्माव्वार--शठकोपाचायं के नाम से सव आक्वारो में विज्ञेप 
प्रसिद्ध है । विद्वानों ने इनके बारे में सव से अधिक चर्चा की है। वेसे ये सब से 
श्रेष्ठ भी है। डा० अयगार के मत से इनका समय छठी ईसवी शताव्दी के मध्य 
रखना ठीक होगा । तिन्‍नवेली के ताम्रपर्णी नदी के तीर पर के तिरुककुरुकूर ग्राम 
मे ये पैदा हुए। कुछ लोगों का मत है कि ये शूद्ग कुल मे पैदा हुए, तथा कुछ 
इनको ब्राह्मण कुल का मानते है। इनके पिता कारिमारन्‌ अपने गाँव के मुखिया 
थे। ग्रुरु परपरा के अनुसार कारियर जाति का नाम वेल्लाल है। जन्म लेने पर 
जठकोप की आँखे बन्द थी तथा दस दिनो तक विना खाये पिये ही रहे । तब 
चिस्ताग्रस्त होकर लोग इन्हें एक निकटठस्थ विष्णु मन्दिर मे ले गए और इनका 
नाम 'मरण'” या “माडन' रखकर मन्दिर के पास के एक इमली के पेड के खोड़र भे 
रख आये । सोलह वर्ष तक वही रहकर तपस्या-पुर्ण जीवन व्यतीत कर ये भगवान्‌ 
की उपासना करते रहे । अभ्रत मे भगवान्‌ ने प्रसन्‍न होकर इनको अपूर्व शक्ति प्रदान 
की। इनके रचे चार ग्रन्थ प्रसिद्ध हैं। (१) तिरुविरुत्तम (२) तिरुवाशिरियम्‌ 
(३) पेरियतिरूवत्तान्ति (४) तिझवाय मोक्ठि । चौथे ग्रन्थ मे हजार से भी अधिक 
पद है। चार वेदों की तरह इनको तामिल देश से मान्यता प्राप्त है। 'तिरुवाय 
मोछि' 'द्रविडोपनिषद' भी कहलाता है । शठकोप गोपी-भाव से उपासना करते थे । 
भगवान को नायक तथा अपने आपको नायिका मानते थे । तमिल कविता में इनके 
पद मधुरिमा के आदर्ण माने जाते है। कवन जैसे तामिल भापा के सर्व श्रेष्ठ कवि 
को भी अपने रामायण के आरम्भ मे जठकोप की स्तुति करनी पड़ी, तभी भगवान्‌ ने 
उसे स्वीकार किया था। शठकोपने अपने पदों को रगनाथ को सुनाया तभी मूर्ति 


हि 
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भे से आवाज आई कि ये हमारे आक्त्रार है। 'नम्म आक्रवार! तभी से विख्यात 
हुए और नम्मात्वार कहलाये । 

(६) मधुरकवि आव्यवार--य्रे गरुड के अवतार माने गये है । तिरुक्‍कालूर 
ग्राम मे किसी सामवेदी ब्राह्मण के यहाँ वे पैदा हुए। वेद के ज्ञाता होने पर भी 
उन्होने भगवान्‌ के प्रेम को ही अपने जीवन का सर्वेस्व माना था। उत्तर भारत मे 
यात्रार्थ भ्रमण करते हुए जब गया तट पर आये तो अपनी मातृभूमि की ओर याते 
दक्षिण दिशा में एक ज्योति स्तभ दिखाई दिया | इसे देवी आदेश मानकर उस 
ज्योति का अनुसरण करते हुए ताम्रपर्णों के कारुकूर गाव में पहुँचे। ज्योति के 
मूल का पता एक इमली के पेड़ के खोडर मे मिला | देखा तो नम्मात्वार के गरीर 
से वह ज्योति निकल रही थी। उनको ध्यानस्थ देखकर उन्हें ही अपना गुरु 
चनाया । उनकी कृपा से मधुर कवि भक्त वन गये । अपने ग्रुरुदेव के पदो का प्रसार 
गागाकर इन्होने घर-घर में किया । माधुयय के कारण इनका नाम मधुर कवि 
पडा । इनके बनाये केवल दस ही पद उपलब्ध है। 

(७) कुलशेखर आव्ववार--आतक्यव्वारों की मध्यवर्ती श्रेणी के अन्तर्गत आते 
है। वहाँ इनका नाम तीसरा आता है। ये छठी शताब्दी में प॑दा हुए थे । इनको 
विष्णु के वक्षस्थल पर लगे हुए कौस्तुभ मणि का अवतार माना जाता है। कुल 
शेखर त्रावणकोर राज्य के अन्तर्गत कोलली अथवा विवलन नगर में उत्पन्न हुए थे । 
ये वही के राजा हृढब्रत के पुत्र थे । बड़े होने पर राज्याधिकार प्राप्त किया और 
प्रजानुरजन मे बडा अनुराग दिखाया । किन्तु अतुल सम्पत्ति के होने पर भी बचपन 
से ही इनका भुकाव वेष्णव धर्म की ओर था, और इन्हे रामायण विज्ञेष प्रिय 
था। एक वार रामायण सुन रहे थे जिसमे इस प्रकार का प्रसग था कि भगवान्‌ 
श्रीराम सीता की रक्षा का भार लक्ष्मण के ऊपर छोडकर स्वय अकेले खर-दूपण की 
विपुल सेना से युद्ध करने जा रहे थे। तन्मयता के कारण व्यास के मुख से यह 


शइलोक निकलते ही अपने सेनानायक को आज्ञा देकर भगवान्‌ राम की सहायतार्थ 
सेना लेकर चल पडे। इलोक इस प्रकार है--- 


चतुर्दे इसहखारिप रक्षतां भीम कर्मणाम् । 
एकश्च रामो घर्मात्मा कथ्थ युद्ध करिष्यसि ॥ 


5 इस तरह इनको कई बार रोका गया। अन्त में अपनी सम्पत्ति तथा 
वंभव को छोडकर ये भगवान्‌ रगनाथ के शरण मे गए। गीत प्रबंध मे इनके १०३ 
पद सम्रहीत हैं । 'मुकुन्दमाला' नाम का स्तोत्र इनका ही बनाया हुआ बतलाया 
जाता है । भाषा की कोमलता और मधर भावों के लिये ये अत्यधिक प्रसिद्ध है। 


तुलनात्मक अध्ययन छह 


(८) विष्णुचित्त--परिआक्वार का मद्गास प्रान्त के तिन्‍्नेवेली जिले के 
“बिल्लोपुत्त्र' नामक पवित्र स्थान मे जन्म हुआ । इनके माता-पिता का नाम पद्मा 
और मुकुदाचार्य था । पद्मशायी भगवान्‌ विष्णु की कृपा रे यह पुत्र पंदा हुआ 
था। कुलशेखर के निकट सातवी शताब्दी तक इनका समय है, ऐसा अयंगार 
मानते है। वचपन से ही विशुद्ध भक्ति तथा ज्ञान का उदय इनके हृदय मे उत्पन्न 
हो गया था। पढ़े लिखे न होने से ये अपनी छोटी सी फुलवारी के फूलों को चुनकर 
उनकी माला गूथकर वटपत्रणयी वालमुकुन्द पर चढा देने का कार्य ही हमेशा करते 
रहते थे । स्वप्न में भगवान्‌ का आदेश मिलने पर ये पाड्य देशके अध्यात्म-विद्या-प्रेमी 
तथा रसिक राजा बलदेव के दरबार मे चले गए। वहाँ के दिग्गज विद्वानों 
को शास्त्रा्थ मे हराकर भट्टतायका की उपाधि प्राप्त की। श्रीकृष्ण लीला के पद 
इन्होने लिखे है जो 'तिरुमोछी” नामक पदावली मे सग्रहीत है। कुल पचास 
कविताएँ इनकी मिलती है--जिनमे व॑ष्णव धर्म के गंभीर विषयों के सिवाय छंद 
प्रयोग सबधी विचित्रताओ के उदाहरण भी है। राजा को भक्ति रहस्य की शिक्षा 
इन्होने प्रदात की थी। राजा ने इनका बडा सत्कार किया पर मिली हुई सब 
सपत्ति भगवान्‌ को अपंण करने मे ही इन्होने अपना हित माना। इनको 
“विष्णुचित्त ' भी कहते थे । 


(६) गोदा को अन्दाल या रगनायकी के नाम से जानते है। विष्णुचित्त 
की ही ये एक पोष्य पुत्री थी, तथा रगनाथ की सेविका भी । कहा जाता है कि अपनी 
फुलवारी की भूमि गोडते समय विष्णुचित्त को यह किसी तुलसी वृक्ष के निकट 
जनमी हुई मिली । यह बालिका उनके यहाँ ही पाली पोसी गई। गोपी प्रेम की 
भलक इसमे पूर्ण रूप से मिलती है। भावावेश में ये भगवान्‌ के लिये बनाई गई 
मालाएँ स्वय अपने गले से धारण कर लेती थी जो भगवान्‌ को विज्येष प्रिय होती 
थी । कृष्ण के प्रति बचपन से ही इनकी आसक्ति बढ़ने लगी। श्रीकृष्ण को ही 
इन्होने अपना पति मान लिया था । इसलिये विवाह योग्य हो जाने पर जब उससे 
पूछा गया तो उसने कह दिया कि श्लीरगम्‌ के भगवान को छोडकर मै दूसरे किसी को 
नही वर सकती। अन्दाल की उपासन्ता माधुर्य भाव की थी। वह भगवान्‌ 
रगनाथ से मिलने के लिए बडी व्याकुल रहती थी । अन्त मे भगवान्‌ श्रीरगम्‌ के 
मन्दिर मे उसे पहुँचाया गया तथा विवाह की विधियों सहित उन्हे अपैण किया 
गया । मन्दिर मे जाते ही भगवान्‌ की शेष शयूया पर वह चढ़ गयी। तब एक 
दिव्य प्रभा फूट निकली और अन्दाल मूर्ति मे समा गयी। 'तिरुप्यावं/ और 
नाशचियार-तिरोमढी ये काव्यग्रन्थ इनके नाम से प्रसिद्ध है। प्रेम-भाव से 
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मरस हृदबोद्गार इनकी कविता में मिलते हैं। मेडतणी मीरावाई में तथा इनसे 
बहुत माम्य हैं । 


(१०) भक्त पवरेणु-विश्रनारायण आह्यवार क्रा एक और नाम 'तोण्डर- 
डिप्योलि' भी है। अनुमानतः लगभग अन्तिम श्रेणी के आछूवारों का समय एक सा 
वर्ष पीछे आरम्भ होता है इनका जन्म विध्रनारायण माडागुडी नाम के ग्राम में हुआ । 
भगवाच्‌ के निमित्त फूल चुनकर उनसे माला आदि तैयार करना इनका कार्य था । 
श्रीरग के मन्दिर की एक रूपवती देवदेवी नाम की देवदासी थी । उसकी रूपज्वाला 
के ये शिकार हो गये । कितु भगवान्‌ रगनाथ की कृपा से इनका उद्धार हो गया । 
बाद में सुघरने पर अपना नाम परिवर्तितकर तोडर डिप्पोडी” अर्थात्‌ “भक्तामिपद- 
रेगा' कर दिया । प्रवधम्‌ में केवल दो ही पद इनके मिलते है। मन्दिर में आने 
वाली समस्त भक्त-मडली की चरणाबूली का सेवन कर भजनानंद में लीन होकर 
अपना जीवन व्यतीत किया करते थे । 


(११) मुनिवाहतन--योगवाह को तिस्पूपन आतठ्वार भी कहा जाता है । 
इनकी जाति अत्यज की थी। बचपन से ही वीणा पर भगवान्‌ के नाम के 
अतिरिक्त और कुछ भी नहीं गाते थे । त्रिश्चिनापलल्‍ली जिले के उर॑ंपुर या बोरीउर 
नाम के ग्राम के किसी धान के खेत में एक पत्रम जाति के सहानहीन व्यक्ति के 
द्वारा पाये गये । निम्नतर श्रेणी के होने पर भी इनके हृदय में भक्तिभाव आरम्भ से 
ही जागृत था पर बद्ुत होने से मन्दिर में प्रवेश नहीं पा सकते थे। अतः कावेरी 
नदी के दक्षिणी किनारे पर खड़े होकर वही से वे भगवान्‌ की स्तुति कर लेते थे 
ओर सन्तोप पा जाते थे। श्रीरय की सवारी को दूर से ही देखकर थे सस्तीय कर 
लेते थे । एक बार भगवाच्‌ की आज्ञा से सारगमा या साज्ञा महामुनि ने भगवान्‌ के 
आदेग से इनको अपने कछे पर वेठाया था, और भगवान के दर्शन कराग्रे । इस 
तरह मन्दिर में इनका प्रढेश्न हुआ। मुनि इनके वाहन बने अतः: इनका नाम 
'मुनिवाहत' पडा । इनके व. थे कुछ पद मिलते है । 


(१२) तिरुमरंपाकछव” नीलन या परकाल--आक६वारो मे अन्तिम ये हो 
माने जाते हैं। नवमी शताहर्द # पूर्वाद्ध या उत्तरा्ं मे इनको रखा जा सकता है । 
चोन देश के किसी जैव घराने भे ये पैदा हुए थे । इनके पिता चौलवंशी राजा के 
सेनापति थे । अत, ये भी सेनापति वनाये गये। राजा से खटपट हो जाने पर 
युटरी के सरदार बन गये । ये बड़े भयानक डाकू थे और लूट में मिले द्रव्य से 
भगवान्‌ के मन्दिरों को बनवाते थे । इनके बनाये छ' पद्म ब्रस्थ तमिल भाषा के 
बेदाग माने जाते हैँ। शठकोपाचार्य के बाद इनके ग्रन्थी का स्थान है। तिसवल्ली मे 
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कुमुदवक्ली नाम की एक रूपवती कन्या थी जिसकी दो जर्ते थी। प्रथम यह कि 
उसका पति विष्खु भक्त हो और दूसरी यह कि वह रोज एक हजार आठ वेष्णवो 
को भोजन करा सके । तभी वह प्रसाद ग्रहरा करेगी । नीलन ने इसे स्वीकार कर 
कुमुदवल्ली से विवाह कर लिया । इस कार्य के लिये वे लूट करने लगे। किसी 
ऐसे ही समय मे भगवान्‌ विष्णु ने धनी व्यक्ति के रूप मे इनको नारायण मत्रोपदेश 
दिया । इसी के प्रभाव से इनका जीवन सुधर गया ।* 

निष्कर्ष रूप में कहा जा सकता है कि ये आह्ववार उच्चकोटि के भगवद्भक्त 
तथा आध्यात्मिक व्यक्ति थे । तिरुमद्भलई को छोड़कर सभी मे मानवता का उच्च 
स्तर विद्यमान है। सभी जाति और श्रेणी के इन सतो ने विष्णु भक्ति का द्वार 
अबाध गति से निर्मुक्त होकर सबके लिए खोल दिया | दक्षिण के वैष्णव भक्ति- 
आन्दोलन में यह एक बहुत वड़ा ऐतिहासिक कार्य है। विष्णु की उपासना और 
साधना इनकी एकान्तिक भाव से थी । ये विष्णु को वासुदेव-नारायण आदि नामों 
से जानते थे। इनके मतानुसार भगवान्‌ विष्णु नित्य, अनन्त और अखण्ड है । 
अवतार लेने पर भी भगवान्‌ की अनन्त सत्ता बनी रहती है। राम और छुष्ण की 
भक्ति आल्वारों ने वात्सल्य, दास्य और कान्‍्ता भाव से की है। भक्ति के अतर्गत 
प्रपत्ति को बड़ा महत्वपूर्ण स्थान ये लोग देते हैं। बिना आत्मसमपंरण के विष्णु की 
कृपा या प्रेम नही मिल सकता ऐसा इनका विश्वास है। इनकी पूर्वोक्त तीन श्रेणियों 
में से प्राचीन एवम्‌ मध्यवर्ती के बीच तीन सी से भी अधिक अन्तर पड जाता है। 
तिरुमड्भलई के बाद आत्ववारों का युग समाप्त हो जाता है। इसके बाद दमसमवी 
शताब्दी से आच।र्यो का युग आरम्भ हो जाता है । 


आचार्यो का भक्ति युग-- 


ये वेष्णव आचाय॑ तमिल प्रान्त के सस्कृत के गाढ़े विद्वात थे। आलवारों 
की भक्ति के साथ वेद प्रतिपादित ज्ञान और कर्म का समन्वय इन लोगो ने किया । 
हम कह सकते है कि इस तरह से वेष्णव साधना को एक नया मोड मिला । 
सस्क्ृत वेद और तमिल वेद में कोई अन्तर नही है, ऐसा प्रतिपादन इन आचार्यो ने 
किया। वंष्णव भक्ति के प्रति इन्होंने लोगो के हृदयोमे आस्था जगाई। 


१. श्री एस्‌. कृष्णस्वामी अयंगार कृत दक्षिण के वेष्णव संप्रदायों का इतिहास; 
सध्यकालीन धर्म साधना--डा० हजारीप्रसाद द्विवेदीजी;। मध्यकालीन प्रेस- 
साधना--पं० परशुराम चतुर्वेदी; भागवत धर्म तथा भारतोय दर्शन--बलदेव 
उपाध्याय और वेष्णव तथा शेव और अच्य संप्रदाय-भांडारकर कृत इन 
पुस्तकों का अध्ययन विशेष जानकारी के लिए हृष्टव्य है । 
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आठछवारो के सिद्धान्तो में तथा वेदो के तात्विक वातो मे सामजस्य प्रदर्शित किया । 
आलवारो की रचनाओ का सग्रह कर उसका सपादन रघुनाथाचार्य या नाथमुनि ने 
किया । आचार्य परम्परा के भक्तो में ये सर्व प्रथम आचार्य है। इनका महत्व दो 
प्रकार का है। (१) प्रथम कार्य यह कि लुप्तप्राय, या उपेक्षित भक्ति से आप्वावित 
तामिल काव्यों का पुनरुद्धार कर श्रीरगस्‌ के रगनाथ के मन्दिर में उनके गाने की 
व्यवस्था की और बुदिक ग्रन्थों के समान इन ग्रन्थों के अध्यापन की व्यवस्था का 
वैष्णव मडली मे प्रचार करने का सूत्रपात किया। (२) दूसरा कार्य यह कि 
नवीन सस्क्ृत ग्रन्थों की रचना करके दार्णनिक दृष्टि से सुत्रवद्ध विवेचन किया। 
इस कार्य के लिए ब्रह्मसुत्रों के कथनो का समन्वय करने का प्रयत्त तथा मायादगद 
का खडन करते हुए भक्तिवाद की प्रतिष्ठा का प्रतिषादन करने वाले सिद्धान्तों का 
निर्माण भी किया । 


सन्‌ ८र४ से ६२४ तक नाथमुनि विद्यमान थे। इनके पूर्वज उत्तर भारत से 
आये हुए एक भागवत घर्मावलबी वंष्णव थे । वेदात-देशिक ने नाथमुनि रचित 
थयोगरहस्य' नामक ग्रन्थ का निर्देश अपने ग्रन्थों मे किया है। विशिष्टा-हत का यह 
प्रथम मान्य ग्रन्थ है। वेद, उपनिषद और ब्रह्मसूत्र ही इनके दार्शनिक समन्वय के 
आधार थे। आलवार भक्तो का महत्व केबल उनके प्रतिपादित ग्रन्थों के सग्रह- 
सपादन में नहीं था, वरन्‌ किसी भी वर्ण के बंणष्णव के लिए इसका पाठ करने में 
रोक-टोक नही है, इस मत के आवचार्यों द्वारा किये गये समर्थन मे था। यह बहुत 
वडी वात थी। बड़े-बड़े आचार्यों के भाष्यो के साथ इन्हे पढा जाना कितने गौरव 
का कार्य था यह अच्छी तरह से सिद्ध हो जाता हैं। इसी से तो आह्वार सतो की 
मूत्तियाँ उसी तरह पूजी गयी जैसे कि उनकी उक्तियाँ । वेष्णव हृदय किस प्रकार 
का होता है, इसका यह ज्वलन्त प्रमाण है कि आचार्यो ने उच्च वर्णीय अभिमान 
छोडकर दक्षिण के जनवादी-आन्दोलन को इतना गौरव पूर्ण स्थान देकर उसकी 
प्रतिष्ठा कायम की और इस तरह वंप्णव भक्ति के प्रसार की भूमि तेयार की। सब 
से वड़ा आइचर्य तो इस वात का है कि यह उस युग का कार्य है जब कि आजकल 
की परिपक्व वुद्धिवादी वैज्ञानिक दृष्टि का साक्षात्कार और सभी प्रकार की 
जिपमतीओ को दूर करने की कटिवद्ध तत्परता का ज्ञान भी असभव था। हाँ यह 
सत्य हैं कि इससे आध्यात्मिक क्षेत्र की विपमता ही नष्ट हो सकी फिर भी यह कम 


महत्वपूर्ण बात नही है। 


नाथमुनि के बाद उनके पौच्च उन्ही के समान अध्यात्म निष्णात विद्वान थे, 
जिनका नाम यामुनाचार्य था। इनका तामिल ताम आलवदार' था। नाथमुनि के 
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बाद उतकी आचार्य गद्दी पर श्री पुडरीकाक्ष तथा राममिश्र बैठे । यासुत को 
राजसी बंभव में ही दिन व्यतीत करते हुए देखकर राममिश्न को बडा दुख हुआ। 
उन्होंने यामुन को समभा वुकाकर अव्यात्मतत्व की शिक्षा-दीक्षा दी। भक्ति चास्तर 
का उपदेश देकर राममिश्र ने यामुन को अपना शिष्य भी वना लिया।" एक पद्म 
इस घटना को बतलाने वाला मिलता है, जो इस प्रकार है-- 


अयलबोी याम्रुन आत्मदास अलके पत्रार्परानिष्कयेर । 
यः क्रोतवान्‌ अस्थित यौवराज्यं नम्रामि त॑ं रामयमेय तत्वसु ॥ 


इस तरह क्रमण. द्वितीय और तृतीय आचार्य के वाद चौथे आचार्य यमुना- 
चार्य हुए । इन आबचार्यों के सम्प्रदाय को श्री सप्रदाय कहा जाता है। यामुनाचार्य 
ते इस सम्प्रदाय की नीव डालकर उनके सिद्धातों को सबसे पहले स्पष्ट रूप से 
समझाने एवम्‌ प्रस्थापित करने का काये किया ।* ये लगभग ६१६ ई० में 
नारायणपुर मे पैदा हुए तथा भृत्यु सत १०४० में हुई। इनका दार्शनिक सबन्ध 
सीधा विशिष्टाहत मत से है । इन्होने चौलवणी दरबवारी कवि को अपनी विह्वत्ता 
तथा गारझ्रार्थ से पराजित किया तथा प्राचीन आलवारों के काव्यों का प्रचार, प्रसार 
तथा अव्यापन के अतिरिक्त नवीन ग्रन्थों का प्रयव किया । इस्होने ये मुख्य ग्रन्थ 
लिखे है--(१) गीताथ्थ॑सग्रह-विशिष्टा-देतमतानुसार गीता के गढ़ सिद्धान्तों का 
संकलन (२) श्री चतु.इलोकी-भगवती लक्ष्मी की स्तुति इसमें की गई है। 
(३) सिद्धित्रय-इसमे स्वामी शंकराचार्य के मायावाद का खडन किया गया है तथा 
वात्मसिद्धि, ईइ्वरसिद्धि और सवित्‌ सिद्धि इन तीनों सिद्धियों का समुच्चय और 
आर्मा के स्वरूप का निर्देश है । (४) आगमन-वप्रामाण्य मे भाववत धर्म का प्रतिपादन 
है। (५) महापुरुष निरशांय मे विष्णु की श्रेष्ठा सिद्ध की गई है। (६) सब से 
लोकप्रिय ग्रन्थ-'स्तोत्ररत्त' नाम का है । इसमे ७० पद्च हैं, इसमे आत्मसमर्पणा का 
सिद्धान्त तथा प्रपत्ति का अतिपादन किया गया है। यामुनाचार्य क्री बडी हादिक 
इच्छा थी कि ब्रह्ममूत्र पर कोई भाष्य लिखा जाय। उनके द्वारा यह कार्य न हो 
सका पर उसे उनके उत्तराधिकारी रामानुजाचाय ने पूरा किया। रामानुजाचार्य 
का "श्री भाष्यः प्रसिद्ध है। आचायों के वारे मे पद्मपुराण का ग्रह इलोक 
दृष्टच्य हैः 


१. राय चौघुरी कृत अर्ली हिस्ट्री ऑफ वेष्णवीजूम, पृ० ११२-११३। 
२. भागवत्त धर्म--बलदेव उपाध्याय, पु० २००-२०३ । 
३. पद्मपुराणा । 
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सम्प्रदाय. विहीनाये मंत्रास्ते विफलामताः। 
अतः कलो भविध्यन्ति चत्वारः सांप्रदायिनः ॥ 
श्री ब्रह्मरुद्र सन का वेष्णवाः क्षिति पापनाः । 
चत्वार स्ते कलो भाव्या ह युत्फले पुरुषोत्तमः ॥ 
प्रमेबरलावली में एक इलोक इसी विपय पर यो मिलता है ।) 
रामानुज' श्री स्वीचक्रे मश्वाचार्य चतम्‌खः। 
श्रीविष्णु स्वासिनं रुद्रो निम्वादित्य चतुःसनः ॥॥ 
प्रसिद्ध गुजराती पुस्तक “बंष्णवधर्म नो इतिहास' में इन सप्रदायों पर इस 
प्रकार प्रकाश डाला गया है ।* 
आसन सिद्धांत कर्तारश्वत्वारो वैष्णवाद्विजाः । 
बेरयं प्रथिवीमध्पे  भक्तिसार्गों हढीकृतः ॥ 
विष्णु स्वामी प्रथमतो निम्बादित्यों ह्वितीतियकः । 
मध्वाचार्य स्तृतीयास्तु, तुर्यों रामातुजः स्पृतः ॥॥ 
इस तरह थे चार प्रसिद्ध वैष्णवाचाये हैं जिनके वारे मे अब हम जानने की 
चेष्टा करेगे । 
रामानुजाचायं--ये सन्‌ १०१६ या १०१७ में उत्पन्न हुए। वाल्यकाल 
प्रसिद्ध तगरी काजीवरम्‌ मे बीता । अपनी पूव॑ शिक्षा यादव प्रकाश नाम के किसी 
अद्वती विद्वान से ग्रहएा की । इन आचाय॑ के विचारोी से मतभेद होने के कारण 
उनको छोडकर ये अलग हो गये । वे आलवारो के 'गीतप्रवन्धम्‌' का गहरा अध्ययन 
कर यामुनाचायं के उत्तराधिकारी बने, और श्रीरंगम्‌ मे रहने लगे। नाथ मुनि की 
तरह भारत-अ्रमण कर उत्तर भारत के तीर्थ स्थानों की यात्राएँ की। आचार्य श्री 
की इच्छानुरूप दिव्य प्रवधम्‌ की टीका, ब्रह्मसूत्र पर भाष्य और विष्णु-सहस्ननाम 
पर भाष्य लिखे । इससे वेष्णव समाज की साधना पर गहरा और व्यापक प्रभाव 
पडा । "गीता भाष्य' भी लिखा। अन्य ग्रन्थों में वेदातसार, वेदार्थ सम्रह, वेदात 
प्रदीप, ये विशेष प्रसिद्ध हैं। अपने पद्टशिष्य कुरेश (कुस्तालवार के ज्येष्ठ पुत्र 
पराशर) के द्वारा “भगवदयगुणदर्पण'--विष्णु-सहस्ननाम की टीका लिखवाई तथा 


मातुल पुत्र कुरुकेश के द्वारा 'तिझ्वायमोलि' नम्माक्तवार कृत पर तमिल भाष्य 
लिखवाया । 





१६ प्रमेयरत्नावली, पु० ८। 
३. वेष्णव घर्म नो इतिहास--दुगशिंकर केवलराम शास्त्री, वम्बई, 
पु० ३३४ (१६३६) 
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रामानुजाचार्य के जीवन की महत्वपूर्ण तीन घटनाएँ ।* 

(१) महात्मा नाम्विसे (७ नमो नारायणाय' इस अष्टाक्षर मंत्र का उपदेश 
लिया । गुरुने इस मत्र की जग़दुद्धारक शक्ति के कारण अत्यन्त गुप्त रखने का 
बाग्रह किया था, पर ससार के जीवों को विपम दुःखो से मुक्ति दिलाने की इच्छा से 
श्रीरामानुज ने छतो पर से और पेड़ोके शिखरों पर से इसका जोरदार प्रचार किया । 
इस मन्त्र से उन्होंने मवको दीक्षित किया । इस कार्य से उनको अपने काल का 
उद्धारक नेता माना जाता है। 


(२) दूसरी घटना सन १०६६ के करीव-करीव श्रीर॒गमु के अधिकारी राजा 
चोलनरेण कट्टर ग॑व कुलोत्तुग के भय से श्रीर॒गम्‌ का परित्याग करना है। रामानुज 
को अस्सी वर्ष की अवस्था में भी जब राजा ने अपने दरबार मे बुलाया तव उनके 
पट्ट गिष्य कुरेश ने उनको जाने नहीं दिया। वे खुद वहाँ गए और राजा को 
वंष्णव धर्म का उपदेश दिया। तब क्रोधित होकर राजा ने इनकी आखे 
निकाल ली । 


(३) तीसरी घटना सन १०६८ में घटी । मेसोर के शासक बिद्ठी-देव को 
वेप्णव धर्म मे दीक्षितकर उसका नाम विष्णुवर्धन रखा। इसके बाद सन ११०० के 
आसपास रामानुज ने मेलकोट में भगवान्‌ श्री नारायण के मन्दिर की स्थापना की 
और सोलह वर्षो तक वहाँ रहकर राजा कुलोत्तुग की मृत्यु के बाद सन १११८ मे वे 
श्रीरगमू लौट आये तथा ११३७ तक आचार्य पीठ पर विद्यमान रहे । अनेक 
मन्दिरों का निर्माण करके दक्षिण के विण्णु मन्दिरों मे वेखानस आगम के 
हारा होने वाली उपासना को हटाकर उसके स्थान पर पाचरात्र-आगम की 
स्थापना की ।* 


रामानुज ने अपने मत को प्राचीनतम और श्रुत्यनुकूल सिद्ध करने का अथक 
परिश्रम किया है। उनके कथनानुसार विशिष्वद्ेत मत वोधायन, टक, द्रमिड, 
गुहदेव, कपदि और भारुचि आदि प्राचीन वेदान्ताचार्यो के द्वारा व्याख्यात उपनिपदो 
के सिद्धातों पर आधारित है। रामाचुज के प्रयत्नो से दक्षिण में वेप्णव मत की 
काफी वृद्धि तथा प्रचार एवम्‌ प्रसार हुआ। रामानुजाचाय द्वारा प्रस्थापित श्री 
सम्प्रदाय की आठ गहियाँ है। इनमें छः सन्‍्यासियों की और अन्तिम दो ग्रहस्थियों 
की है। (१) तोताद्वि-तिन्नेवली स्टेशन से १८ मील दूरी पर नागनेरी नामक 


स्थान पर के आचार्य श्री रामानुजाचायं कहलाते है। यह सर्वप्रथम गही है तथा 


१. दि लाईफ ऑफ रामानुज १६०६--श्री ग्रेट आचार्याज नटे सन मद्रास । 
२. भागवत संप्रदाय--बलदेव उपाध्याय, प्ृ०. २०४-२०५ । 


६६ हिन्दी और मराठी के नैष्णव साहित्य का 


यहाँ पर विष्णु भगवान्‌ का एक मन्दिर भी है। (२) व्यंकटाद्वि-स्टेशन तिझ्पतिं 
ईस्ट । यहाँ के आचार्य व्यकटाचार्य कहलाते है तथा यहाँ पर बालाजी क ण्क 
मन्दिर है। (३) अहोविल-स्टेशन कडप्पा, शज्धवेल कुण्ड के पास है। यहाँ के 
आचार्य गठकोपाचाय॑ कहलाते है तथा नृसिह देवता का मन्दिर है। (४) बह्मातन्र 
प्रकाल--मैसोर मे है और आचार्य को ब्रह्मतत्र रामानुजाचार्य कहते है 
(५) मुनित्रय--बगलोर के पास है । यहाँ के आचार्य को सुनित्रयाचार्य कहते हैं। 
श्रीरगम्‌, स्टेशन, त्रिचनापल्ली या श्रीरगम्‌ है। यहाँ के आचार्य रगनाथाचार्य 
कहलाते है। मन्दिर श्री रगनाथ स्वामी का है। ६ ठी और ७ वी गद्दी ग्ृहस्थियों 
की है जो श्रीरगम मे ही स्थित है। इनके आचाये क्रमणः आचार्य अन्नत स्वामी 
और वरदाचार्य कहलाते है। ग्ृहस्थी आचाय॑ ही वरदाचार्य होते है । (5) विष्णु- 
काची--काजीवरम्‌ स्टेशन है। यहाँ पर वरदराज विष्णु का मन्दिर 
है और आचार्य भयंकर स्वामी कहलाते है। इसके अतिरिक्त भौर भी अन्य 
मठ है। 

रामानुज द्वारा प्रतिपादित भक्ति की लहर मे सारा विराट उत्तरी भारत 
तथा दक्षिणी भारत आप्लावित हुआ जिसमे जन-समाज के सभी स्तरीय लोग आए 
थे। प्रगति के तत्व इसमे निश्चित रूप से जान पडते है। रामानुज के आदि गुरु 
एक शूद्र सत थे। इस बात को ध्यान में रखना चाहिए। तब सारी चीज सम में 
आजाती है कि रामानज शासत्र का आधार लेकर भक्ति के व्यापक जन- 
आन्दोलन को रढिवादियो की ओर से मान्यता दिला सके है, और परिणामतः इनके 
अनुयायियो मे ब्राह्मगा, शूद्र, शास्त्रीय, अशास्त्रीय, सभी अपने आपको भूलकर एक 
ही स्तर पर आकर भक्ति-भावना मे लीन हो गए । नम्मालवार के ऋण को उन्होने 
पूरी तरह चुकाया। रामानुज सम्प्रदाय में लक्ष्मीनारायण तथा विष्णु के अवतारो 
की उपासना की जाती है। फिर भी विशेपतः रामोपासना को इसमे अधिक महत्व 
मिला है। शिव के प्रति द्वेष भी इस सप्रदाय में दिखाई देता है। चोल राजाओ के 
द्वेष के कारण यह भावता शायद आगई है ।१ मैक्‍्समूलर के कथनानुसार रामानुज 
ने हिन्दुओ की आत्माएं उनको वापस कर दी है। शृद्रो को केवल वेद पठन का वे 
अधिकार नहीं देते । भक्तिमार्ग का प्रतिपादन उन्होंने मानव का मानव से व्याव- 
हारिक मूल्य स्वीकार करते हुए मानव के हृदय का मानव के हृदय से ग्ंबन्ध जोड़ 
कर किया है। इसे हम अत्यन्त महत्वपूर्ण कार्य कहेगे। रामानुज का घर्मा 
मानवतावादी धर्म था तभी भक्ति के क्षेत्र में भेद-भाव नही मानते । मीरा, रंदास 
कबीर तथा रासानद जैसे भक्त इसी भक्ति परम्परा की देन है। यह ऐतिहासिक 


न शक ली टप आकी कप इति  2ससओ 
१. हिन्दी साहित्य की दार्शनिक पृष्ठभुसि--विश्वंभरनाथ उपाध्याय, पु० १४२-४३ । 
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श्रेय उनका ही है।? रामानुज का वेकुण्ठवास सन ११३७ में हुआ। इसकी 
मृत्यु के बाद ही इनके मत के दो स्वतत्र मत बन गये । यह कार्य केवल डेढ़ सौ 
चर्षो में उनकी मृत्यु के बाद हो गया। इसका प्रधान कारण तमिल और सस्क्ृत 
का सघपे है । एक मत तमिल वेद की अक्षुण्णता को मानकर सब प्रकार से उसी में 
श्रद्धा रखता था और सस्क्षत को महत्व नही देता था। इस मत को टेकलई या 
टेनकडाई मत कहते है । दूसरा मत सस्क्ृत तथा तमिल को मानकर दोनो में निबद्ध 
ग्रन्थों को प्रमाण मानता था पर सस्क्ृत को विशेष प्राघान्य देता था। इसको 
बडकल या बडकलाई मत कहते हैं। इत मतभेदों के अतिरिक्त सब से महत्वपूर्ण 
पार्थक्य प्रपत्ति वाले सिद्धात को लेकर है । टेकले मत के वेष्णवः एकमात्र शरणा- 
गति को ही मोक्ष का उपाय समभते है। इसमे वे कर्म के अनुष्ठान को वांछनीय 
बिलकुल नही समभते । बडकले मत के वेण्णव प्रपत्ति के निमित्त कर्म के अनुष्ठान 
को मानते है। मार्जार-किश्रोर क्रियाहीन होता है। बिल्ली के बच्चे की रक्षा 
बिल्ली स्वयं करती है उसी प्रकार भक्त की रक्षा भगवान्‌ स्वयम्‌ करते है; कर्म की 
आवश्यकता नही है। कपि-किशोर अपनी रक्षा के लिए माता को पकड़े रहता है 
तभी उसकी रक्षा होती । भक्त भी भगवान को पकडे रहता है, यह कर्म उसे करता 
पड़ता है तभी उसकी रक्षा होती है । प्रथम टेकलै मत को और द्वितीय बडकल॑ मत 
को सिद्ध करता है । ठेकले मत के प्रतिपादक आचार्य श्री लोकाचार्य थे जो 
ततेरहवी जती में हुए थे, बडकल मत के प्रतिपादक वेदाताचार्य वेकट चाथ वेदात- 
देशिक थे और श्री लोकाचाये के प्रतिपक्षी और समकालीन भी । ये सन १२६६ से 
१३६९ के बीच हुए थे ऐसा माना जाता है। प्रथम मतवाले वेण्णवों को शुद्रादि 
के साथ केवल वातचीत मे समान भाव रखना चाहिए और द्वितीय मतवाले उनके 
साथ सभी प्रकार से समान भाव रखना चाहिए ऐसा मानते है। 


रामानुज के सिद्धान्त-- 


रामानुज के तात्विक सिद्धांत गीता, उपनिपद, न्यायश्ञास्त्र, एवम्‌ ब्रह्मसूत्र 
पर आधारित है। वे सृष्टि की उत्पत्ति साख्य तत्वानुसार मानते है। 'पाचरात्र 
सहिता' की विधि का अनुसरण अधिकतर विष्णु पूजा मे किया जाता है। भक्ति 
पक्ष अधिकतर गीता, पातंजल-योग, तथा आलवारो की परपरा मे आता है। स्नेह 
उपासना का मूल भाव है। ब्राह्मणों की सख्या इस सम्प्रदाय के अनुयायियों में 
अधिक है। अत्यज भी इसके सिद्धान्तानुसार एक समान होकर भी खान-पान तथा 


१. हिन्दी साहित्य की दार्शनिक पृष्ठमुसि -विश्वभरनाथ उपाध्याय, पु० १५६-४५७। 
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स्पर्णास्पर्ण का विचार करते है। मूर्तिदर्शन और मन्दिर-प्रवेश के लिए दिन विशेष 
निर्धारित है। श्री वैष्णव-सम्प्रदाया और श्री सम्प्रदाय के नामों से भक्तो की दो 
श्रेणियाँ हैं। उत्तर-भारत मे श्री वैष्णव का प्रचार अधिक है । रामानुज 
मतानुसार पदार्थ तीन हैं--(१) चित (२) अचित्‌ (३) ईश्वर । जीव चित पदार्थ 
है । जड जगत्‌ अचित हैं, तथा अन्तर्यामी शक्ति के रूप में ईश्वर है। गकराचार्य 
की तरह रामानुज को माया अमान्य है । 
इवेताश्वतर उपनिपद में कहा गया है--- 
एतदु ज्ञेय नित्यमेवात्म संस्य॑ । 
नातः पर वेदितव्यंहि किचितु ॥ 
भोक्ता, भोग्यं प्रेरितारं च मत्वा 
स्व प्रोक्त बत्रिविध ब्रह्ममेतत्‌ । 
--ववेताश्वत्तर उपनिषद 
रामानुज के तीन पदार्थ ये ही है। ब्रह्मा ही ज्ञातव॒य है । जीव भोक्ता है, 
और जगत्‌ भोग्य है। प्रेरक ईश्वर है। ब्रह्म निर्मृण निविशेष नहीं है, तो वह 
प्राकृत गुण रहित, कल्याण गुगा गुणाकर, अनन्‍्त-ज्ञानानद-हूप, तथा सकल जगत्‌ 
का सृष्ठ, पालक और सहारकर्ता है। इसे 'विजिशद्व॑त' के नाम से भी जानते है 
क्योकि ब्रह्म विशिष्ट यो. अद्वेतम! अर्थात्‌ विशिष्ट कारण ओर विशिष्ट कार्य की 
एकता बतलाने वाला है । ब्रह्म कारणावस्था और कार्यवस्था दोनो होने से अद्वेत 
है। सूक्ष्म चिदर्चिदू-विशिष्ट ब्रह्म कारण है और स्थूल चिद-चिदु-विशिष्ट ब्रह्म, कार्य 
है। ब्रह्म, जीव, और जड अपने से स्वरूपतः पृथक है किन्तु जडचेतनात्मक चस्तु 
का अपना स्वतत्र अस्तित्व नहीं, वह ब्रह्मायत्त है। वह ब्रह्म से पृथक स्थित नही, 
अपितु स्वंदा उससे अपृथक्‌ सिद्ध है। वह ब्रह्म के द्वारा नियम्य है, कार्य है तथा 
ब्रह्म का क्षेप होने से उसका शरीर है। ब्रह्म उसका नियत्ता, घारगिता और श्षेपी 
होने से उसकी आत्मा है। ईश्वर जीव तथा जगत्‌ में विशेष्य-विशेषण या अज्जू- 
कज्जी सबंध है । ईदवर विश्वेण तद। जगतु और जीव विशेषर है । दोनो में एकत्व 
हैं। अत:वें अलग नहींबि, जा सकते। सयुक्त विशिष्ट ईश्वर की एकता 
भामाशिक हैं अतः ब्रह्म उसके क्षय चितु और अचित्‌ अ्रगी से पृथक नही है । जीच- 
जगतु-इश्वर का सम्बन्ध संदव्यय रूप से बाह्य है तवा अपृथक सिद्धी रूप से आन्तर 
सम्बन्ध है । ईश्वर समस्त जगत्‌ का निमित्त कारण होकर भी उपादान कारण 
का र आनन्द का अनुभव करता है। जगत्‌ 
की नित्यसिद्धसत्ता है। सृष्टि-काल मे स्थूल रूप से जगत की प्रतीति तथा प्रलय 
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काल में वही जगत सूक्ष्म रूप से अवस्थान करता है। प्रलय काल में जीव, जगत, 
सूक्ष्म रूपापन्‍तन होने के कारण तत्सबद्द ईश्वर सूक्ष्म चिद-चिद्‌-विशिष्ट ईश्वर 
कहलाता है। यही कारण-ब्रह्म है। सृष्टि काल में स्थूल रूपापन्‍त होने पर वही 
चिद-चिंद-विशिष्ट कायं ब्रह्म है। ज्ञान शून्य विकारास्पद वस्तु अचित्‌ कहलाती है । 
इसके तीन भेद है--(१) शुद्ध सत्व, (२) मिश्र सत्व और (३) सत्व शून्य । जीव 
अणु है, अल्पन्न है, तथा क्षुद्र है, तो ब्रह्म सवेज्ञ और अति महान्‌ है। ससारी दा 
में जीव ब्रह्म से पृथक है, मुक्त दशा मे वह वेसा ही बना रहेगा। मुक्ति दशा में 
चह ब्रह्मानन्द का अनुभव करेगा। रामानुज भक्ति को मुक्ति का एकमात्र साधन 
मानते है। भक्ति-सेवित भगवत्प्रसाद ही जीव को मुक्ति लाभ देता है। 'तत्वमसि” 
का तात्पय तस्यत्वभू असि अर्थात्‌ भक्त ईश्वर का ही सेवक है, यही है । अनन्य 
आव से भगवान्‌ का तथा उनके प्रिय पांत्र भगवद-भक्तो का कंकर्य करना चाहिये 
यही परमश्र्म है। कर्म तथा कर्म फल की अनित्यता को जानने वाला ब्रह्म जिज्ञासा 
का अधिकारी है। संकपंण-रूप-जीव की उत्पत्ति भगवान से होती है । विव॒र्त के 
स्थान पर रामानुज ब्रह्म परिणामवाद को मानते है। नारायण नाम की सार्थकता 
इस प्रकार है -- 


नराजातानिं तत्वानि नारायणीति विदुबंधा। 
त्तस्थ तान्ययनं पूर्व तेव नारायण स्पृतः ॥ 


अर्थात्‌ पचभूत, पचतन्मात्रा, दश इन्द्रिया, मन, बुद्धि, अहकार, प्रकृति तथा 
जीव अर्थात्‌ पच्चीसो तत्व नर से उत्पन्न होने के हेतु नार कहलाते है। इन सभी 
तत्वों मे व्यापक रूप से निवास करने के कारण भगवान्‌ ही नारायण नाम से 
प्रख्यात है। जीव को चाहिए कि वह इसी स्वामी नारायण के चरणारविंद में 
आत्मसमपेण करे । इसमे दास्य-भाव की भक्ति अ्रहित है, तथा भक्ति का सार 
प्रपत्ति मानी गयी है। बिना आत्मनिवेदन के भक्ति की अन्य साधना केवल 
चहिरग मात्र है। कर्मकाण्ड अनिवाये है। ईइ्वर में मिलकर एक हो जाना मुक्ति 
नही है वरन्‌ ईश्वर का सामीप्य पाना मुक्ति है। ईइवर के समान हो जाना मुक्ति 
है। ब्रह्म न निर्मुण है और न निविशेष, वह सगुण सविशेष तथा सर्वश्ञक्तिमान है । 
ईंइ्वर और जीवात्मा दो भिन्‍न-भिन्‍त पदार्थ है। ईश्वर अनन्त और जीव सान्‍्त है । 
रामानुज अ्म-ज्ञान को 'सत्ख्याति' मानते हैं। भ्रमज्ञान का विषय सत्‌ होता 
है। शुक्ति मे जो रजत दिखाई देती है, उसकी वास्तविकता होती है, जगत्‌ का 
फोई ज्ञान अयथार्थ नही है। मोक्ष के साधनों की रामानूजीय कल्पना मनोवेन्नानिक, 
सनोरम तथा स्वाभाविक है । 


१०० हिन्दी ओर मराठी के वेष्णव साहित्य का 


रामानुज का महत्व-- 

वैष्णव आचार्यों के प्रादुर्भाव के समय बौद्ध, जन आदि धर्मों का प्रचार 
बढा हुआ था । अतः वैदिक धर्म के अनुयायी नई शैली में उसके सिद्धान्तों की 
आलोचना करने लग गये थे । न्याय और मीमासा के आचार्यो ने इस क्षेत्र मे 
आकर प्रथम आलोचना की । किन्तु इसके साथ-साथ अपने निराकरण में इन 
लोगो ने वेदात पर भी अनेक प्रहार अपने आक्षेपों से किए। अतः उपनिपदोके आधार 
लेकर वेदान्तियों मे से गौडपादाचार्य तथा श्री अकराचार्य ने यह प्रतिपादित किया 
कि एक मात्र परत्रह्म ही सत्य है, तथा जीवात्मा और परमात्मा एक ही है। जो 
विभिन्नता दिखाई देती है वह मिथ्या है। इसका कारण अविद्या या माया है। 
प्रत्यक्ष भक्ति या प्रेम को इन्होने स्थान नहीं दिया था। यह उपेक्षा रामानुज ज॑से 
आचार्यो ने तथा उनके पूर्ववर्ती आव्यवारो ने पूर्ण की है। इनमे हृदय पक्ष का 
प्रावल्य विशेष रूप से है। इनके बाद के आचार्यो ने मस्तिष्क पक्ष को भी पूर्ण 
करके कोरे कर्मकाण्ड का खडन किया तथा भक्तिपक्ष का प्रवल समर्थन किया । 
शकराचार्यानुमोदित स्मातें-धर्म द्वारा प्रतिपादित वहुदेवताप्रणाली के स्थान पर एक 
विष्णु की आराधना प्रस्थापित की तथा उपासना के क्षेत्र मे सबको साम्य तथा 
समता प्रदान की। एक तरह से श्री सप्रदाय या विशिश्व ढ्वुत संप्रदाय पुराने 
भागवत धर्म, पाचरात्र धर्म का ही विकसित रूप कहा जा सकता है। 
अद्वेतववासियों से लोहा लेने का कार्य इस सम्प्रदाय के आचार्यों ने किया है जो 
महत्वपूर्ण है । 


ह ताह तवाद तथा श्री निम्बार्काचार्य--- 


श्री सम्प्रदाय पाचरात्र धर्मा एव भागवतधर्म का ही एक विकसित रूप था 
यह हम ऊपर कह आये हैं। निम्बार्क सम्प्रदाय को 'मनक सम्प्रदाय कहते हैं । 
समस्त वेष्णव सप्रदायो के आचार्य भगवान्‌ श्रीकृष्ण है और उनका ही उपदेश चार 
गिष्यो के द्वारा प्रसारित हुआ | ये सत जिध्य श्री, बह्या, रद्र और सनक हुँ । 
इनमे से श्री सम्प्रदाय का हम विवेबन कर आये है। वैसे इन मसप्ी वैष्णव 
सम्प्रदायों ने परस्पर आदान-प्रदान किया है। उनमे सिद्धान्त: भेद हो सकते है, 
फिर भी वैष्णव विपयक न्यूनाधिक एकता से ये परस्पर अवदय प्रभावित् हुए हैं । 
निम्बार्काचार्य का मत स्वाभाविक भेदाभेद' माना जाता है। इनके बारे में कोई 
भुसूत्र जानकारी नहीं मिलती । विद्वानों मे इनके निश्चित काल के बारे मे मतमभेद 
है। अनुमानतः श्री रामानुजाचार्य के बाद और मध्वाचार्य के समकालीन अर्थात्‌ 
पैन १०२७ से ११३७ तक इनका अस्तित्व मान सकते है। यो डा० भाडारकर 
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उनका समय सन ११६२ के लगभग बत़लाते है।! डा० ,दासगुप्ता अनुमानतः - 
चतुर्दश शताब्दी मानते है।* निम्बार्क सम्प्रदाय वाले पाँचवी शताब्दी में थे वे 
ऐसा बताते है। आधुनिक विद्वानों के मतो का सार यही है कि निम्बा्क॑ग्यारह॒वी 
जती में हुए थे ।- इनके कई नाम है ज॑ंसे “भास्कराचायु', “निम्बादित्य, “निम्ब- 
भास्कर, 'नियमानदाचार्य' । “आचार्य बलदेव उपाध्याय इनके मत के बारे मे कहते 
है--/इस मत का इतिहास अभी भी गभीर अध्ययन का विषय, है। समुचित 
सामग्री के अभाव में अभीतक मोटे प्रइनो का भी समाधान नही होने प्राया है ।, यह 
मृत कव उत्पन्न हुआ ? कहाँ उत्पन्न हुआ ? किस प्रकार वृतंमान दशा तक 
विकसित होकर पहुँचा ? हिन्दी साहित्य के विकास में इस सम्प्रदाय के कवियों: नेः 
कितना महत्वपूर्ण कार्य किया ? ये सभी प्रश्न अभी श्री अपनी मीमांसा के निमित्त 
अवसर खोज रहे है ।* 


“हरि गुरु स्तव माला' की जानकारी के अनुसार इस मत के आचाय॑ हस- 
स्वरूप भगवान्‌ नारायण है, जो राधाक्ृष्ण की युग मूर्ति के प्रतीक है। उनसे इस 
मत की दीक्षा सनत्कुमार को मिली, जिसे सनन्‍्दन-नारद परम्परा से निम्बाक्क ने प्राप्त, 
किया । सभवतः वेलारी जिले के निम्बापुर नामक नगर में सन १११४ के करीब 
ये पैदा हुए थे। पर इनको वृन्दावन अधिक भाता था अत. वहीं रहकर उन्होने 
विदांत पारिजात सौरभ' दजइलोकी और सिद्धान्तरत्व आद्वि ग्रन्धो की रचना की । 
इनका असली नाम “नियमानन्द' था। एक जेत साथु को रात्रि मे भोजन करने के 
लिए कहा पर वह प्रस्तुत न हुआ । तब ,नियमानन्दाचाये ने भगवान्र्‌ श्रीक्षष्ण के 
सुदर्शन चक्र का आवाहन किया, जिसकी ज्योति सूर्यवत्‌ चमकती थी। नीम के 
वृक्ष पर से आने वाला सूर्य प्रकाश देखकर उस साधु ने विधिवत्‌ भोजन किया | 
तब से इनका नाम निम्बाक या निम्वादित्य पड़ा । 


इनके मत का निरूपण सक्षेप मे इस प्रकार है-- 


दरशइलोकी मे पदार्थ पचविध बताये है। ये पाँच पदार्थ ज्ञेय हैं | 
(१) उपास्य का स्वरूप (३२) उपासके का, स्वरूप, (३) कृपाफल , (४) भक्तिरस 
(५) फलप्राप्ति मे विरोध । इन पाँच विपयो के अ्रतर्गंत निम्वार्काचार्य के ब्रह्म, 
जीव, जगत, मोक्ष, मोक्ष-साधन आदि सम्बन्धी सिद्धात बतलाए जाते है। इसे 
सनक सम्प्रदाय भी कहते है.। दाइनिक दृष्टि से निम्बाके द्वैताईत या भेदाभेद का 
१. वेष्णविजू म, शं विजुम--भांडारंकर, पृ० ८८ 
२. हिस्द्री ऑफ इंडियन फिलासफी-- डा० दासमुप्ता, पृ० ३६६-४०४ 
३. भागवत घर्म--बलदेव उपाध्याय, पु० ३१२३-१३ 


- १०२ हिन्दी और मराठी के वँष्णव साहित्य का 


समर्यन करने वाले थे । ऐसा माना जाता है कि बादरायण के पूवेज औडलोमि तथा 
आइमरयय भेदाभेदवादी थे। रामानुज के गुरु यादव-प्रकाश भी इसी मत के 
प्रतिपादक थे । निम्बार्काचार्य के सबक सप्रदाय का प्रचार जितना उत्तर भारत में 
हुआ उतना दक्षिण मे नहीं। इनके दो प्रसिद्ध शिष्य हुए थे--केशव भट्ट तथा 
हरिव्यास ! पहले विरक्त थे, तो दूसरे ग्रहस्थ । इसे सम्प्रदाय का मुख्य ग्रन्थ 
भागवत है तथा हरिवञ्ञ को भी मान्यता प्राप्त है। वैसे महाभारत और विष्णु- 
पुराण का भी पर्याप्त रूप मे प्रभाव स्वीकार किया जाता है। इस सम्प्रदाय को 
भक्ति प्रेमलक्षणा-प्रधाव-भक्ति थी। बगाल और मथुरा पर इसका शअ्रभाव अधिक 
पाया जाता है । 

निम्बार्क मत की प्रमुख बाते इस प्रकार है-- 


जीव बिना इन्द्रियों की सहायता के ज्ञान प्राप्त करता है अत' उसे प्रज्ञान घन 
कहा गया है। यद्यपि जीव, जगत तथा ईइवर तीनों भिन्‍न है, पर जीव तथा जगत्‌ 
का व्यापार और अस्तित्व ईइ्वरेच्छा पर निर्भर है। अपने से इनको स्वातत्य नहीं 
है। परमेश्वर मे ये दोनों तत्व सुक्ष्म रूप से रहते है। मुक्त दशा में भी जीव का 
कतू त्व माना गया है। जीव ईइवर का अश है आर्थात्‌ दुकडा नहीं है। इसलिए 
जीव भिन्‍न और अभिन्न दोनो है। अचित्‌ तत्व तीन प्रकार के होते है (१) प्राकृत 
(२) अप्राकृत (३) काल । बुद्धि से लेकर स्थूल महाभूतो तक सारे पदार्थ हैं तथा 
ये सब ईश्वराघीन है। अप्राकृत पदार्थो में भगवानु के लोक आदि आते है जो 
प्रकृति द्वारा निर्मित नहीं हैं। काल ससार का नियामक अवश्य है, पर स्वय 
भगवान्‌ के आधीन है । 


साधना पद्धति-- 


भगवान्‌ का अनुग्रह ही सब कुछ है तथा जीव को प्रपत्ति से मुक्ति की प्राप्ति 
हो जाती है । अनुग्रह से भगवान के प्रति नेसगरिक अनुरागरूपिणी भक्ति उत्पन्त 
होती है। भक्तों के लिए भगवान श्रीकृष्ण चन्द्र की चरण सेवा के अतिरिक्त अन्य 
कोई उपाय नही है । ब्रह्मा, शिव आदि समस्त देवता इनकी चंदना किया करते 
हैं। जैसे दशइलोकी के इस इलोक से स्पष्ट है--- 
नान्यागति : कृष्ण पदारविदात्‌ 
संहृश्यते ब्रह्म शिवादि वंदितान्‌ । 
भक्त च्छयो पात्त सुच्न्त्य-विग्रहम 
दचिन्त्य शक्तः रविचिन्त्य साशयातु ॥८॥" 


अर जन 3२८८-4८ 5 --वशश्लोकी । 
१. दशश्लोकी--श्लोक, ८। 
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राधाक्ृष्ण की युगल उपासना के साथ माधुय॑ तथा प्रेम शक्ति रूपा राधा की 
उपासना पर निम्बा्क अधिक जोर देते है। इसका कारण यह है कि राघा भक्तो 
की सकल कामनाओं को पूर्णा करने की शक्ति मानी गयी है। निम्वार्क राधा को 
अनुरूप सौभगा' कहते हैं अथवि वे कृष्ण के सर्वथा अनुरूप स्वरूप वाली हैं । 
राधा अर्थात्‌ आत्मा और कृष्ण अर्थात्‌ परमात्मा है। कृष्ण तथा श्री के अविभाज्य 
सम्बन्ध को भागवत में सूचित किया गया है । श्री के दो रूप वेदों मे बतलाये गये 
है+-श्री तथा लक्ष्मी । इन में श्री का आविर्भाव वृषभानुतनया-राधा के रूप में 
हुआ था और लक्ष्मी का रुक्मिणी के रूप मे। वेष्णग शास्त्र के विव्वासानुसार 
भगवान्‌ के साथ श्री भी नाना रूप ग्रहण करती है । देवलोक मे देवी बनकर तथा 
मनुष्य लोक में मानुपी वनकर कृष्ण रूप के आविर्भाव के साथ श्रीके भी इस 
मनुष्य लोक में दो रूप हुए। इनमें राधा ही सर्व श्रेष्ठ है। “्राटक परिशिष्ट' 
राघा और कृष्ण के अभेद का प्रतिपादव करता है तथा भेद देखने वाले साधक 
को मुक्ति का निषेघ करता है-- 


राघया सहितो देवा माधवेन च राधिका। 
यो नयोमेंद' पश्यति स संसृत्तेमुक्तो न भवति ॥ 


निम्बाक मत में राधा स्वकीया पटरानी ही है। यह वात "“ब्रह्मवैव्त) तथा 
गर्ग-सहिता के प्रमाणो से सिद्ध है। नित्य लीला में यह प्रदन ही नहीं उठता पर 
अवतार लीला में राधिका का श्रीक्षषण्ण से विवाह बास्त्र-सिद्ध है ।* 


श्रगे तु वामे वृषभानुजां मुदां विराज साना सनुरूप सौभगास्‌ । 
सखी सहस्न: परिषेवितं सदा स्मरेस देवीं सकलेष्ट कामयास्‌ ॥ 


प्रकीयाभास केवल लौकिक दृष्टि से ही उत्पन्न हो जाता हैं। साधक की 
अभिरुचि के अचुसार साधक शान्‍्त, दास्य, सख्य, वात्सल्य तथा माधुर्य या उज्ज्वल 
को अपनाकर अपनी साधना में अग्रसर हो सकता है। वस्तुतः यह सम्प्रदाय 
प्रेमलक्षणा अनुरागात्मिका पराभक्ति को ही साधन मार्ग में सर्वश्रेष्ठ मानता है । 
भक्ति के बारे में निम्वार्क का विचार है कि “मधुविद्या ,'शाडिल्य विद्या? जेसी बेदिक 
अनुष्ठानों की भक्ति वंदिक कही जाती है तथा उस पर त्रेवरणिको का अधिकार रहता 
है। पर पौराणिक भक्ति केवल भगवदाराधना से सबध रखती है तथा शूद्रो को भी 
उसे करने का अधिकार है। 

निम्बार्क के शिष्यों में से श्री भट्ट ने सर्व प्रथम ब्रज भाषा मे कविता की है । 
इनका 'जुगल शतक! आदि-वानी' के नाम से प्रसिद्ध है। दूसरे शिष्य आचार्य 
हरिव्यास जी ने निम्बादित्य की आज्ञा से 'जुगल शतक” पर भाष्य लिखा। यह 
१. निम्बादित्य दशाश्लोकी-हरिव्यास देव, श्लोक--५ । 


१०४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


'भहावानी' के नाम से प्रसिद्ध है। ये सर्वप्रथम उत्तर भारतीय सप्रदायाचार्य माने 
जाते है। इतका सप्रदाय रसिक सप्रदाय कहलाता है। इनके बारह शिप्य थे । 
श्री महावाणी मे सेवा, उत्सव, सुरत, सहज तथा सिद्धात सुखो का वर्णन है जिसमे 
राघाकृष्णा की नित्य लीला की मामिक अभिव्यजना है। वल्लभ मतानुयायियों मे 
जो स्थान सूर का है वही निम्बार्क मतानुयायियों मे श्री हरिव्यासजी का है। हम 
अपने प्रवन्ध में इत पर अधिक प्रकाश नही डालेंगे । इतना निश्चित है कि निम्बार्क 
सप्रदाय ने हिन्दी साहित्य का बहुत बड़ा हित किया है | हिन्दी मे इस मत के 
मानने वालों ने पर्याप्त रचनाएँ की है । वृजकाव्य वैष्णव काव्य ही है। अष्टछाप 
की प्रधानता में निम्बार्क मत को मानने वाले कवियों के काव्य की जैसे चाहिए 
चेसी परख अब तक नही पाई है। अष्टछाप से टक्कर ले सकने वाले कवि इसमें 
विद्यमान है। वल्लभ सप्रदाय का कवि जब बालक्ृष्ण की माधुरी पर रीभता है 
तव ॒निम्बाक॑ सम्प्रदाय का कवि राधाक्ृष्ण की झाज़ार लीला पर रीभता है। 
हिन्दी के प्रसिद्ध महाकवि विहारी, घनानन्द, 'रसखान तथा रसिक गोविद आदि 
निम्बार्क मतानुयायी है । वृन्दावन का सखी सप्रदाय इसी की एक शाखा है । 


माध्व या द्व तवादी सम्प्रदाय-- 


बह तमत के विरुद्ध हेतमत का जोरदार प्रचार करना यही कार्य माध्व मत 
छा है। किसी भी साधक को साधारण अनुभव में जगतृ, जीव और ईश्वर का 
अलग-अलग ही अनुभव होता है। वंसे हं तवाद स्वभावतः यही सिद्ध हो जाता है । 
रामानुज में हं त्तमाव दिखाई देता है । भेद तो सिद्ध हो गया था पर अभेद सिद्ध 
फरने के लिए “अपुृथक स्थिति! की कल्पना करनी पडी। माध्वमत को ही “ब्रह्म 
सप्रदाय' भी कहते हैं। मध्वाचाये का कथन है कि “ब्रह्मसूत्र', श्रीमद्‌ भगवद्गीता 
तथा उपनिषदो में दंत मत का ही प्रतिपादन किया गया है। उनके मत से प्रस्थान- 
त्रयी का यही सिद्धान्त है। हरि या भगवान्‌-प्रत्यक्ष ज्ञान या अनुभव से साध्य हैं । 
साधन रूप में वे शम, दम, शरणागति, वेराग्य आदि अष्टादश साधनाएँ मानते है । 
माध्वमत के सस्थापक मध्वाचार्थ थे । इसका दूसरा नाम आनन्द-तीर्थ था। दक्षिण 
भारत के उडिपी नाम के नगर के पास सन ११६७ में इनका जन्म हुआ । कुछ 
नाग इतका जन्म ११६६ भी मानते है। वचपन में इनका नाम वासुदेव था। 
अह तवादी आचाय॑ अच्चुतप्रेक्ष से उन्होने सन्यास ग्रहण किया। तब इनका नाम 
“पूर्ण यज्ञ” रखा गया । वेदान्त मे पारगत हो जाने पर ये “आनन्द-तीर्थ” कहलाते 
कः | 50 अपने गुरु के साथ दक्षिण-दिग्विजय के लिए यात्रा की तथा कई 
अद्व ती आचायों से शास्त्रार्थ किया और उड्भपी गये । यहाँ पर वेदव्यास को उन्होने 
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अपना भाष्य दिखाया तथा उनसे कृपा प्राप्त की और वेदव्योस से शालिग्राम की 
तीन मूर्तियाँ प्राप्त की, जिनको उदीपी, सुब्रह्मण्यम तथा मध्यतल में स्थापित किया | 
ये दिग्विजयी राम की भी सूर्ति बदरिकाश्रम से अपने साथ लेते आये। उन्होंने 
सीताराम, ह्विभुज तथा चतुभुज कालीयदमन्‌ विद्वुल, लक्ष्मण-सीता आदि आठ 
मृतियों की स्थापना की, जहाँ पर इनके आठ शिष्य भी रखे गये । इन्होंने बहुत 
जडी सख्या में ग्रन्थ रचना की है । कुल सेतीस ग्रन्थ इनके लिखे हुए मिलते है । 
इनकी मृत्यु सन १३०३ में हुई ऐसा माना जाता है। अह्वत मत की समीक्षा करके 
उन्होंने जनता की माग का ही अपनी सरल भक्ति मार्गीय साधना से समर्थन किया। 
यह इस वेष्णव सम्प्रदाय की एक बहुत बड़ी विशेषता है। पशु-हिसा की इस 
सम्प्रदाय द्वारा पूर्ण मनाई की गई है । मध्वाचाये के मत को सक्षिप्त रूप में एक 
पद्य में इस प्रकार दिया गया है ।" 

श्री मनन्‍्सध्यमते हरिः परतमः, सत्य जगत्‌ तत्वतो ॥ 

भेदो जीवगणा हरेरनुचरा. नीचोच्च भावंगतः ॥ 


मुक्ति नेंज सुखानुभ्ृति रमला भक्तिश्वतत्साधनमु । 
अक्षादित्रितयं प्रमाण मखिलान्मायक वद्योहरिः ॥ 


इंती मध्वाचाये का मत और दार्शनिक सिद्धान्त--- 


इस मत को त्रह्मा ने आचार रूप में प्रस्थापित किया था। ये व्यूह के 
सिद्धान्तो को नही मानते परन्तु रामक्ृष्णादि अवतारो को मानते है। इनके मत के 
नौ सिद्धांत प्रमुख है। (१) हरिः परतर: श्री विष्णु ही सर्वोच्च तत्व है। भगवान 
अनन्त गुणो से परिपूर्ण है और जड़. प्रकृति से सवंथा विलक्षण है। चेतन दो 
प्रकार का होता है--जीव और ईश्वर । विष्णु ही परमतत्व है। (२) जगत्‌ सत्य 
है। भगवान्‌ की कोई भी कल्पना, इच्छा मिथ्या नही होती । ऐसी दशा में सत्य 
सकलल्‍प के द्वारा निर्मित जगत्‌ असत्य नही हो सकता । (३) भेद पचधा होते है, 
तथा स्वाभाविक और नित्य हैं। ये पचधा भेद इस प्रकार के है---(क) एक जीव 
का दूसरे जीव से भेद । (ख) ईश्वर का जीव से भेद । (ग) ईश्वर का जड़ से 
भेद । (घ) जीव का जड़ से भेद। (ड) एक जड का दूसरे जड़ से भेद । 
(४) जीव-गरा हरि के अनुचर हैं। इसलिए समस्त जीवो का सामथ्‌य भगवताधीन 
है। जीव अपने से अल्पन्न है, अतः वह सर्वेज्ञ विष्णु के अधीन रहकर ही अपना 
काय किया करता हैं। (५) तीचोच्च भाव जीव में केवल कार्य भिन्‍नता के 
कारण नही होता तो मोक्ष दशा मे भी वह तरतम भाव से युक्त रहता है। इस 
दृष्टि से ये तीन प्रकार के है (क) मुक्तियोग्य (ख) नित्य ससारी (ग) तमोयोग्य । 
१, भारतीय दशेच---बलदेव उपाध्याय । 


१०६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


इन तीनो में अन्तिम दो की कभी मुक्ति नही होती । गुणों की भिन्नता के अनुसार 
मुक्ति जीव भी परस्पर भिन्न होते हैं। (६) 'मुक्ति नैज सुखानुभूति:! वास्तव सुख 
की अनुभूति ही मुक्ति है। मुक्ति मे ही इस वैष्णव मत में आनन्द की उपलब्धि 
है ।..यह आनन्द परमानन्द स्वरूप है। मोक्ष चार प्रकार के है--कर्म क्षय, 
उत्क्रान्ति, अचिरादि मार्ग और भोग। भोग भी चार प्रकार के हैं-- सालोवय, 
सामिप्य, सारूप्य तथा सायुज्य । साथुज्य मुक्ति ही सर्वेश्रेष्ठ है ।-- सायुज्य नाम 
भगवन्त प्रवि्यतच्छरीरेश भोग । (७) मुक्ति पाने का सर्वेश्नष्ठ उपाय अमला 
भक्ति-मलरहित निर्दोप भक्ति-है। भक्ति में अहेतुकता तथा अनन्यता चाहिए । 
स्वार्थथश की गई भक्ति या हंतुवश की गई भक्ति दोषपूर्ण मानी जाती है । 
(८) माध्वमत के अनुसार प्रमाण ये है--(१) प्रत्यक्ष (२) अनुमान (३) और 
बब्द । इन्ही के आधार पर सारे प्रमेयो की सिद्धि प्राप्त होती है। (६) वेद का 
समस्त तात्पर्य ही विष्णु है। बेदी का प्रधान कार्य भगवत्तत्व का प्रतिपादन है । 
यह प्रतिपाद्य विष्णुतत्व ही है। विष्णु ही कायंवण विभिन्न रूप लेते है जंसे इन्द्र, 
वरुण, सूर्य, सविता, उपा | अन्त में ये सव उसी एक परत्रह्म का ही स्वरूप है| 
विष्णु को मध्वाचार्य महाभाग्यशाली देवता मानते हैं जैसे अ्रसिद्ध है--* 
“भहाभाग्यात्‌ देवताया एक एवं आत्मा बहुधा स्तुयते । 
एक स्यात्मनों न्‍ये देवाः प्रत्यड गानि भवन्ति ॥' 

मध्वाचार्य के प्रसिद्ध ग्रन्थ निम्नलिखित है. ब्रह्मसूत्र-भाष्य अनुख्याख्यान, 
ऐतरेय, छान्‍्दोग्य, केन, केठ, वृहृदारण्यक आदि उपनिषदों पर भाष्य, गीताभाष्य, 
भागवत-तात्पये निर्णय, महाभारत-तात्पर्य निर्णय, विष्णुतत्व-निर्णय, गीता-तात्पर्य 
निणंय, प्रपच-मिथ्यात्व निंय, तत्रसार समग्रह आदि । “जयतीर्थ' के समान भअगाढ़ 
पण्डित माध्वमत में और दूसरा कोई नहीं हुआ। इस मत की बहुत सी प्रन्थ 
संपत्ति अप्रकाशित ही पडी हुई है । यह उल्लेखनीय है कि कर्नाटक मे इस मत का 
प्रचार प्रसार अधिक रहा । वं॑ष्णव धर्म का भक्ति आन्दालन महाराष्ट्र मे कर्नाटक 
से होकर ही आया है। पद्मनाभ-तीथ, नरहरि-तीथं, माधव-तीर्थ और अक्षौम्य- 
तीर्थ थे चार शिष्य मध्वाचाययं के द्वारा मठाधिपति बनाये गये थे । इन्होने द्वेती 
वैष्णव धर्म का प्रचार किया | जयतीर्थ अक्षौम्य तीथ्थे के थिष्य थे, जिन्‍्होने 
मध्वाचार्य के ग्रल्थों का गभीर अध्ययनकर विद्धत्तापूर्ण टीकाये भी लिखी है। 
इनकी शिष्य-परपरा के कुछ मराठी शिप्यो ने इन टीकाओ के मराठी अनुवाद 
_स्वुत किए हैं। इनमे से कुछ पोथियां वंगलौर के मठ में “सुरक्षित” हैं। 

१. निरक्त ७-४, ८5-९६--यास्क । 


छुलनात्मक अध्ययन १०७ 


महाभारत तात्पय॑ निर्णय और भागवत का अनुवाद ऐसी ही दो मराठी पोधियाँ 
है। प्राध्यापक श्री ना. बनहट्वीजी के मत से मराठी वैष्णव काव्य पर माध्वमत्त 
के हंत का भी प्रभाव पड़ा है। पर उनके इस मत को हम इतना ही महत्व दे 
सकते हैं कि मराठो वेष्णवों का बहिरंग अद्वेताश्रयी और अंतरंग द्वेताश्नयी है । 
भक्ति मार्ग के प्रतिपादन में सगुण भक्ति का महत्व अड्धित करते समय वे हेती है 
ऐसा भास होने लगता है । पर ज्ञानाश्रित अध्यात्मपक्ष उन्हें सवंदा ग्राह्म है और 
इस दृष्टि से वारकरी संप्रदाय वाले अपने को अद्वंती बतलाते है। भाध्वमत की 
प्रतिष्ठा कितनी महत्वपूर्य है इसका इस बात से पता चल जाता है कि माध्वमत ने 
भक्तिवाद का तकेंपूर्ण और सुसगत विवेचन किया है। शव मतानुयायियों से भी 
साध्वीय मत वाले समान भाव रखते है। उत्तर प्रदेश मे वृन्दावन जंसे क्षेत्र मे भी 
इनके अनुयायी मिलते है। इस सम्प्रदाय के दीक्षागुरु केवल ब्राह्मण या सन्यासी 
हो सकते है । माध्वीद्वेत मतत का भारतीय घमर्मं-साधना मे महत्व' इस बात का है कि 
इसने भक्तिमा्ग को निष्कटक कर दिया तथा भक्तिमार्मे को प्रद्वस्त कर दिया। 
शुकर के अद्वत की पराकाष़ा प्रतिक्रिया के रूप से माध्वमत में पहुँचा दी गई है । 
इस चरम सीमा पर पहुँचने के बाद पुन. उसकी प्रतिष्ठा न हो! सकी ।? भारतीय 
दाशंनिक भेद को स्वीकार कर सकता है पर तात्विक रूप मे अभेद को स्वीकार कर 
सकना ही उसकी स्वाभाविक प्रकृति है । अतः वल्लभाचायें, कबीर तथा सूफियो पर 
अद्वेतवाद का प्रभाव पड़ा है जिसे हम यथा स्थान देखेगे। इसलिए हेत भाव को 
छोड़कर वल्लभाचाये ने इस मत के भक्ति विपयक, जात्मसमपंण, भजन, जप, ध्यान 
आदि को तो स्वीकार किया और इनको ज्ञान से भी विशेष महत्व प्रदाव किया । 
भाडारकरजी के मत से गोपालक्ृष्ण को उपासना का माध्वमत में विशेष महत्व 
नही है ।* 


आचार्य वह्तभाचार्य का शुद्धाह ती वेष्णव संप्रदाय-- 

शुद्धाहंत की उपासना वे विशेषत: राजस्थान, गुजरात और ब्रज आदि 
थ्रान्तो की कृष्ण भक्ति की पावन घारा से आप्लावित किया । इस सम्प्रदाय को 
*रुद्र संप्रदाय! और “विष्णु-स्वामी-संप्रदाय' भी कहा जाता है। वल्लभ सप्रदाय के 
सप्रदाय प्रदीप नाम के एक ग्रन्थानुसार यह जानकारी उपलब्ध होती है ।* 


१. हिन्दी साहित्य की दार्शनिक पृष्ठभुसि --डा० विश्वंभरनाथ उपोध्याय, 

पु० ९७३१ 
२. वेंष्णविज्स शेविज्य--भांडारकर, पु० ८७ । 
३- संप्रदाय प्रदीप, पु० १४-३० । 


१०८ हिन्दी और मराठी के गैष्णाव साहित्य काः 


'युधिष्ठिर राज्यकाल के पश्चात्‌ एक क्षत्रिय राजा द्राविड देश मे राज्य करता था ॥ 
उसका एक ब्राह्मरा मत्री था । इसी ब्राह्मण मंत्री का एक बुद्धिमान; तेजस्वी तथा 
भगवद्भक्ति परायणा पुत्र विष्णु स्वामी था जिसने वेद, उपनिषद, स्थृति , वेदान्त, 
योग आदि समस्त ज्ञान साहित्य का अध्ययन करने के बाद आचाय॑ की पदवी पाई 
भगवान के साक्षात्कार से उसे ब्रह्म के स्वरूप का ज्ञान तथा भक्ति मार्ग की अनुभूति 
हुई, इसी सप्रदाय प्रदीप मे लिखा है कि विष्णु स्वामी ने वरहुत समय तक भक्ति 
सार्ग का प्रचार किया और भक्तिको मुक्ति से भी अधिक महत्ता प्रदान की 
इन्होने वेद, तत्रोक्त-विधान, वेदात, साख्य योग, वर्णाश्रमधर्मादि सपूर्ण कतंव्य भक्ति 
के ही साधन बताये है ।” 

भाडारकर रिसर्च इन्स्टिट्यूट एनल्स' के एक लेख मे विवेचित रायबहादुर 
श्री अमरताथ राय के अनुसार मध्वाचार्य तथा सायणाचार्य के ग्रुरु विद्या शद्धूर को 
ही विष्णु स्वामी बतलाया गया है । यह उनका दूसरा नाम था ।* 

पद्म पुराण के अनुसार रुद्र सप्रदाय के प्रवर्तक विष्णु स्वामी थे ।3 

रामासुज' श्री स्वीचक़. मध्वाचार्यः चतुर्मलः । 
श्री विष्णु स्वासिन' रुद्र निम्बादित्यं चतु.सनः 8, 

गौडीय दशमखड में एक लेख है जिसमे श्री भक्ति सिद्धांत सरस्वती महाराज 
कहते है“--एक देव तनु विष्णु स्वामी सन ३०० पूर्व हुए जो मथुरा में रहते थे । 
इनके पिता का नाम देवेइवर भट्ट था। इन्ही विष्णु स्वामी के सात सौ त्रिदडी 
सनन्‍्यासी इतके मत का प्रचार करते थे। इस मत के अन्तिम सन्यासी श्री व्यासेश्वर 
थे। दूसरे एक और वि्णु-स्वामी थे जिनको 'राजगोपाल-विष्णुस्वामी' कहते थे । 
इनका जन्म सूनु झ३० में हुआ। ये काची मे रहते थे और उन्होने वहाँ पर 
श्री राजगोपाल देव अथवा श्री वरदराज की मूर्ति स्थापित की । ऐसा प्रसिद्ध हैँ कि 
द्वारिका मे रणछोडजी तथा सप्त नगरियों मे से अन्य छः नगरियों मे भी इन्होने 
विष्णु मृतियों की स्थापना की थी। इसके अतिरिक्त एक और तीसरे विष्णु स्वामी 


हुए थे । कहा जाता है कि वल्लभाचार्य के पूर्व पुरुष उन्ही तीसरे विष्णु स्वामी के 
शिष्य थे ।* 





१. अश्छाप और वल्लप्न संप्रदाय--डा० दीनदयालु युप्त, पु० ४१॥ 
२. भांडारकर रिसर्च इन्स्टिट्यूट एनल्स--एप्रिल-१८१३ से जुलाई १८१३, 


+वाल्यूम १४ पार्ट ३-४ शा 
३. पद्म पुराण । गज ३-४ पृ० १६१७-१६८॥। 


* गोडीय दशमखण्ड--प० ६२४-६२६ ॥ 
४. भगोडीय दशसखंड--पृ० ६२४-६२६। 


०८ 
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नाभादासजी अपने भक्तमाल मे वतलाते है१--- 


तामत्रिलोचन हिष्य, सुर ससि सह उजागर 
गिरा गंग-उनहारि काव्य रचना प्रेमाकर ॥४ 
आचरज हरिदास अतुलबल आनन्द दाइन । 
तिहि मारग वल्लम विदित पृथुपाधित पराइन ॥॥ 
नवधा प्रधान सेवा सुहृद सत वचक्रम हरिचरण रति । 
विष्णु स्वामी सम्प्रदाय हुढ ज्ञानदेव गंभीर सति ॥ 


उनके मतानुसार विष्णु स्वामी सम्प्रदाय मे ज्ञानेश्वर, नामदेव, त्रिलोचन 
आदि दीक्षित थे। नाभादास का कथन ऐतिहासिक दृष्टि से तथ्यपुर्णा नहीं जान 
पडता । मराठो साहित्य के मर्मज्ञ यह जानते है और प्रसिद्ध भी है कि ज्ञानेश्वर 
अपना सीधा सम्बन्ध नाथ सम्प्रदाय से जोडते है। नाथ संप्रदाय योग परक और 
ज्ञान मार्ग का प्रतिपादक है। 'अप्टड्ाप और वल्लभ सम्प्रदाय' के विद्वान लेखक 
डा० दीनदयालु युप्त जन श्रुति के आधार पर बतलाते है कि वारकरी प्प्रदाय 
जिसमे ज्ञानेश्वर, नामदेव इत्यादि भक्त हुए है वे, तथा महाराष्ट्र में जिसे भागवत्त 
धर्म कहा जाता है वह विष्णु स्वामी मत का ही रूपान्तर है ।* 


वारकरी सप्रदाय' के लेखक तथा ज्ञानेश्वरी के उद्भट विद्वान प्राचार्य 
ग० रा० दाडेकर इस मत को कही भी विवेचित करते हुए नहीं दिखाई देते तथा 
भहाराष्ट्रतील पॉच सप्रदाय” के लेखक श्री प० रा० मोकाणी भी अपने “वारकरी 
सम्प्रदाय!” के विवेचन में इस मत को मानते हुए नही दिखाई देते । कही भी उन्होंने 
इस जनश्रुति की पुष्टि नही की । तात्पयें यह है कि नाभादास का छप्पय केग्ल 
जनश्रृति के श्रद्धावल पर आधारित है सत्य पर नही । यह अवश्य कहा जा सकता 
है कि ज्ञानेश्वर ने जो भक्ति का प्रतिपादन किया वह, वेष्णवाचार्यों के मतो का 
सस्कार ही है। 

डा० भाड़ारकर अपने “वेप्णव शव और अन्य सम्प्रदाय मे ऐसा प्रतिपादन 
करते हैं कि विष्णु स्वामी के ही वेदात मत का अनुसरण वल्लभाचाये ने किया । 
अपने इस मत के पुष्ट्यर्थ वे श्री निवासाचाये के हारा रचयित 'सकलाचार्य मत 
सप्रह' का आधार देते है। इस ग्रन्थ को किस प्रकार प्रामाशिक माना जाय इस 


विषय पर वे मौन है । अपने प्रतिपादन मे डा० भाडारकर महोदय विष्णु स्वामी के 
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१ भाभादास-भक्तमाल, छुप्पय ४८ । 
३, .अष्टछाप ओर वज्नभ्त संप्रदाय--डा० दीनदयाल गुप्त, पृ० ४२ । 


११० हिन्दी और मराठी के बष्णव साहित्य का 


वृहदारण्यक उपनिषद! (१-४-३), तथा “मुण्डकोपनिपद' (२-१) के अतिरिक्त और 
किसी ग्रन्थ का उल्लेख नही करते ।” 

इस मत के प्रवर्तक यद्यपि श्री वल्लभाचार्य समझे जाते है और उन्होंने अपने 
ग्रन्थो में बडी विनम्रतापूवंक यह निर्देश किया है कि उनका यह दार्णनिक मत 


आमूलाग्र नूतन मत होते हुए विष्णु स्वामी और अन्य आचार्यों से सचालित है जो 
कि आठवी शत्ताव्दी मे हो गये है ।* 


विष्णु स्वामी को वल्लभाचार्य के ही मत का पूव्व॑वर्ती आचार्य मानने के 
सबंध में स्वय सम्प्रदायियों में भी मतभेद जान पडता है। 'सप्रदाय प्रदीप! के 
रचयिता गदाधर जैसे पुष्टि मार्ग के अनुयायी उक्त दोनो आचार्यो के संवन्ध को 
स्वीकार करते है, तो गोपालदास जँसे वल्लभाचार्य के चरित्र लेखक इस वात की 
कोई चर्चा तक नही करते है ।* पता चलता है कि वल्लभाचाय॑ के पिता लक्ष्मण 
भट्ट सभवत. विष्णु स्वामी सप्रदाय के अनुयायी थे, इस कारण पुत्र का अपने पिता 
के मत का अपनी पूर्वावस्था मे अनुवर्ती हो जाना और पीछे निजी मत निश्चित कर 
लेना असभव तथा आश्चर्य जनक नही हो सकता ।४ 

वास्तव मे विष्णु स्वामी रामानुजाचायं, निम्बार्क एवम्‌ मध्वाचाय इन 
तीनो से पहले ईसा की १० वी शताब्दी में हुए थे | विद्वानों में उनके सम्बन्ध में 
मतभेद विद्यमान है और इस पर अभी अतिम निर्णाय नहीं हो पाया है, और अब 


तक की इस विषय की धारणाये जो भी बन गयी है वे अधिकाँश रूप में सत्य से 
अभी दूर हैं ।* 


डा० फर्कुहर विष्णु स्वामी के सप्रदायानुवर्ती मठो का उल्लेख दो स्थानों पर 
है ऐसा करते हैं। एक मठ काकरोली मे है तथा दूसरा कामबन मे है। इनका भी 
पूरा विबरण उपलब्ध नही है ।९ 





१. वे, शे., पु० १०६९-१०--डा० भांडारकर । 
२, संप्रदायप्रदीप--पुृ० १४-३० । 


३. विष्णुस्वामी संप्रदाय और वल्लभाचार्य--जगदीश गुप्त, हिन्दी अनुशीलन, 


४ ३-४ प्रयाग--प्ृ० २३॥। 
४. वेष्णव धर्मनो इतिहास--शाख््री, पृू० २४२ । 

५. बड़ोदा ओरिएन्टल कास्फरेन्स की रिपोर्ट, पृू० ४४१-४४२। 

६. वेष्णव धर्म--परशुराम चतुर्वेदी, पू० ६० । 

७. एन आऊट लाइच आफ दि रेलिजस लिटरेचर ऑफ इण्डिया, पु० ४० 


“+डा० फर्कूहर । 


तुलनात्मक अध्ययन श्श्र्‌ 


निष्कर्ष -- 


सचमुच विष्णु स्वामी कब हुए तथा अनेक विष्णु स्वामियों में से वल्लभ 
सम्प्रदाय जिस विष्णु-स्वामी के मत का अनुसरण करता है वे कौन से है यह कहना 
बड़ा कठिन है। फिर भी विष्णु स्वामी सप्रदाय कम महत्वपूर्ण नही है। इस 
संप्रदाय ने न्‍्यूनाधिक रूप मे उनके पीछे आने वाले कई व्यक्तियों और सम्प्रदायो को 
प्रभावित किया है, इतना तो निश्चित माना जा सकता है । विष्णु-स्वामी के द्वारा 
लिखित कई ग्रन्थो के नाम गिनाये जाते है। कहते है फर्कूहर को ऐसी कई रचनाओ 
के नाम प्राप्त हुए थे । इन सव में केवल एक 'सर्वज्ञ सूक्तः नामक रचना प्रमाण- 
स्वरूप मानी गई है। श्रीधर ने अपनी टीकाओ में इस ग्रन्थ का उल्लेख किया है, 
इससे अनुमान किया जा सकता है कि यह उन्ही की रचना होगी । विष्णु-स्वामी के 
ईश्वर सच्चिदानन्द स्वरूप हैं और वे अपनी ल्हादिती, सवित्‌ के द्वारा आश्लिष्ट है, 
और माया ईश्वराधीन है । यही ईश्वर सत्‌-चित-नित्य, निजाचित्य और पूर्णानिन्‍्द- 
भय विग्रहघारी नृसिह भी है । नृमसिहावतार भगवान्‌ विष्णु स्वामी के इष्टदेव जान 
पडते हैं। उनकी गोपालोपासना सभवत बाद में आरभ हुई थी। नृर्सिह 
पूर्णतापनी' उपनिपद का टीकाकार और प्रपचसार का रचयिता भी इनको माना 
जाता है। नुसिह भगवान्‌ की उपासना गोपालोपासना के साथ-साथ झाड्ूूर मत के 
कई पीठो में दिखाई देती है । अतएव कहा जाता है कि विष्णु स्वामी भी पहले 
जायद शड्भूराद्दती रहे हो। जीव को विष्णु स्वामी 'स्वाविद्या सवृत' अर्थात्‌ 
क्लेगो का घर भानते हैं। वह स्वयं आनन्द प्राप्त करने का अधिकारी है तथा 
आप ही दुख भी भोगा करता है, इसलिए ईश्वर एव जीव मे परस्पर भेद है। इस 
प्रकार से विष्णु स्वामी ह॑ंती भी सिद्ध होते है। अपने सिद्धान्तो से इन्होने अनेकों 
को प्रभावित किया । संतो के जीवन विपयक प्रइन आधार न मिलने के कारण जब 
अधूरे एवम्‌ समस्यापूर्णो बन जाते है, तव उनके दार्शनिक आचार्यों में से कुछ 
आचार्यों के बारे मे भी इस प्रकार समस्या निर्माण हो जाय तो उसमें आश्चर्य की 
कोई बात नही है । 


श्री वक्तमाचार्यजी का पृष्टि मार्ग -- 


विक्रम की १६ वी बजताब्दी मे विष्णुस्वामी की उच्छिन्न गद्दी पर 
श्री वल्‍लभाचायं बेठे । अपने दार्भनिक सिद्धान्तो के लिए इन्होने विष्णु स्वामी से 
प्रेरणा ग्रहण की तथा भगवद्‌ अनुग्रह द्वारा--पृष्टि द्वारा प्रेम भक्ति के मार्ग की 
स्थापना की । हिन्दी ब्रजभाषा के अष्टछाप कवि इसी सम्प्रदाय के भक्त थे । इनके 
उपास्य गोपी-वल्लभ तथा राधावल्लभ कृप्ण है। प्रमुख साम्रदायिक ग्रन्थ श्रीमद्‌ 


११२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


भागवत्‌ है। पहले ही निदेश आ चुका है कि वल्लभाचार्यजी के पिता का नाम 
लक्ष्मण भट्ट था। ये दक्षिण के तेलगी ब्राह्मण थे और कृष्णा के परमभक्त | ये 
तीर्थ यात्रा के निमित्त काशी मे आकर ठहरे ही हुए थे कि इतने में सुना कि काशी 
पर मुसलमानों का आक्रमण होने वाला है। इस कारण उन्हें भाग कर चपारण्य 
जाना पडा | रास्ते मे ही वलल्‍लभाचार्य का जन्म सवत्‌ १५३५ (सन १४७६ ) 
विक्रमी के वैसाख मास मे हुआ | उपद्रव के समाप्त हो जाने पर लक्ष्मण भट्ट अपने 
नवजात शिशु के साथ ह॒नुमानघाट पर आकर रहने लगे । बचपन से ही कुणाग्र 
और प्रखर प्रतिभावान होने से १३ वर्ष की उम्र मे ही वेद, वेदाग, पुराण आदि 
ग्रन्थ इन्होने पढ लिये । अपने पिता के गोलोकवासी हो जाने पर वे दक्षिण भारत 
में विजयनगर में अपने मामा के यहाँ गए और लौटते समय उनके शिष्य बन गए । 
'कृष्णदास मेघन! नामक क्षत्रिय इनका सेवक वन गया । विजयानगराबीजण के 
दरबार मे ह्वत मत के आचार्य व्यास तीर्थ की अध्यक्षता में अद्व॑तवादियों को परास्त 
किया तब इनका कनकाभिषेक हुआ था। इनके रखे ग्रन्थ ये है--अखुभाष्य, 
तत्वदीप निबंध, श्रीमद्भागवत सुबोधिनी, भागवत सूक्ष्म टीका, पूर्व मीमासा भाष्य 


(त्रुटित) तथा सिद्धान्त मुक्तावली आदि । है 
वल्लभाचार्य ने भारत वर्ष की कई यात्राये की । उज्जन, वृन्दावन, काशी 


तथा अडैल (प्रयाग) आदि स्थानों मे इनका सचार रहता था। इनके द्वारा गोवर्धन 
पव॑त पर देवदमन या श्रीनाथजी के रूप में गोपालकृष्णा का प्राकट्य हुआ । जिस 
स्थान का भगवान्‌ ने उनको सकेत स्वप्न में दिया था, उसी स्थान पर श्रीनाथजी 
की स्थापना की गई, और पूजन विधियों की व्यवस्था प्रचार आदि की स्थापना की । 
कुृभनदास को यही पर अपना शिष्य बना लिया। एक वार दक्षिण यात्रा में 
पढरपुर भी गए और विट्वल को देखकर प्रभावित भी हुए । वही पर प्रेरणा मिलने 
पर काशी में आकर अपना विवाह किया । बीच मे अनेक शिष्यों को प्रवोधन देकर 
अनेक मन्दिरों मे उनको सेवा मे लगाया। पुनः विवाह के बाद यात्रा के लिए चल 
पड़े । इस समय अलकं-पूर (अडेल) को अपना निवास स्थान ही बना लिया। एक 
बार अडल से ब्रज को गए। आगरे से सथुरा जाने वाली सडक पर गऊ घाट 
स्थान पर रहने वाले सारस्वत ब्राह्मण सूरदास को अपने सप्रदाय की दीक्षा दी । 
वहाँ से गोकुल होते हुए गोवर्धन पहुँचे । यहाँ पर क्रृष्णदास को अपनी शरण मे ले 
लिया । निम्बार्क मत के आचाये केशव काइमीरी तथा चैतन्य महाप्रश्नु से 
वल्लभाचार्यजी की घनिष्ट मित्रता थी । इनके पिता ने १०० सोमयज्ञ पूर्ण कर लिए 
थे। जिस कुल मे ये यज्ञ पूर्ण हो जाते हैं,, उसमे भगवान्‌ स्वयं अवतार लेते है ऐसा 
प्रचलित विश्वास है । इस हिसाव से वल्लभाचाये को स्वयम्‌ भगवान्‌ का अवतार 
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भी माना जाता है। राजनेतिक पुरुषों पर भी इनका बहुत प्रभाव बताया जाता 
है । वल्लभाचाय की मन्त्रसिद्धि से तत्कालीन दिल्‍लीपति बादशाह सिकंदरलोदी 
इतना प्रभावित हुआ कि उसने वैष्णव सप्रदाय के साथ किसी प्रकार के जोर-जुल्म न 
करने की मनादी करवा दी थी । 


इनके दो पुत्र हुए एक श्री गोपीनाथ आचार्य और दूसरे श्री विद्वुलनाथ- 
आचाये । श्री गोपीनाथ आचार्य ने गुजरात मे वलल्‍लभ (पुष्टि) सप्रदाय का विशेष 
प्रचार किया । इनके एक पुत्र श्री पुरुपोत्तमजी उनके ही जीवन काल में गोलोकवासी 
हुए। स० १५६४ मे श्री गोपीनाथ का भी देहान्त हो गया 4 बाद में आचार्य पद 
पर श्री विदुलनाथ आचार्य हुए। वल्लभ सप्रदाय के वैभव को इन्होने बहुत बढ़ाया । 
इनका भी बाल जीवन काशी, चुनार तथा अड़ल मे बीता, तथा शिक्षा-दीक्षा भी 
यही पर हुई। अकबर से इनकी गाढी मित्रता थी। राजा बीरबल तथा टोडरमल 
भी इनके मित्र थे। इनके प्रभाव के वज्यीभूत होकर गोकुल की भूमि तथा गोवध॑न 
की भूमि बादशाह अकवर ने इन्हे भेट की । बन्नज मडल में गाय चराने के करो से 
साफी दी थी । इस विषय मे दो शाही फरमान आज भी मिलते है। पुष्टि सप्रदाय 
की दृष्टि, विस्तार तथा व्यवस्था का श्रेय उनको ही दिया जाता है। वल्लभाचार्य 
के भ्रन्थो के ग्रूढ रहस्यों को इन्होने समभाया तथा नये ग्रन्थों का निर्माण भी 
किया । अखुभाष्य के अन्तिम डेढ अध्यायों की पूर्ति भी इन्होने की है । विद्वन्मण्डन, 
भक्तिहंस, भक्ति निर्णय, निबंध-प्रकाश-टीका, सुबोधिनी, टिप्पणी, और शज़जार-रस- 
मडन, आदि इनके भ्रन्थ है। इन्होने गुजरात की यात्रा तथा भ्रमण कर वल्लभ 
सम्प्रदाय की सेवा पद्धति का व्यवस्थित रूप स्थापित किया। इनके सात पुत्र, थे 
जिनकी सात गहियाँ क्रमश: कोटा, नाथद्वारा, काकरोली, गोकुल, कामवन तथा 
सूरत मे है। भगवान्‌ के सात स्वरूपों के मुख्य आचार्य ये सात पुत्र ही थे क्रमशः वे 
स्वरूप इस प्रकार है--- 


क्रम पुत्र स्वरूप गद्दी का स्थान 
प्‌ गिरघरजी श्री मथुरेशजी कोटा 
२्‌ गोविदरायजी श्री विदुलनाथजी नाथद्वारा 
रे बालक्ृष्ण॒जी श्री द्वारिकाधीशजी कांकरोली 
है श्री गोकुलनाथजी श्री भोकुलनाथजी गोकुल 
५ श्री रघुताथजी श्री गोकुलचद्रमाजी कामबन 
दर यदुनाथजी श्री वालकृष्णजी सूरत 
७ घनश्यामजी श्री मदनमोहनजी कामबन 
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गुजरात मे वैष्णव घर्म का वेभवपूर्ण विस्तार करने का श्रेय गुसाई 
विठठलनाथजी को ही है। वल्लभाचारय के इस शुद्धाद्वेत तथा पुष्टि मार्य का प्रचार 
ब्रजमण्डल, राजपूताना तथा गुजरात मे सव से अधिक हुआ। वल्लभाचार्यजी का 
गोलोकवास सवत १५८७ में हुआ। इनके बारे में विशेष विवरण देना अनुपयुक्त 
होगा। गोसाई विदृठलनाथ के भी अनेक भक्त हुए। इस सम्प्रदाय की 'दो सौ 
बावन वैष्णव वार्ताएँ' प्रसिद्ध है। अष्टछाप की स्थापना विठठलनाथजी ने अपने 
चार सर्वश्रेष्ठ भक्तकवि और अपने पिता के चार सर्वेश्र छ भक्त कवियों को मिलाकर 
की | ये अष्टसखा थे तथा इनकी “अष्टसखानकी वार्ता! प्रसिद्ध है। हिन्दी का 
उज्ज्वल साहित्य इन्ही अष्टछापी कवियों और भक्तो के द्वारा निभित हुआ । ये उच्च 
कोटि के कवि तथा सगीतज्ञ थे ।* इस विषय में डा० दीनदयालु ग्रुप्त, डा० धीरेन्द्र- 
वर्मा, श्री प्रभुयालली मीतलत और डा० भगवानदास तिवारी की पुस्तकें 
दृष्टव्य है। 

सूरदास का विवेचन करते समय अन्य अष्टछापी कवियों का भी विचार 
करेगे । यहाँ पर केवल अष्टछापी भक्त कवियों के नाम दिये जाते है--(१) सूरदास, 
(२) परमानन्ददास,. (३) कुभनदास, (४) कृष्णदास, (५) नन्‍्ददास, 
(६) चतुर्भमूजदास, (७) गोविंदस्वामी, (5) छीत स्वामी या छीतदास । 
वल्लभ संप्रदाय के शुद्धाह त एवम्‌ पुष्टि मार्ग का दाशंनिक स्वरूप-- 

स्नेह, आसक्ति और प्रीति के बल भगवान को दुलराने तथा अपनाने का 
कार्य वललभ-संप्रदाय ने किया । रामानुज से वंष्णवी साधता को सरल बनाने की 
जो प्रवृत्ति चल पड़ी उसे बल्लभाचार्य की साधना मे आकर अपनी चरम पूर्णता 
प्रात हो गई। वल्लभाचायं ने भक्त के लिए केवल आत्मसमपंण ही मुख्य शर्ते रखी 
जो भगवान्‌ को अपना सकती है। दूसरी विशेषता यह है कि वल्लभ-सम्प्रदाय में 
मनुष्य के हृदय की रागात्मिका प्रवृत्तियों को भगवान की प्राप्ति मे माध्यम बना 
लेना । इस तरह मनोवैज्ञानिक दृष्टि से जीवन मे दो भावनाएं प्रमुख होती है । 


(१) प्रेम और (२) वात्सल्य । वल्लभाचार्य ने भगवानु के इन दोनो रूपो 
अर्थात्‌ स्वामी और शिशु को ही आराध्य बताया। भगवान्‌ की मधुर लीलाएँ 
गाता ही इस सम्प्रदाय का ध्येय बनकर जनता में इसका सर्वत्र प्रचार बढ़ा । 
तात्विक दृष्टि से इस मार्ग को शुद्धाद्वत सिद्धात-वादी मार्ग कहते है-- 


१. अष्ठछाप और बलल्‍लभ संप्रदाय--डा० दीनदयालु गुप्त । 


२. अष्टछाप--घीरेन्द्र वर्मा, तथा अष्टछाप परिचय -प्रभुदयाल मौतल 
सहाकवि नंददास प्रेत भेंवरगीत--डा० भगवानदास तिवारी । 
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साया सम्बन्धराहित्यं शुद्ध इत्युचते बुधेः। 
कार्य कारण रूप हि शुद्ध ब्रह्म न मायिकम्‌ ॥ 

यहाँ 'शुद्धा का अथ्थ है--माया के सम्बन्ध से रहित । माया के सम्बन्ध 
से रहित ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण और कार्य है। माया-शवलित्‌ ब्रह्म कारण और 
कार्य नही है। इसे ब्रह्मगादी इसलिये कहा जाता है कि सब कुछ ब्रह्म ही है। यह 
संसार ब्रह्म्प तथा जीव भी ब्रह्म रूप-अर्थात्‌ दोनो सत्य है। जगत्‌ त्रहा का 
अविकृत परिणाम है । दूध का दही यह सविकारी परिणाम है । इसलिए जीवों 
के लिए पुष्टिमार्ग उचित है। 'पोषण तदलनुग्रहः का अर्थ है, पात्रता और अधिकार 
से ईश्वर का अनुग्रह, कृपा, या पुष्टि प्राप्त करना। श्री वललभाचायें अपने पुष्टि 
भर्यादा भेद मे तीन मार्गो का समर्थन करने हैं--(१) मर्यादा-मार्ग, (२) प्रवाह- 
मार्ग तथा (३) पुश्मार्ग । 

(१) मर्यादा सार्ग--इसमे वेद शास्त्रों के अनुसार एवम्‌ प्रदर्शित मार्ग पर 
चलना,। इसमे लोकसग्रह और लोकरक्षा के भाव लगे रहते है । 

(२) प्रवाह मार्ग--इनमें ससार के साथ चलकर प्रवृत्ति परकः साधनों के 
सम्पादन का कार्य करना पड़ता है। इस मार्ग से जाने वालों को संसार यातना से 
छुटकारा नही है। लौकिक काम्य कर्मों का अन्त नहीं है । प्रवाह मार्गीय ससार- 
चक्र के साथ भ्रमण करते रहते हैं । 

(३) पुष्ठिसागें--यह मार्ग भगवान्‌ के अनुग्रह अथवा पुष्टि का मार्ग है। 
इसमे मुख्य साध्य भक्तो का भगवान्‌ की कृपा द्वारा भगवद्‌ प्रेम प्राप्त करना है । 
यही सर्वश्र छ् मार्ग है | पृष्टि मार्गीय जीव दो प्रकार के होते है। शुद्ध और मिश्र । 
पुष्टिमार्गीय जीवो के भी तीन प्रकार है--(१) भप्रवाही-पुष्ट-भक्त, (२) मर्यादा-पुष्ट- 
भक्त, (३) पुष्टि-पुष्ट-भक्त । 

भगवान्‌ के अनुग्रह का जरा सा आधार और आश्रय लेकर जो साधक 
प्रवाह मार्ग पर चलते है; तथा कम मे प्रीति रखते है, वे प्रवाही-पुष्ट-भक्त है। 
भगवत अनुग्रह के आसरे से अपनी मर्यादा के अनुसार भगवान्‌ के गुणों को समझते 
हुए कर्म करते है वे मर्यादा-पुष्ट-भक्त हैं। जो केवल भगवान्‌ के अनुग्रह का ही 
अवलंब लेते हैं वे पुष्टि-पुष्ट-भक्त हैं। जो भक्त भगवान्‌ के अनुग्नरह से प्राप्त प्रेम से 
१. शुद्धाह त मार्तण्ड--भ,ी गिरघरजी । 

विशेष हृष्टव्य--शुद्धाह त सा्ंण्ड और उसकी आलोक रश्सि-डा० भगवानदास- 
तिवारी का लेख-राष्ट्रवाणी, पूना, वर्ष २०, भड्धः ३, सितस्बर १६६६, 
पु० ८५ से ८प तक । 
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शुद्ध हो गये है वे शुद्ध-पुष-भक्त है। भगवान्‌ के अनुग्रह प्राप्त एवम्‌ सम्पन्न किये 
बिना पुष्टि मार्ग साध्य नहीं है। श्रीकृष्ण का अनुग्रह ही पुष्टि है। स्नेहपूर्वक 
भगवान्‌ की सेवा तथा प्रभु कृपा अथवा पृष्टिजन्य प्रेम ही इस सम्प्रदाय मे मुख्य 
वस्तु मानी गयी है । मोक्ष-सुख की अवस्था भी भगवान्‌ की कृपा से ही मिलती 
है। जिस मार्ग मे लौकिक तथा अलौकिक, सकाम अथवा निष्काम, मनजा, तनुजा, 
भयभावो, और साधन मूलक सम्पत्ति आदि का अभाव ही श्रीकृष्ण स्वरूप की 
प्राप्ति मे साधन है, अथवा जहाँ जो फल है वही साधन है उसे “पुष्टि मार्ग! कहते 
है। जिस मार्ग में सर्व सिद्धियो का हेतु भगवान्‌ की अनुग्रह श्राप्ति हो, जहाँ देह के 
अनेक सम्बन्ध ही साधन रूप बनकर भगवान्‌ की इच्छा के बल पर फल-रूप-सम्वन्ध 
बनते है, जहाँ भगवान्‌ की विरह अवस्था में भगवान्‌ की लीला के अचुभव मात्र से 
सयोगावस्था, के सुख का अनुभव होता है, तथा जिस मार्ग में सबव॑ भावों मे लौकिक 
विपय का त्याग है, और उन भाषों के सहित देहादि का भगवानु को समपंण है 
अथवा होता है, वह पृष्टिमार्ग कहलाता है । 
इस मत मे ब्रह्म माया से अलिप्त, माया सम्बन्ध से विरहित माना गया है 
इसलिये नितात शुद्ध ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण है यह हम पूर्व मे ही कह आये है । 
वललभाचारये की दृष्टि से ब्रह्म निर्गुण तथा सगुण एक ही समय मे रहता है। वह 
'अणोरणीयान महतोमहीयान' भी है। वह कर्तुम अकर्तुम॒ तथा अन्य कथाकर्तुम्‌ 
और सर्व भाव धारण में समर्थ है। अविकृृत होने पर भी भक्तो पर कृपा के हारा 
परिणामशील होता है । इस ब्रह्म का स्वरूप इस प्रकार है --- 
निर्दोष-पुर्णेगुण विगृह आत्मतंत्रो 
निश्चेत तात्मक शरीर गुश्णंचहीना । 
आनन्द सात्र कर पाद मुखोदरादिः 
सर्वत्र च विविध सेद-विवर्जितात्मा ॥ 
श्रीकृष्ण ही परब्रह्म है। उनका शरीर सच्चिदानन्दमय है । जब वह अनत 
शक्तियों से अपनी आत्मा मे रमण किया करता है, तब आत्माराम कहलाता है। 
वाह यरमण की इच्छा से अपती शक्ति की अभिव्यक्ति करने पर वह पुरुपोत्तम 
कहलाता है। वह आतनन्दमय, अगश्ितानन्द तथा परमानन्द स्वरूप है। गीता मे 
बताये गये पुरुषोत्तम का रूप इस प्रकार है*-- 
'यस्मात्‌ क्षरमतोतों हम क्षरादपि चोत्तमः । 
अतोस्मि लोके वेदेच प्रथित पुरुषोत्तम: ॥ 


१. तत्वदीपनिबंध 
२. गीता, १५-१८॥ 
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वल्लभाचार्य गीता के द्वारा वणित परात्पर पुरुष को पुरुषोत्तम” कहते हैं । 
श्रीकृष्ण अपनी अनन्त जक्तियो से वेष्टित होकर अपने भक्तों के साथ “्यापी वेकुण्ठ' 
मे नित्य लीला किया करते है। गोलोक इसी वेकुण्ठ का एक अज्च मात्र है। 
भगवान्‌ की शक्तियाँ इसके अधीन रहती है। इनमे श्री, पुष्टि, गिरा, कान्‍्ता आदि 
बारह प्रमुख हैं। क्रीड़ा के वहाने अपनी समस्त शक्तियों और परिवार सहित 
लीला-परिकर का वेकुण्ठ, गोकुल के रूप मे भूतल मे अवतीर्ण होता है । चन्द्रावली- 
राधा, यमुना आदि के रूप मे ये गक्तियाँ तथा श्रुतियाँ भी गोपियो के रूप मे अवतीरां 
होती है। सूर ने भगवान के-“निसदिव विहार! करने की बात इसीलिये 
लिखी है ?--- 


जहाँ वृन्दावन आदि अजर जहाँ कुज लतो विस्तार। 
तहा बिहरत प्रिय-प्रियय्म दोऊक निगम श्रद्धा ग्रुजार ॥ 
रतन जडित कालिन्दी के तट अति पुनीत जहेँ नीर।॥ 
सुरस हँस - चकोर - मोर खंग कूजत कोकिल तोर॥ 
जहाँ गोवर्धन पर्वत सनिमसय संघन कन्दरा सार। 
गोपिन संडन सध्य विराजत लतिस दिन करत विहार ॥ 
ब्रह्म के इस तरह तीन प्रकार है। (१) आधि-भौतिक>-जगत्‌-ब्रह्म 
(२) आध्यात्मिक>-अक्षर-ब्रह्म, (३) आधि दैविक--परब्रह्म अर्थात्‌ पुरुषोत्तम । 
अक्षर-ब्रह्म में आनन्द अंश किचित्‌ मात्रा में तिरोहित रहता है। परत्रह्म में वह 
सर्वथा परिपूर्ण रहता है । 
जीव भगवान्‌ की इच्छा से प्रकट होता है। ऐड्वर्य के तिरोधान से दीनता, 
यश के तिरोधान से सर्वहीनता, श्रीके तिरोधान से आपत्ति का पात्र तथा ज्ञान के 
तिरोधान से जीव देहात्म बुद्धि का पात्र बन जाता है। जीव छुद्ध मुक्त तथा संसारी 
होता है । निर्ममन के समय आनन्द अ्रग के तिरोधान से अविद्या से सम्बन्धित 
होकर संसारी जीव' बन जाता है । उसके पूर्व वह शुद्ध जीव रहता है। आविर्भाव 
और तिरोभाव सिद्धांत जगत्‌ की उत्पत्ति, तथा विनाश के स्थान पर वल्लभाचार्य 
मानते हैं। जीव व ईश्वर की ही तरह जगत्‌ भी नित्य है। भगवान्‌ की रागानुगा 
भक्ति का आविर्भाव भगवान्‌ के अनुग्रह के बिना असभव है। यह अनुग्रह पुष्टिमार्ग 
से प्राप्त है। भगवान्‌ सेवा एकान्त निष्ठा तथा शुद्ध अनुराग से की जाय । यह सेवा 
तनुजा, वित्तजा, तथा मानसी हुआ करती है। स्नेह, आसक्ति, तथा व्यसन केवल 
भगवान्‌ के प्रति ही हो। भगवान्‌ मे भक्त का स्नेह होने पर विषयों की विरक्ति हो 


१. सुरसागर--ता. प्र, सभा संस्करण । 
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जाती है। भगवान्‌ के प्रति आसक्ति उत्पन्न हो जाती है। लौकिक सम्बन्ध बाबक 
सिद्ध होते है। भगवान्‌ से आसक्ति ही व्यसन बन जाता है और जीव की कृतकारयंता 
सम्पन्त हो जाती है । अन्य वैष्णव मतो की तरह प्रपत्ति या शरणागति भी 
पुष्टि मार्ग मे उपादेय तत्त्व है। भक्ति मे साधनों की अपेक्षा रहती है, परन्तु प्रपत्ति 
भे साधनों की कोई गुजाइश ही नही है। केवल भगवान्‌ का ही इसमें स्वीकार है । 
उसका एकमात्र आश्रय ही प्रमुख है। पुष्टिमांग मे भागवत के आधार पर सारे 
दार्शनिक सिद्धात है। इस सप्रदाय मे गृहस्थाश्रमी भी साप्रदायिक नियमों का 
पालन करते है। प्रधान मत्र “७ नमो भगवते वासुदेवाय/ और “श्रीकृष्ण शरण 
मम' है । इन मन्त्रो का उपदेश गुरु से ग्रहण किया जाता है। ग्रुरु-सेवा ही मोक्ष 
साधन है। आत्म निवेदन और गरणागति भगवान्‌ की प्राप्ति मे सहायक है। 
सायुज्य मुक्ति को इस सम्प्रदाय के लोग मानते है। ज्ञानियो के लिए तो यह विशेष 
आवश्यक है। पर भक्त के लिये स्वरूपानन्द की प्राप्ति होती है। अभिप्राय यह है 
कि गोलोक मे पुरुषोत्तम की लीला मे प्रवेशकर सानन्द लाभ करना। इसी को 
सायुज्य मुक्ति कहते है । कलियुग मे ज्ञान तथा योग कष्ट साध्य हैं और पृष्टि सार्ग 
सहज साध्य है । 


अचिन्त्य भेदाभेद तथा महाप्रभु का गौडीय सम्प्र दाय-- 


चैतन्य. महाप्रभु के नाम से इनकी प्रसिद्धि है, और ये वल्लभाचार्य के 
समकालीन थे । अपने रसमय कीतंनो से सारे बगाल को भक्ति से सरोवार करने 
वाले ये ही थे । इन्होने नवद्वीप मे जन्म ग्रहण कर बंष्णुव धर्म के उत्थान के लिए 
बहुत परिश्रम एवम्‌ सराहुनीय कार्य किया है। इनका समय सन १४८५-१५३३ 
ईसवी तक का माना जाता है। प्रथम नाम 'विश्वभर' था। आगे वे "»श्रीक्षष्ण 
चेतन्‍्य कहलाए, तथा गोरे होने के कारण “गौराडग महाप्रभु' कहलाए। ये आगे 
चलकर श्रीकृष्ण के स्वरूप या अवतार माने गए है। प्रथम पत्नी लक्ष्मीदेवी के 
साथ गाहुँस्‍थ॒य जीवन व्यत्तीत करते समय इनका मुख्य कार्य गभीर अध्ययन और 
अध्यापन ही था। पर लक्ष्मीदेवी के देहान्त हो जाने पर अपना दूसरा विवाह करने 
के बाद गया में अपने पितरो की श्राद्धक्रिया करने गए तो वही से इनमे भी परिवर्तन 
हो गया । विचार परिवतेन के बाद कमं-काण्ड की आलोचना की । मोक्ष के लिए 
केवल हरिनामस्मरण. और कीतंन को ही एकमात्र साधन बतलाकर वर्शाव्यवस्था 
को भी तुच्छ समभने लगे । अपने सहयोगी नित्यानन्द, अद्वेताचार्य आदि के साथ 
घर मे ही भजन कीत॑न मे रत रहने लगे । किसी 'केशव भारती” नाम के सनन्‍्यासी 
से सन १५१० में इन्होने ने सन्‍्यास ले लिया । बद्धाल की वेष्णव भक्ति स्वभावत: 


रे 
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चैतन्य के नाम से और उनकी उपासना पद्धति से अपना सम्बन्ध जोड़ती है। यह 
स्मरण रहे कि इसके पूर्व ही जयदेव की काव्य सरस्वती ने भक्ति की माधुर्ययुक्त- 
सस्कृत-को मल-कान्त-गीति पदावली से वद्धाल में माधुय भावना को विशेष प्रश्नय दे 
दिया था । चडीदास के गीत भी राधाक्ृष्ण की भक्ति को लेकर वंष्णव अनुरक्ति 
की भावना जनता में भर रहे थे। चैतन्य के द्वारा इस भक्ति को एक विशिष्ट 
स्वरूप अवश्य प्रदान किया गया। इनकी इस भक्ति पद्धति में कृष्ण भक्ति का 
सीधा तथा विशेष प्रकार का सम्बन्ध है। उत्तर भारत में माध्व, वल्लभ और 
निम्बारक सम्प्रदाय वालों ने श्रीकृष्ण भक्ति को विशेष महत्व दिया और बेष्णवो- 
पासना का यही मुख्य स्वरूप वन गया। इन तीनों के श्रीकृष्ण, भगवदंगीता के 
श्रीकृष्ण से अलग थे । मुख्यतः श्रीमद्भागवत मे वर्णित वृन्दावनवासी गोलोक के 
गोपालक्ृष्ण, गोपियो के प्रेमी वृन्दावन-विहारी मुरलीवादन करने वाले एवम्‌ भक्ति 
के रहस्यात्मक स्वरूप के तथा नाना प्रकार की मनोभावनाओ और मनोदश्याओ के 
एकमात्र आधार थे। परब्रह्म के साथ उसका अविच्छिन्न सम्बन्ध अवश्य था । 
भागवत के अनुसार श्रीकृष्ण की भक्ति तथा उसकी प्रतिष्ठा बढ़ाना और कृष्ण 
लीला की गरिमा प्रस्थापित करना ही प्रमुख ध्येय था। इसमे गोपियों का प्रेम, 
उनकी विरह दशाएँ, अपना सर्वस्व न्‍्योछावर करके आत्म समपेण करने की 
भावना, गोपियों की अधीश्वरी का अपने प्रेमी कण्ण से स्वच्छन्द रूप का प्रेम 
जीवात्मा का परमात्मा के मिलन की छंटपटाहट का प्रतीक बनकर सामने रखा 
गया है। इन भक्तो ने उस नित्य लीला के लिए एक नित्य वृन्दावन की कल्पना कर 
ली है। 

इस लीला में नित्य रूप से कृष्ण के साथ राधा की कल्पना वेष्णव उपासना 
मे इनके समय से आकर मिल गई। भागवत में राघा का नाम नहीं मिलता । 
केवल किसी प्रिय गोपी का ही उल्लेख मिलता है, जिसके साथ क्ृप्ण सदा यत्रतत्र 
घूमते और खेलते रहे । वल्लभाचायं तथा निम्वार्काचार्य सम्प्रदाय के लोग राधा 
को कृष्ण की आल्हादिनी दाक्ति मानते है। यह नित्य कृष्ण की अलौकिक 
लीलाओ मे साथ देती है, तथा वे इस शक्ति का अवतार भी मान ली गयी है । 
पहाड़पुर मे मिली राधाकृष्ण की युगल मूर्ति को देखकर यह अनुमान किया जाता 
है, कि वगाल के लोग छृष्ण के इस हूप को जानते थे। भोजवर्मा द्वारा खोदे 
गये लेख में कृष्ण को महाभारत का सूत्रधार तथा श्रीमद्भागवत्त का ग्रोपी-सत्त- 
केलिकार कहा गया है । पाल राजा धर्मानुयायी होने पर भी विष्खु-उपासना के 
विरोधी नही थे। यह बात उस समय के विष्णु मन्दिरों से सिद्ध हो जाती है। 
गीत गोविन्दकार जयदेव सेनराजाओ के युग मे उत्पन्न हुए थे। सेन राजा 
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अपने को 'कर्णाट क्षत्रिय” कहते है । १४ वी शती में चडीदास को श्रीक्षष्ण कीतेन 
मे प्रेरणा जयदेव की कविता से ही मिली थी। चैतन्य वेष्णव गीत-गोविन्द को 
एक सौन्दर्य परिपूर्ण महाकाव्य ही नही मानते वरन्‌ भक्ति-रस-शास्त्र का एक धामिक 
ग्रन्थ भी मानते है। चैतन्य के तीन सौ वर्षों पूर्व जयदेव की कविता का सृजन 
हुआ था। चैतन्य का भक्तिरसशासत्र भी इस समय तक निर्माण नही हुआ था ।'* 
जयदेव की कोमल प्रवृत्ति ने शज्भार का आधार राधा-कृष्ण की चिरतन 
प्रेम-कथा को चुन लिया था और अपनी उज्ज्वल और असाधारण काव्य प्रतिभा से 
एक सुन्दर गीति-काव्य कोमलकान्त' पदावली से लययुक्त भाषा में लिखा । इन्होने 
अलौकिक कृष्ण तथा अलौकिक राधा को मानवी स्तर पर लाकर रख दिये है । 
चैतन्य ने भक्ति और झागार दोनो को मिलाकर एक अद्भुत भक्तिशासत्र दूंढ 
निकाला । अर्थात्‌ इसका श्रेय सनातन तथा रूप गोस्वामी को ही दिया जायगा 
क्योंकि उन्होने अपने सप्रदाय को एक शाल्क्ीय तथा दाशतिक एवम्‌ सैद्धान्तिक 
आधार प्रस्तुत कर दिया । चैतन्य पर जयदेव की तरह विद्यापति के पदों का भी 
प्रभाव पडा था । 
इस मत का सार अश बतलाने वाला यह पद्म बहुत प्रसिद्ध है-- 
आराध्यो भगवान्‌ ब्रजेश तनयस्तद्धाम यृन्दावनस्‌ । 
रम्या काचि दुपासना ब्रजवधू गर्बेण या कल्पिता ॥ 
शास्त्र भागवतं प्रयाण ममल', प्रेमां पुर्थों सहान्‌ । 
श्री चेतन्य महाप्रभोमेतमिंद॑ तत्नादरोनचः परः ॥ 
वृज की गोपिकाओ के द्वारा की गई रमणीय उपासना साधको के लिए 
प्रामारि(क उपासना है। श्रीमदभागवत निर्मल प्रमाणशास्र है तथा प्रेम ही महान 
पुरुषार्थ है। धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष इन चार प्रसिद्ध पृरुषार्थों की तरह प्रेम को 
पंचम पृरुषार्थ के रूप में ग्रहण किया गया है जो भागवतानुसार ही है ।* श्रीकृष्ण 
अचिन्त्य शक्तिमान भगवान्‌ परमतत्व है। वे अपने तीन विशिष्ट रूपो से विभिन्‍न 
लोको मे प्रकाशित होते है। इन रूपो के नाम यो है--(१) स्वय रूप, 
(२) तदेकात्म रूप, (३) आवेश । भगवान्‌ का स्वय रूप वह है जो स्वय आविर्भूत 
होता है तथा जो दूसरे पर आश्चवित नही होता। तदेकात्म रूप वह है जिसमे 
भगवान्‌ का रूप जो स्वरूप से तो अभिन्न रहता है परन्तु अग सन्निवेश तथा चरित से 
उससे भिन्न रहता है। आवेश रूप इन दो भेदों से सर्वथा भिन्न होता है। 


१. अर्लो हिस्ट्ले भॉफ वेष्णव फेथ श्रेंड सुब्हमेन्ट इन बेंगाल-सुझ्ीलकुमार डे, 


० १-२० ॥ 
२. लघुभागवतामृत, १-११॥। हर पक 
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थे महत्तम जीव आवेश कहे जाते है जिनमें ज्ञानगक्ति आदि की स्थिति से भगवान्‌ 
आविष्ट होते है। भगवान्‌ की अनन्त शक्तियाँ है पर प्रमुख दाक्तियाँये है-- 
(१) सघिनी-भगवाच्‌ की स्वय सत्ताधारण की स्थिति रहती है। (२) सवित- 
भगवान्‌ की स्वय चिदात्मा है अतः चेतनावान होना इसी शक्ति से होता है। 
(३) ल्हादिनी--इस शक्ति से भगवान्‌ स्वयं आनन्दित रहकर दूसरों को भी 
आनन्दित कर देते है । बन्नह्म बैदूय मणि के समान है जो नाना रंग प्रदर्शित करने 
पर भी एक ही बनी रहती है । (४) तटस्थ शक्ति वह है जो कि परिछित्त भाव, 
अणुत्व विशिष्ट जीवो के आविर्भाव से बनती है । 

प्रथम त्तीनो शक्तियों का समुचख्चय पराशक्ति भी कहलाता है। चैतन्य मत ' में 
ईश्वर निमित्त कारण भी होते है, और उपादान कारण भी । जगत्‌ ब्रह्म की वाह्य 
शक्ति का विकास है । प्रलयकाल में बन से छिपे हुए पक्षी की भाँति जगतु सूक्ष्म 
रूप से भगवान्‌ मे छिपा रहता है। अचिन्त्य शक्ति के कारण भगवान्‌ के साथ 


प्रपंच न तो भिन्न प्रतीत होता है न अभिन्न । 
साधन मार्ग-भगवान्‌ को अपने वह्य करनेका मुख्य साधन भक्ति है। हरिनाम 


स्मरण और कीतंत से भक्ति प्रास होती है । भक्ति के दो प्रकार है--वंधी भक्ति 
तथा रुचि भक्ति या रागात्मिका भक्ति । वंधी भक्ति से शास्त्र निदिष्ट उपायों का 
आलम्बन होता है । रागात्मिका भक्ति मे भक्त भगवान्‌ को अपना पत्ति मानता 
हैं। गोपियो का प्रेम इसी प्रकार का था। भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रति प्रदर्शित की 
जाने वाली रागात्मिका भक्ति भी पंचधा है। (१) शान्तरसमयी भक्ति--योगी तथा 
सनकादिक ऋपषियो में मिलती है। (२) दास्य भक्ति--हनुमान जैसे भक्तो मे पाई 
जाती है। (३) सख्य भक्ति--अर्जुन, श्रीदामा जेसो की है। (४) वात्सल्य 
भक्ति--नन्द व यशोदा के रूप मे मिलती है। (५) माघुय रसवाली भक्ति-- 
दाम्पत्य भाव लिये हुए प्रीति मे हादिक ऊष्मा लिये हुए रहती है। इसमें परकीया 
भाव भी आता है। राधाभाव या महाभाव से भक्ति की इस उत्कर्षावस्था में 
पहुँचा जा सकता है। इनके दाशेनिक विवेचन का मुख्य ग्रन्थ गोविन्द भाष्य 
है। यह महाभावास्था प्रेम ही भक्ति की उच्चतम अवस्था है। इनमे कृष्ण और 
राधा के अभेद भाव का निर्माण हो जाता है। माधुय भाव भी तीन प्रकार का है- 
(क) साधारणी-रति, (ख) समजसा-रति, (ग) समर्था-रति । 

(क) साधारणी रति--उपासक या भक्त अपने आनद के लिये भगवान्‌ की 
सेवा या प्रीति से प्राप्त करता है जँसे कुब्जा । 

(ख) समजसा रति से कर्तव्य वृद्धि से ही प्रेम का विधान होता है जैसे-- 
रुक्मिणी, जांववंती आदि पटरानियाँ। 
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(ग) समर्थारति में स्वार्थ की तनिक भी गध नहीं रहती। भासत्र का 
उल्लघन करने मे सकोच नहीं होता इसमे उपासक या भक्त का लक्ष्य है भगवान्‌ का 
आनन्द, हृशत- गोपिकाएँ । रस साधना की प्रेम लक्षणा भक्ति ही चैतन्य मत की 
विशेषता है। माधुयय भाव की परम उपासिका मीरा पर इस सम्प्रदाय का विशेष 
प्रभाव पड़ा है । तथा सूर पर भी इसकी छाप पडी हुई है। गोपी भाव अपने 
चरम उत्कपं पर पहुँचकर राधा भाव या महाभाव बन जाता है। चेतन्य संप्रदाय 
के सन्‍्तो ने क्षजमण्डल का उद्धार किया । 


हिन्दी क्षेत्र के कुछ अन्य वेष्णव सम्प्रदाय : 
राम भक्ति में रसिक साधना का सम्प्रदाय--- 


इस सम्प्रदाय के प्रमुख सन्त अग्रदासजी हैं। इनके रसिक शिष्य 
नाभादासजी थे । इस सम्प्रदाय के कई नाम है, बथा--रमिक सम्प्रदाय, जानकी- 
वल्‍लभ सम्प्रदाय, सिया-सप्रदाय और जानकी-सम्प्रदाय । इसके साधक रसमयी 
लीलाओ का अध्ययन करते है और पअ्ंतरग सेवा पर आश्रित है। “रसिक भक्तमाल' 
नामक ग्रन्थ महात्मा जीवाराम ने लिखा है। ये 'युगल प्रिया नाम से प्रसिद्ध है । 
इनकेशिष्य जानकी रसिक शरण ने इस पुस्तक पर रसिक प्रवोधिनी टीका लिखी 
है। रसिक सम्प्रदाय की प्रधान प्रवृत्तियों का अध्ययन करने के लिए इसमे उपादेय 
सामग्री मिलती है। इस विपय का अधिकाश साहित्य हस्तलिखित पोधियों मे 
सुरक्षित है। इस सम्प्रदाय का विशेष अध्ययन करना हो तो डा० भगवतीसिह्द का 
'रामभक्ति मे रसिक समप्रदाय' तथा डा० भुवनेश्वरनाथ भिश्र 'माधव' का “रामभक्ति 
साहित्य में मधुर उपासना ये दो ग्रन्थ दृष्टव्य हैं । 

साम्प्रदायिक रूप मे रामभक्ति की इस रसिक शाखा के आचाय॑ अग्रदासजी 
माने जाते है। इतका नाम “अग्रअली' भी प्रसिद्ध है। शठकोप मे रामोपासना के 
इस रूप का आभाष्त (,+ है। रामायत सम्प्रदाय मे माधुय॑ भक्ति का उत्कर्प 
तुलसीदासजी समका- पथ <,सकाव्य-बारा मे प्रारम्भ हो गया था। युगल सरकार' 
अर्थात्‌ सीता राम * रूब्ुर लीलाओ के ध्याता और गायक, रसिक तथा भावुक 
नाम से रसिको को पहिचाना जाता है। समूचे रामसाहित्य में से परिणाम की 
दृष्टि से छ अश इस प्रकार के साहित्य का है । 

रामोपासता की रसिक भावना से की जाने वाली साधना का स्वरूप संक्षिप्त 
रूप मे इस प्रकार है--- 

सीताजी राम की रसरूपा शक्ति है या भगवान्‌ राम की अपूथक सिद्धाशक्ति 
है। सीता की सखियाँ उनकी भ्रगजा अथवा अशोद्भवा मानी जाती है। ब्रह्म का 
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स्वरूप 'रसोवंस: जंसा है। रामचन्द्रजी ही परव्रह्म है। पंच भावों से अर्थात्‌ 
शान्त, सख्य, वात्सल्य, दास्य और माधुये भाव से भगवान्‌ के सग्रुण रूप के प्रेमी 
मात्र रसिक भक्त हैं । 
आचार अग्रदास अपनी 'ध्यान मंजरी' मे यह बतलाते हैं-- 
अमल अमृत रसधार रसिक जन यहि रस पागे। 
तेहि को नीरस ज्ञान योग तप छोई लागे॥ 
यह ॒ दंपति वर ध्यान रसिक जन नित प्रति ध्यावे । 
रसिक विना यह ध्यान और सपनेहुँ नहिं आबे ॥॥ 
-ध्यान मंजरी-अंग्रदास । 
रासिक रमके एकनिष्ठ भोक्ता है। ये रसिक रामभक्त पच्रभावोपासक साधना 
सानकर अष्टयाम भावना में भक्ति के पाचो रसों के अनुकूल सेवाओ का रूप अपनाते 
है। अपनी अच्तर्गत रुचि के अनुकूल पच भक्ति रसो मे से साधना चुनकर उसका 
आश्रय लेते हैं। माधुयें रति ऐश्वयं और श्ज्भार के माध्यम से ही हो सकती है। 
इसमें व्यक्तिगत भाव-साधना के साथ लोकबर्म को भी स्थान है। वेधी और प्रेमा 
भक्ति को ऐंड्वर्याशय तथा माधुयाशय की सज्ञा दी गयी है। उपास्य से पारिवारिक 
सम्बन्ध प्रस्थापित कर वेसा स्वृरूप-साक्षात्कार किया जाता है। “युगल-सरकार' के 
उपासक सखी भाव से अपने को निमि वज्ञीय कुमारियों से अभिन्‍न मानते है। 
स्वामी से सम्बन्ध सीता के माध्यम से होता है। अतः सीता से पृथक इनका कोई 
अस्तित्व नही है। लौकिक वुद्धिवालो के लिए माधुयं भाव की रामभक्ति एवम्‌ 
रसमयी उपासना दुष्प्राप्प है। इसीलिए रसिक-साधना का साहित्य सजातीय 
अनुयायियों में ही प्रचारित है । इस दिव्य साधना का दिव्य गरीर से सखा-सखी 
रूप में प्रभु की सेवा मे समर्पण होता है। जीव मात्र भगवान्‌ का भोग्य है। लीला 
रस की भावना केवल सखी भाव और स्त्री भाव से ही सभव है । १५ वी शती तक 
राम भर्थादा पुरुपोत्तम, दुष्ट दमनकारी तथा सन्त हितकारी रूप मे चित्रित हुए । 
इसके वाद की जतियों मे लीला विहारी और माथुयं पुरुषोत्तम के रूप में रामो- 
पासना चली । कृष्ण की माधुरी भक्ति का इसे प्रभाव माना जावेगा । 
काव्यज्ञास्त्र की दृष्टि से भक्ति भगवद विषयक रति है, उसकी भावमात्र 
स्थिति रसदशा तक पहुँच नही सकती । पर रसिक राम भक्त के बनुसार समाज 
विश्व की उत्पत्ति, स्थिति, लय और प्राखिमात्र की भावना का केन्द्र हृदय का 
आधेय है। अतः उसके नाम, रूप, लीला, घाम के ध्यान में, गायन में सभी 
कभी न कभी आत्म विभोर हो सकते है। तनन्‍मयता के रसोद्र क की यही चरम 
स्थिति है। सखी, सखा, स्वेही, दास्य तथा प्रजा बनकर युगल-सरकार' की 


१२४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


रसोपासना पचभावों से की जाती है । अतः रस निष्पत्ति मे अनभिन्न होना रसिको- 
पासना मे अमान्य है । रसिक भक्तों को पूर्ण रूप से रसज्ञ होना ही चाहिए । 
सीताराम” रस के विपय हैं। वाल, पौगड और कंशोर लीला मे रस कौ अभि- 
व्यक्ति होती है। सीता के अतिरिक्त अष्ट पटरानियाँ असख्य देव, मुनि, गधर्व और 
राजकन्याएँ रामचस्धजी की स्वकीया विवाहिता पत्नियाँ हैं। उन्हें सामान्य विहार 
लीला का अधिकार है। नित्य रास लीला में सीता और उनकी अ्रभोद्भवत्ता अंगजा 
१८१०८ सखियाँ हैं ये सभी स्वकीया है। नायिकाभेद के अनुसार परकीया और 
सामान्‍्या नायिकाएँ रसिक राम भक्ति साहित्य मे वर्णित नहीं हैं। इस रासलीला 
मे उपास्य के आनन्द स्वरूप की अभिव्यक्ति होती है। प्रभु की श्ज्भार-चेष्टाओं का 
चिन्तन कर, उस आनन्द का आस्वादन करना जीव का परम पुरुपार्थ है। परम 
विरक्त होकर ही रसिक भगवद कृपा से इस साधना में आ सकता है। रसिक 
भक्तों के दिव्य नाम सखी, आली, प्रिया, मजरी आदि होते हैं। अयोब्या, चिच्रकूट 
काशी और मिथिला से इस सप्रदाय के भक्तो की सख्या अधिक है । युगल सरकार 
की यह रसमयी माधुरी-भक्ति दंत परक है। इसका साहित्य संस्कृत, बृंज और 
रेख्ता हिन्दी में है। इसके प्रमुख भक्‍ते कवि अग्नदास, वाल अली, रामसखे, 
रामचरणुदास, वनादास, नाभादास आदि है। इससे अधिक विवेचन न कर, हम 
रसिक-राम-भक्ति सम्प्रदाय का अपना विवरण यही समाप्त करते हैं । 


हरिदासी सम्प्रदाय-- 


इसे सखी-सम्प्रदाय भी कहते हैं. प्रायः निम्बाक की गाखा के रूप में इसे 
मानते हैँ पर वास्तव मे साधन पद्धति में भेद होने के कारण इसे हम स्वतन्त्र 
सम्प्रदाय मान सकते है । रस-मार्गीय उपासना होने से रस को ही सव कुछ मानते 
है।* नित्य बिहारी युगल मूर्ति का ध्यान रसिक वनकर राधा की उपासना सखी 
वनकर करने का विधान है । 
“रसिक की परिभाषा-- 

श्री भगंवत रसिक ने रसिक की परिभाषा इस प्रकार दी है*- 


जीव ईस मिलि दोय, नाम रूप गन परिहरे। 
रसिक कहावे सोय, ज्यों जल छोडे सकरा ॥ 
दिया कहै सब कोय, तेल तुल पावक मिले । 
तमहिं नसावे सोय, वस्तु सिले भगवत्‌ रसिक ॥ 


१. राधावल्लभ सम्प्रदाय-सिद्धांत और साहित्य, पु० ३०--डा० विजयेन्द्र स्नातक । 
२. भगवत रसिक । ; 
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सिद्धान्ततः सखी भाव से की जाने वाली उपासना में दार्शनिक विवेचन का 
अभाव सा ही है । 
हरिदास की भावना और साधना परद्धति-- 
नाभादास अपने भक्तमाल में हरिदास के बारे मे बतलाते है।--- 
जुगल नाम सों नेम जगत्‌, नित कु जबिहारी । 
अवलोकत रहे केलि सखी-सुख को अधिकारी ॥ 
उज्ज्वल-रम-पूर्णा-प्रेमा-भक्ति को अपनाने वाले ब्रज मडलीय संप्रदायों में 
प्रत्यक्ष या साक्षात्‌ सम्बन्ध न हो पर परोक्ष सम्बन्ध सूत्रता है, जो राधा-कृष्ण को 
लेकर चली है । 
वल्लभ, चंतन्य, निम्बार्क, हरिदास और हित हरिवश ने भक्ति तरु को 
राघा-कृष्णीय-भक्ति रस से सीचा है। वल्लभाचायं, हित हरिवंश और हरिदास 
प्रायः सम-सामयिक हैं और भक्ति के रूप मे इनमे समानता है। माधुर्य पूर्ण 
राधाकृष्ण की रस परक भक्ति का वर्णन ये करते हैं। भागवत पुराण और भक्ति 
सूत्रों मे प्रेम लक्षणा भवित का रूप ही इस युग की भक्ति का आधार बना | तात्विक 
ऐक्य पर इत भक्‍तो की दृष्टि केन्द्रित थी। वेदान्त के दाशंनिक जटिलता पूर्ण 
विवेचन को इन्होंने छोड दिया था । प्रमुख रूप से प्रेम और प्रपत्ति को महत्व 
दे देते थे । भागवत धर्म का विभूतिवाद प्रवृत्ति और प्रेम लक्षणा भक्ति में परिण॒त 
हुआ। 
हितहरिवण ने प्रेम को सर्वश्रेष्ठ माना और तत्सुखित्व की भावना से 
राधार्पण या राधानिष्ठ होकर करने का विधान भ्रस्तुत किया | प्रेम लक्षणा भक्ति 
को व्यापक और व्यवहायें बनाने का श्रेय हित हरिवश् को दिया जाना चाहिए । 
लौकिक काम प्रसंगो को मिथ्या और राधाक्ृष्ण की दिव्य लीलाओ-काम क्रीडाओं 
को ही यथार्थ मानकर सहचरिरूप जीव को उस मार्ग मे प्रवृत्त कर उनके दर्शन की 
कामना करे | 
. राधाकृष्ण की दाम्पत्य उपासना का काव्यपरक और मोहक रूप वृजभाषा 
काव्य में व्यापकतापूर्ण अभिव्यजित हुआ है। (विशेष अध्ययन के लिए देखिए--- 
राधावल्लभ संप्रदाय : सिद्धान्त और अध्ययन---डा० विजयेन्द्र स्नातक) 
राधावछभ सम्प्रदाय-- 
इस सम्प्रदाय के प्रमुख आचार्य “हित हरिवश” है। इनका जन्म मथुरा के 
निकटवर्ती बाद! ग्राम में वेसाख शुक्ला एकादशी सोमवार के दिन विक्रम 


१. नाभादास-भक्तमाल, छप्पय ६१, १२३, पु० ६०१। 
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सवत्‌ १५५६ में प्रातःकाल-सूर्योदय में हुआ। वियोगी हरि का यह मत ग्राह्म 
है ।* इनके पिता का नाम केशव मिश्र और माता का नाम तारामती था। 
श्री राधा ने स्वप्न में इनको दीक्षा दी । गोस्वामी हित हरिवज्ञ की मावुर्य भाव 
की प्रेम लक्षणा भक्ति ने राधा को परकीया भाव से दूर रखा। उनके मत में 
राधा स्वतंत्र अधिष्ठात्री देवी है । राधा ही उपास्य हैं। कृष्ण तो अनुपाणिक रूप 
मे राधा के कृपा-कटाक्ष से अपने को सफल मनोरथ बनाते है। भक्त की भावना में 
राघा ही पूज्य हैं। वही कृष्ण का अपने द्वारा पूजन करवाने मे समर्थ है। राघा 
विपयक यह देन अपनी देन है जो परवर्ती भक्तों द्वारा समाहत हुई। राधा के इस 
स्वरूप की उपासना को रसोपासना इस जबब्द से पहिचानते हैं। गोस्वामी हित 
हरिवणश विवाहित थे । श्री राधा इनकी ग्रुरु और उपास्य दोनों है । 
प्रेम पथ का त्याग न करना पड़े, इसलिए शुप्क और ताकिक दाशंनिक 
मतवाद को अपने सप्रदाय में स्थान नही दिया । हृदय की रसस्निग्य भावनाओं की 
सहज स्वीकृति ही सरस अभिव्यक्ति के साथ राधा-वल्लभीय भक्ति-सिद्धान्त की नीव 
और रसोपासना का आधार है। भक्ति सिद्धात का मूल आधार है। हिततत्व 
एवम्‌ प्रेम-तत्व इसे पूर्ण रूप से हृदयगम कर लेना अनिवाये है जिसके बिना राधा- 
बल्लमीय भावना का बोच असभव है । “नित्य विहार' रस दर्शन या 'वृन्दावन रस' 
ही इसका नाम है । माधुयं भक्ति की परिणति इसी रस में होती है। प्रेमतत्व 
की मीमासा प्रस्तुत करके तत्सवधी भावों और विपयों का उल्लेख किया है। 
सदर्शन में विहार के संपादक राधा, कृष्ण सहचरी और वृन्दावन के स्वरूप का 
वस्तार है । रसोवंस:' से रसरूप भगवान्‌ और परात्पर प्रेमतत्व सहज और नित्य 
) राधा और झृष्ण के नित्य व्रिह्ार की स्थिति में जो अनिर्वेचनीय आनन्द 
होता है यही रस 


2 हक का | 


प्रमा-मवित को जाण्डिल्य सूत्र में दुर्गेगभ बताया गया है। राघावल्लभ- 
मश्रदाय मे गापी प्रेम भी झुद्ध प्रेम तक नहीं पहुंचता क्योकि उसमें आत्म-सुख की 
भावना आजाती है। अत. शुद्ध प्रेम ब्रज देवियों के पवित्र प्रेम से भी ऊपर 
दियाया गया है। राघावल्लभ सप्रदाय में प्रेम की परिभाषा--प्रेमी और प्रेमपात्र 
क्री राधा कौर माचव अपने प्रेम को परितुष्टि के लिए प्रयत्नशील न होकर दूसरे के 
परितोष में ही आत्मसमर्पण करते है । रावा माधव के लिए और माधव राधा की 
पस्निष्टि के लिए जात्म विसर्जन कर देते हैं । राधाकृष्ण एक ही प्रेम तत्व के दो 
विग्रह है। हिल हस्विंश् राधाकृप्ण को वृन्दावन प्रेम-पयोनिधि रूपी मानसरोवर के 


द४+5६+०००८००- >> मा 


१. बल माधुरी सार--वियोगी हरि, पृ० ६४॥। 
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हंस-हंसिनी मानते है। तथा इन दोनों का सम्बन्ध जल-तरगवत््‌ अभिन्न है। इनको 
कौन पृथक्‌ कर सकता है। 
जोई जोई प्यारी करें सोइ मोहि भाव, 
भाव सोहि जोई-सोइ, सोई-सोई करे प्यारे । 
मों को तो भाँवती ठौर प्यारे के नेननि में, 
प्यारो भयोौ चाहे मेरे नेननि के तारे। 
मेरे तन सन प्रान हूँ ते प्रीतम प्रिय, 
अपने कौठिक प्रान प्रीतम यों सो हारे। 
(जैश्रो) हित हरिवंश हंस-हंसिनी सांवल गौर, 
कहौ. कौन करें जल तरंगिनी न्यारे। 
--हिंत चौरासी पद सं० ११ 
अपने प्रेमास्पद के सुख मे आसक्त होना ही प्रेम कहलाता है, वही प्रेमी है । 
इसे 'तत्सुख सुखित्व” कहते है। इसमे स्वसुख का विसर्जन होता है। प्रेम में 
अनन्यता प्रेम का प्राण और प्रेमी का जीवन है। इस सप्रदाय के भक्त को अपने 
इष्टदेव में अनन्य निष्ठा बुद्धि उत्पन्न करनी चाहिए। रसोपासना में केवल माधुय॑ पक्ष 
की ही स्वीकृति है। राधा ही अनन्य इष्टदेवी है । 


प्रेम और नेम-- 


नेम--अर्थात्‌ रससृष्टि मे सहायक होकर प्रेम के साथ नित्य भाव में वर्तमान- 
नित्य एक रस रहने वाले प्रेम के साथ अविर्भाव और तिरोभाव होने वाली क्रिया- 
चेष्टाए विविध रूप और परिणाम से उसी में व्याप्त रहती है। विहार परक प्रेम 
और नेम प्रिया-प्रियतम की विविध केलि-क्रीडाएं मान विरह आदि अवस्थाओ का 
स्वरूप है। साधारण प्रेम नेम रस की वह विवश दशा है जिसमे मन निमजित हो 
जाय, और किसी प्रकार की सुध न रहे यही प्रेम दशा है। इससे भिन्न सावधानता 
रहती है। तब नेम-काम कहा जाता है। सच्चे प्रेम-पयोनिधि मे नेम काम की 
भावना नहीं शेष रहती। 


प्रेम और काम-- 


काम रूप बिन प्रेस न हो ही । काम रूप जहां प्रेस न सोई ।' 
- शी वललभ रसिक । 
काम और प्रेम का साहचर्य सोने-सुहागे की तरह है। आग में तपाने पर 
सुहागा नष्ट होकर स्वर्ण मात्र बच जाता है। प्रेमास्वद से आशा इच्छा के बने 
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रहने तक काम-वासना का स्वरूप रहता है । बाद में मन रसमय बन जाता है और 
प्रेममय हो जाता है । 


रसोपासना भें विधि-निषेध मर्यादा-- 


हिंत हरि वश प्रतिपादित भक्ति रस-भक्ति है, शास्त्र भक्ति नही। शास्त्र भक्ति 
मे मर्यादा मार्ग के साधन का पालन होता है पर इससे स्नेह की हानि होती है । रस 
भक्ति मे भाव, मान, प्रणय, स्नेह, राग और अनुराग ये छः भेद है । साधनों 
की आवश्यकता नही है । हित हरिवश ने बाह्योपचारों का निषेध इसलिए किया 
कि कही प्रेम बाह्योपचार में फेंसकर क्षति न प्राप्त कर ले। राधाक्ृष्ण के नित्य- 
विहार की स्थिति का आनन्द लाभ करने के लिए क्षमता, शुद्ध प्रेम से एवम्‌ रस से 
ही उत्पन्न होती है। शुद्ध प्रेम मार्गी को जप, तप, यज्ञ, पाठ, ब्रत आदि की 
आवश्यकता क्यो रहेगी ? “विधि निषेध नहिं दास। अनन्य उत्कट ब्रतधारी,' 
'भक्तमाल' की ताभादासोक्ति इन दो विशेषताओं को हित हरिवशजी मे बतलाती 
है--(१) अनन्य ब्रतधारी अर्थात अपनी राधा-भक्ति एवम्‌ रस भक्ति में अनन्य रहना 
और (२) विधिनिषेध का दास न होना । 


राधा की प्रेम निकृज-विहार-स्थिति का दर्शन सहचरी (महली) रूप से 
जीवात्मा देख सके यही साधक के जीवन का फल है। हित-सम्प्रदाय मे राधा-प्रेम 
ही आराध्य है । 


विधि निषेध के ऊपर उठा हुआ हित हरिवश कृत उपासना मार्ग यह 
बतलाता है कि-- 


-. इयाम-श्यामा की उपासना एक साथ की जाती है। श्याम आराधक और 
श्यामा आराध्य है। दोनो निकुज मे नित्य विहार करते है। परस्पर प्रीति का 
गान और आत्म-विसर्जंन करते है। सहचरी रूप जीवात्मा इनके सुख-भोग को देखकर 
भात्म सुख लाभ करता है, तथा इसे साध्य या इष्ट समझता है । 


इस सप्रदाय मे हित हरवशजी के अतिरिक्त श्री नेही तागरीदास, चाचा 
वृन्दावनदास , क्र वदास, हरिराम व्यास, चतुर्भुजदास आदि प्रसिद्ध भक्त हो गये है । 
इस वैष्णव-सप्रदाय का विशेष अध्ययन करना हो तो डा० विजयेन्द्रस्नातक की 
'राधावललभ-सप्रदाय : सिद्धात और साहित्य पुस्तक हृ्टव्य है। 


नोट :--यहाँ पर समूचे वेष्णव सप्रदायो का विवेचन हमारा विषय नही है। अपने 
प्रबन्ध की सीमान्‍्तर्गत मराठी और दटिन्दी के प्रतिनिधि वैष्णव सत-कवि ही 
हमने लिये है । 


तुलनात्मक अध्ययन है 4404 


रामानंद संप्रदाय -- 
उत्तर भारत में वंणष्णव भक्ति को विशेय प्रकार से प्रश्नय देकर: उसका 
प्रचार और प्रसार करने वाले महापुरुप और आचार्य रामानन्दजी को ही माना 
जाता है। आचाय॑ वलदेव उपाध्याय के मतानुमार इसका श्रेय रामानंद के गुरु 
राघवानन्द को दिया जावा चाहिए। दक्षिण और उत्तर भारत के बवेष्ण॒व 
आन्दोलनों के संयोजक ये ही माने जाते है ।। इनको रामानुज मत का माना 
जाता है और उन्होने अपने प्रिय गिष्य रामानन्द को मृत्युबोग से योग विद्या के 
वल पर बचाया था । इनकी जीवनी अ्रंधकारमय ही है। कोई सूत्र विश्वसनीय 
हमे नही प्राप्त होता । काशी के पचगगा पर ये निवास करते थे । यही पर इन्होने 
रामानंद को अपना विष्य वनाकर मंत्रोपदेश दिया। राघवानद की साधना योग 
और भक्ति का समन्वित रूप है। रामाचंन-पद्धति में रामानदजी की अपनी गुरु 
परम्परा दी गयी है जिसकी परंपरा के अनुसार रामानुज की चोदहवी पीढ़ी में 
रामानंद का आविर्भाव हुआ। अनुमानतः कहां जा सकता है कि इनका समय 
१५ वी सदी का अन्तिम भाग होगा । ऐसा प्रसिद्ध है कि सिकन्‍न्दर लोदी के समय 
ये विद्यमान थे । सिकदर लोदी ने सव १४८६ से सन १५१७ तक राज्य किया । 
कवीर रामानंद के शिष्य थे। कबीर तथा लोदी समकालीन थे। अतः रामानद 
का उस काल में होना माना जा सकता है । फक्हर रामानंद को दक्षिण से आया 
हुआ मानते हैं, पर ग्रियरसन को यह मत भ्राह्य नही है। उनके मताचुसार वे 
कान्यकुव्ज ब्राह्मण थे तथा प्रयाग मे उत्पन्न हुए थे । अपने समर्थन में वे “'भक्तमाल 
का प्रमाण देते है। नाभादास ने “भकक्‍तमाल में अपने ग्रुरु अग्रदास की प्रार्थना पर 
लिखा है। ये अपने गुरु रामानद से तीसरी पीढी में आते है ।* 
स्वामी रामानन्द ने विष्णु के रूप को लेकर लोक के लिए कल्याणकारी 
सिद्ध किया और उदारतापूर्वक मनुष्य मात्र को इस सुलभ समग्रुण-भक्ति का 
अधिकारी माना । रामभक्ति का द्वार उन्होंने सव जातियों के लिए मुक्त कर 
दिया । भागवतों के इस समुदाय को “विरागी” या वबैरागी सप्रदाय कहा जाता 
हैं। इनके सिद्धान्तो का महनीय ग्रन्थ है “वैष्णव सताब्ज भास्कर! । इसके 
सिद्धान्त विगिष्टा-दंत-मत सम्मत हैं। इस मत में भगवान्‌ रामचन्द्र को परमपुरुप 
मानकर उनकी उपासना का प्रचार वड़े आग्रह और निष्ठा के साथ किया गया है । 


१, भागवत संप्रदाय---बलदेव उपाध्याय । 
२. जर्नल ऑफ रायल एशियाटिक सोसायटी-- १६२० । 
(दि होम ऑफ रासानंद, पृु० ५६० । 


१३० हिन्दी और मराठी के वेप्णव साहित्य का 


राम, सीता तथा लक्ष्मण से युक्त ध्यान का आदेश उन्होने अपने अनुयाय्रियों को 
दिया है। तत्व-त्रय-ईइवर, चित्‌ और अचित्‌ उन्हे मान्य है। कर्म के क्षेत्र में 
शास्त्र की मर्यादा उन्हे मान्य थी, पर उपासना के क्षेत्र मे उन्होंने सबका समान 
अधिकार स्वीकार किया । श्रीरामचन्द्र ही परमेश्वर और भगवान है अतत्र उन्हीं 
के पडाक्षर मत्र की दीक्षा तथा जप का विधान अपने सम्रदाय में उन्होंने प्रचलित 
किया । उत्तरी भारत मे 'रामायत सप्रदाय” के आद्य प्रवर्तक श्री रामानद स्वामी 
ही है। हनुमान की एक प्रश्वस्ति तथा “रामरक्षा' नामक दो कृतियाँ हिन्दी में 
मिलती है। 

रामानद के प्रमुख शिष्य कवीर, पीपा, सेना नाई, धस्ना भगत्त, पद्मावती आदि 
है । इनके अतिरिक्त अनतानद, सुरसुरानन्द, नरहरियानन्द, योगानन्द, सुखानन्द, 
भवानन्द और गालवानन्द भी इनके शिष्य थे। इस विषय मे भी काफी मतभेद 
है। आरम्भ के पाँच शिष्यो के ग्रन्थों के अध्ययन से यह निष्कपें निकलता है कि 
इनसे से किसी ने भी स्पष्ट शब्दों में रामानन्द को अपना गुरु स्वीकार नहीं 
किया है ।* 

'रहस्यत्नयी' के टीकाकार के अनुसार 'साधे द्वादश शिष्य! रामानन्द के 
बारह शिष्य थे जो वास्तव भे तेरह जान पड़ते हैं ।* 

राघवानन्द एतस्य रामानदस्तो भवतु । साढ़े द्वादश शिष्यासु: रामानन्दस्य 
सदगुरो' । द्वादशादित्य सकाशा ससार तिमिरापहा'। श्रीमदअनतानदस्तु सुरसु- 
रानद स्तथा ॥१६॥ ,नरहरियानदस्तु यो गानदस्तथेव च। सुखा भावा गालवच 


सप्ते ते नामनदना, ॥|१७॥ कवीरइच रामदास सेना पीपा धनास्तथा | पद्मावती 
तदर्द्धवंएच पडे तेच जितेन्द्रिया: ॥१८॥। 


जो कुछ भी हो रामानद आचार्य के रूप मे बहुत महान थे इसमे कोई शक 
नहीं है। रामानद के भाष्यों मे से 'आनद भाष्य” अच्यतम है। उसमे उन्होंने 
ब्रह्म को ब्रह्मनव्दवाच्य-श्रीराम ठहराया है और वह सग्रुण तथा निर्गण है ऐसा 
माना है। उनके अनुसार “निद्ृष्ठ प्राकृत गुणों से रहित” को निर्गुणा कहते हैं और 
दिव्य गुणों के कारण भावान्‌ का सम्रुणत्व सिद्ध होता है। उनके अनुसार अनन्य 
भवित ही मोक्ष का अव्यवहितोपाय है तथा प्रपत्ति को भी वे मानते हैं। इस 
सप्रदाय का ग्रुरुमत्र रामताम हैं, तथा परस्पराभिवादन भी 'जय श्रीराम , 
'सीताराम', 'जयराम”, आदि द्वारा होता है। रामानन्द ने श्री सप्रदाय-के 


१. उत्तर भारत की संत परम्परा, पघृ० २२३-२२७--श्री परशुराम चतुर्वेदी । 
२. भक्ति सुधा बिन्दुस्वाद--पकलाजी, पु० २६४। ह 








तुलनात्मक अध्ययन श्र 


कठोर नियमों को यथासाध्य सुगम एवम्‌ सरल कर दिया है और वे भजन भाव की 
ओर ही सबका ध्यान दिलाते रहे । 

स्वामी रामानन्द ने जनता की रुचि तथा देशकाल की परिस्थिति को 
देखकर सग्रुण तथा निर्गुण दोनो प्रकार की शिक्षाएँ देते का समीचीन तथा प्रशस- 
नीय कार्य किया । वस्तुतः रामानन्द को सग्रुण-भक्ति-धारा और निर्गुण भक्ति- 
धारा का केन्द्र बिन्दु मानना चाहिए ऐसा आचाये बलदेव उपाध्यायजी का मत 
है ।१ इनके कारण एक ओर तुलसीदास जंसे राम भक्तो के द्वारा समुण भक्ति का 
प्रचार हुआ तथा कबीर आदि सतो के द्वारा निर्गण भक्ति का प्रचार हुआ। हिन्दी 
को ही अपने उपदेश का माध्यम बनाकर रामानन्द ने जनता के हृदय को अपनी 
ओर आक्ृष्ट किया । इसी सहृदयता के कारण “रामायत-सप्रदाय” का उत्तर भारत 
के कोने-कोने मे प्रचार हुआ । इससे एक लाभ यह हुआ कि रामानन्दी व॑ष्णवो ने 
अपने उपदेशो के माध्यम से हिन्दी को भारत की सार्वभौम और सार्वजनीन भाषा 
चनाया । यह काय वे तीथ यात्रा के प्रसगों मे भारतवर्ष में घृम-घुूम कर करते 
रहे। स्वामी रामानन्दजी निश्चय ही एक महान्‌ युग-प्रवर्तक पुरुष थे, यह 
निस्सदेह कहा जा सकता है। रामानदजी के अलौकिक व्यक्तित्व ने ही उदार 
चेष्णव धर्म को और उदार और व्यापक बनाकर प्रस्तुत किया। इनके शिष्यो मे 
ब्राह्मण, नाई, चमार, अधम, अत्यज तथा कवीर ज॑ंसे अक्खड़ मुसलमान धर्म के 
जुलाहे के यहाँ पाले गए हुए व्यक्ति भी थे । समाज के चरणा-स्थानीय, श्र॑त्यजों के 
उद्धार की ओर इनकी विशेष दृष्टि थी। इसीलिये इन्हे राममत्र देने में रामानदजी 
को कोई भ्रिसक न हुई । हिन्दू समाज की एकता स्थापित करने में तथा धामिक 
सगठन करने मे, और अपनी प्तस्क्ृति बचा रखने में, रामानन्दजी का कार्य अतीव 
सहाव्‌ है। नाभादासजी उनकी तुलना राम के अवतार से करते है---'श्री रामानन्द 
रघुनाथ ज्यो दुतिय सेतु-जग-तरन कियो ।!* 

मध्य देश में रामानन्दजी ने पाखड के दरवाजे खोल डाले। फलत: 
रामानन्द-सप्रदाय की इस देव को अत्यन्त सराहनीय और महत्वपूर्ण माना 
जावेगा । 


वारकरी सम्प्रदाय-- 
अब हम महाराष्ट्र के दो वष्ण॒व सम्प्रदायों का वर्णान करेगे, जिनका हमारे 
अध्ययन मे आने वाले मराठी वेष्णव संतों से सीधा और प्रत्यक्ष सम्बन्ध है । 


१, भागवत धर्म--बलदेव उपाध्याय । 
२. नाभादास--भक्तमाल, पृ० ७३, छ० ३६१ 


१३२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


वारकरी सम्प्रदाय महाराष्ट्र का एक महत्वपुरां भक्ति सम्प्रदाय है । आवाल- 
वृद्ध नरनारी तथा ब्राह्मणों से लेकर शूद्रो तक, सुशिक्षितो से लेकर अशिक्षितो तक, 
तथा गहरो से लेकर ग्रामो और देहातो में रहने वाले जन साधारण के बीच मे इस 
सप्रदाय के प्रति आस्था है। यह घर्मंया पथ वंदिक परम्परा में ही आता है । 
वारकरी' जब्द का अर्थ नियमित रूप से बारी करने वाले या पढरपूर जाकर 
आपाढी शुद्ध एकादशी और कारतिकी शुद्ध एकादक्षी के दिन प्रति वर्ष नियमित रूप 
से विठुठल-दर्शन करने वाले यात्री 'वारकरी”' कहलाते है। हिन्दी के वार गब्द 
से इसका नैकट्य है । (जो प्रति वर्ष हरवार यात्रा के लिए जाकर आपाढी और 
कातिकी एकादशी तिथियो के अवसर पर पंढरपूर मे पाडुरग का दर्शन करता है 
वही वारकरी है।) 
ज्ञाने्वरी मे “बारी” शब्द आवागमन के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है-- 
ऐसे वैराग्य हेकरी। तरी संकल्पाची सरे वारी 
सुखे उत्तीचा बवछारी। बुद्धि नदि॥' 
जानेग्वर के एक अभज्भ मे भी एक उल्लेख इस प्रकार आया है-- 
काया वाचा मसने सर्वस्वी उदारू। बाप रखुमादेवीवरु । 
विद्ठलाचा वारिकर ।* 
इसी सम्प्रदाय को नाथ भागवत मे भागवत धर्म भी बतलाया गया है--- 
दारा सुतग्रहप्राण । करावे भगवंतासी अर्परण । 
है भागवत धर्म पूर्णो। सुख्यत्वें भजन या चांव ॥रे 
अपनी स्त्री, पुत्र, ग्रृह आदि सब कुछ भगवान्‌ को समर्पित कर मुख्यतः 
भजन करना ही भागवत धर्म है। गले मे तुलसीमाला पहनकर यह वारी की 
जाती है । इस सम्प्रदाय का दूसरा नाम 'माक्ृकरी पथ अथवा 'भागवत पथ्र' पी 
'हैं। भागवत धर्म का पुराना सकेत वासुदेव सकर्षणा, प्रद्मम्त और अनिरुद्ध इन 
चतुर्व्यहों की कल्पना रखने वाला, तथा जीव और ईणश का द्वंत वतलाने वाला है । 
वारकरी पथ भक्ति प्रधात होने पर भी ज्ञानमय अद्वत मत का भी समर्थन करता 
है। जो भगवान्‌ को सब कुछ समर्पित कर दे वही भागवत है द्वारकाधीश कृष्ण 
का वालरूप उपास्य देवता होने से इसे वेष्णाव सम्प्रदायो में ग्रिता जाता है । 
श्षीमद्‌ व्यासकृत भागवत और भगवद्गीता वारकरियों के पुजनीय ग्रन्थ है । तुकाराम 
कहने है -- 


१ 
हू 
डे 





+ 


ज्ञानेश्वरी--ज्ञामेश्वर, ६-३७७ । 
ज्ञानेशर अभंग-सकल संत गाया । 
नाथ भागवत--एकनाय, २-२६१ ॥ 


+ 


तुलनात्मक अध्ययन १३३ 


यीता भागवत करिती श्रवण । 
अखंड कीर्ततव बिठो बाचे ध" 


भागवत के द्वादश स्कधो मे से एकादश स्कथध सम्पूर्ण और द्वितीय स्कंध 
अध्याय € पर श्री एकनाथ महाराज ने टीका लिखी है जो क्रमशः 'एकनाथी 
भागवत, और “चतु.इलोकी भागवत' के नाम से प्रसिद्ध है। वारकरी इन दोनों 
को प्रमाण ग्रन्थ मानते है। वारकरी सम्प्रदाय अपने उत्पादकों के नाम से नहीं 
चला है.। वेदिक धर्म के विरुद्ध आवाज इस सम्प्रदाय ने नहीं उठाई वरन्‌ उसके 
तत्वों से ही मानवी समता भूमि पर समन्वय करते हुए इस सम्प्रदाय ने अपना 
विकास किया है। वारकरी सम्प्रदाय का आरम्भ कब हुआ इस पर कोई तथय या 
प्रमाण अभी तक उपलब्ध नही हो सका है। स्थूल रूप से वारकरी सम्प्रदाय के 
इतिहास की दृष्टि से पाँच कालखण्ड किये गए है जो इस प्रकार है--(१) पुडलीक से 
ज्ञानेववर का कालखण्ड । इसे हम वारकरी संप्रदाय का उत्पत्ति काल भी कह 
सकते है । (२) ज्ञानेश्वर तथा नामदेव का कालखण्ड । (३) भानुदास से एकनाथ 
का कालखड । (४) सन्त तुकाराम से निछोबा तक का कालखंड, तथा (५) इसके 
वाद से आज तक का अर्थात्‌ २२५ वर्षो का कालखण्ड । 


इस सम्प्रदाय की उत्पत्ति विठठल मृति तथा पुंडलिक के काल निर्णाय पर 
निर्भर है। बसे वारकरी सम्प्रदाय का प्रारम्भ इस सम्प्रदाय के श्रेष्ठ भगवद भक्त 
पुंडनीक से मात्रा जाता है। तुकाराम का कथन है--भक्तामाजी अग्रगणी । 
पुंडलीक महामुनी । त्याच्या प्रसादे तरले। जडजीव उधरले। तोचि प्रसाद 
आम्हासी । विटेवरी हषीकेषी ॥१ पुडलीक भक्तो मे अग्नगण्य थे। उनपर अनुग्रह 
करने के लिए उनकी आज्ञा से पाडुरग ईंट पर खड़े है। उनकी कृपा से जड़-जीवो 
का उद्धार हो गया । तुकाराम के लिए वही प्रसाद उपलब्ध हो गया है । 


पांडुरंग मूति के बारे मे हम प्रथम अध्याय मे ही विवेचन कर आये है । 
अत यहाँ पर इतना ही मान लेते है कि पढरीनाथ भक्तानुग्रह का कार्य भक्ताज्ञा से 
अनेक शतको पूर्व (ज्ञानदेव-नामदेव कालपूर्व ) कर रहे थे और वारकरी सम्प्रदाय की 
वारी चला करती थी । इससे पता चलता है कि व्यापकता और कार्यक्षमता इन 
दोनो दृष्टियो से भी वारकरी सम्प्रदाय बहुत प्राचीन तथा लोकप्रिय था। ज्ञान और 
भक्ति का सद्भरम जिसे माना जा सकता है ऐसे ज्ञानेश्वर और नामदेव वारकर 


१, तुकाराम-अन्लंग । 
२. तुकाराम-अभज्भ । 


११४ हिन्दी और मराठी के गैष्णव साहित्य का 


सम्प्रदाय मे विशेप प्रसिद्ध है। सन्त वहिणावाई इन वारकरी सन्‍्तो के बारे मे इस 
प्रकार कहती है -- 


सन्‍त कृपा भाली। इमारत फछा आली। 
ज्ञानदेवे रचिला पाया उभारिले देवालया ॥ 
नासा तयाचा किकर | तेखें केला हा विस्तार । 
जनारदन एकनाथ । ध्वज उभारिला भागवत ॥ 
भजन करा सावकाश । तुका भाला से कछस ॥ 


भागवत धर्म का यह मन्दिर इन सन्‍्तो की कृपा से वनकर तैयार हुआ । 
इसकी नीव ज्ञानेश्वर ने रची और नामदेव ने भव्य प्रसाद खडा कर दिया। स्वामी 
जनाद॑न के शिष्य एकनाथ ने भक्ति और मानव प्रेम की एकता के रज्भ से इसकी 
घ्वजा फहराई। तुकाराम ने अपनी साधना से उस पर कलश चढाया। इस 
वारकरी सम्प्रदाय के लिए तात्विक और सैद्धान्तिक एवम्‌ दार्गनिक ठोस आधार- 
शिला ज्ञानेश्वर का कार्य है। पढरी से पजाव तक भागवत धर्म का प्रचार और 
प्रसार नामदेव का महान कार्य है। ज्ञानदेव के गुरु उनके बडे भाई निवृत्ति नाथ ने 
छोटे भाई सोपान और बहन मुक्ताबाई ने अपने ही समाज के द्वारा किये गये अत्या- 
चारो को सहकर सहिष्णुता के साथ जीवन व्यतीत किया । ज्ञानेश्वर ने 'ज्ञानेश्वरी,' 
(भावार्थ दीपिका) 'अमृतानुभव' आदि प्रसिद्ध अ्रन्थो का सृजन किया । जिस तरह 
उत्तर मे 'रामचरित मानस का घर-घर प्रचार है उसी तरह वारकरी पथ मे समूचे 
महाराष्ट्र में जानेब्वरी का प्रचार है। इस ग्रन्थ मे ज्ञान और भक्ति का दिव्य 
समन्वय है । ज्ञानेश्वर को इसीलिये 'ज्ञानराज माउली' कहा जाता है। उनके 
समय मे स्वराज्य था पर वेदिक धर्म उखड॒ रहा था। समाज की नीव ढह रही 
थी। ऐसे समय ज्ञानेश्वर ने सस्क्ृत की ज्ञान-संपदा को जनभाषा मराठी में सजोया 
भर उस ब्रह्मविद्या को सा्वंजनीन बनाकर सुलभ कर दिया । इस दाशंनिकता का 
सूत्र पकडकर नामदेव ने पजाव के धोमान गाँव तक इसका प्रचार किया; यह एक 
अतीव महत्वपूर्ण कार्य था। ज्ञानदेव की 'भोवी' और नामदेव के “अभज्ज' प्रसिद्ध 
है। 'सततम्‌ कीतंयन्तोमाम्‌” इस गीतोक्ति के अनुसार कीर्तंनरग मे ज्ञानदेव कितने 
रगे हुए थे इसे नामदेव की कीत॑न-तल्लीनता से समझा जा सकता है महाराष्ट्रीय 
कीर्तन परम्परा के 'नारद', नामदेव को ही माना जा सकता है। अपने नाम के 
अनुसार ज्ञान और भक्ति का समन्वय पढरपूर मे इन दोनो के द्वारा हुआ। नामदेव 
के साथ उनका पूरा परिवार, दासी जनावाई, सावता माली, रोहीदास चर्मकार, 





१. वहिणाबाई कृत अभज्भ । 


तुलनात्मक अध्ययन श्वर 


चोखा-मेला महार, नरहरि सोनार, जैसे समाज के निम्नतम स्तर के सत इस 
वारकरी वेष्णव सम्प्रदाय में वड़ी तन्मयता और लगन से अपनी कविताओं, अभेंगों 
के द्वारा कीतनों से सारे महाराष्ट्र में वेकुण्ठ का सुख प्रस्तुत कर रहे थे ।। ११६३ 
शक से १२७२ शक तक यह समय माना जावेगा। 
भानुदास--एकनाथ का कालखण्ड : 

ज्ञानेश्वर नामदेव काल से सौ सवासौ वर्षो तक, अर्थात्‌ करीब करीब सन्‌ 
१४५० से सन्‌ १४७५ तक पढरी की वारी, कीत॑न भजन आदि की परम्परा जारी 
रही । इस सम्प्रदाय में भानुदास तक कोई महत्वपूर्ण सत पेदा नही हुआ । ये 
एकनाथ के प्रपितामह थे। विजयानगर से रामराजा के द्वारा अनागोदी नामक 
स्थान पर पढरपुर की विठठलमू्ति लाकर रखी मई। यही पाडुरज्ग मूर्ति अपनी 
भक्ति से संत भानुदास पुन: पढरपूर लाने में सफल हो गए। वारकरी सम्प्रदाय 
का पु]नर्निर्माण और सच्भूटन करने का श्रेय सत भानुदास को दिया जाता है। इनके 
पोते एकनाथ महाराज ने, वही कार्य किया ज॑सा ज्ञानेश्वर-नामदेव ने किया था । 
ज्ञानेश्वरी का अनुशीलन कर उसमे घुसे हुए अपपाठो को दूर करने का महान्‌ कार्य 
सत एकनाथ ने किया । वारकरी सम्प्रदाय को सुदृढ स्वरूप देने का श्रेय भी एक- 
नाथ को ही दिया जा सकता है । एकनाथ ने अपने ग्रन्थ “'एकनाथी भागवत” का 
वाराणसी में निर्माण किया जो वारकरी सम्प्रदाय का आधारस्तम्भ माना जाता 
है। तुलसी की तरह सभी शलियों में एकनाथ ने रचनाएँ की है। “ाछंदी', 
और 'ज्ञानेश्वर' की महिमा एकनाथ के कारण बढ़ी । कीततंव-भक्ति की महिमा 
एकनाथ ने विशेष रूप से बढाई। उनकी ही वनाई परिपाटी से वारकरी सम्प्रदाय 
के लोग कीतंन करते है। उनका कहना है-- 


सगुण चरित्र परम पविन्न सादरवर्णावीं ॥ १ ॥ 
सज्जन दृन्दे मनोसावें आधी बंदावी ॥ २१ 

संत संगे अनतरंगे नाम बोलावे प्रभूचे नाम बोलावे ॥ 
कीतंनरंगी देवा सच्निध सुखेचि डोलावे ॥ 

भक्ति ज्ञाना विरहित गोष्ठी इतरा न कराव्या॥ 

प्रेम भरे वेराग्याच्या युक्तों विवराव्या ॥३॥ 

जेणें करुनि सूृति ठसावें अंतरि श्री हरिची । 

ऐशी कीर्तेत सर्यादा आहे संताच्या घरिची ॥ ४॥॥ 


१. सकल संत गाथा--एकनाथ अभंग, ५६१ 


१३६ हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


श्रवण कीर्तने अद्वंय भजने वाजवी करराष्ठी ॥। 
एका जनादंनी भक्ति मुक्ति तात्काछी,॥ ४ ॥)* 


आदर सहित सग्रुण चरित्रो का परम्‌ पावित्यता से वर्णंत करना चाहिये । 
सज्जन वृन्दों के द्वारा प्रथभ मनोभावों से उनका बदन करना चाहिये । सतो के 
साथ श्रतःकरण पूर्वक प्रेम रज्भ मे भगवान्‌ का नाम बोलना चाहिये, और कीतंनत 
रज्भ मे आकर भगवान्‌ के साब्निध्य मे सुख मे निमग्त हो जाना चाहिये । भक्ति 
ज्ञान के अतिरिक्त कोई बात भी नहीं करनी चाहिये। अन्य फालतु बातों का 
निराकरण वेराग्य की युक्तियो से करते हुए अनासक्ति को अपना कर, अन्तःकरण 
में श्रीहरि की मूर्ति हह हो जाय ऐसी कृति होनी चाहिये । सतो के घर की यही 
रीति है। कीतंन भजन करने से तत्काल मुक्ति मिल जाती है, ऐसा एकनाथ का 
निवेदन है । 
तुकाराम-निछोबा का कालखण्ड . 

भागवत सप्रदाय के मन्दिर का “कलश” तुकाराम को माना जाता है। 
एकनाथ के निर्माण के नौ वर्षो बाद तुकाराम का जन्म देहू मे हुआ । पारतत्न्य 
सब दुखो का मूल माना जाता है। जार्-धर्म रक्षण करने वाले आचारय॑, ब्राह्मण 
यवनो के दास बनकर अपनी आजीविका चलाते रहते थे । धर्म रक्षण करने वाली 
यदि राज-सत्ता विद्यमान न हो तो सारा समाज विपन्नावस्था को पहुँच जाता है । 
ऐसी विपन्नावस्था उस समय हो गई थी। तुकाराम को इसी की वडी चिन्ता थी । 
इसीलिए पाखड खडन करते हुए; धर्म को जीवित रखने का कार्य अपने पूरे 
जीवन भर वे करते रहे । अकाल आदि की और अनेक विपत्तियों के द्वारा प्रता- 
डित तथा शूद्र वशोत्पन्न होने के कारण समाज के अत्याचारो द्वारा पीडित तुकाराम 
पूर्ण विरक्त सत बन गए । इनके द्वारा वारकरी सम्प्रदाय की प्रगति पर्याप्त रूप में 
हुईं। अपनी परमार्थ साधना के द्वारा उन्होने यह सिद्ध किया कि भगवद्‌ भजन' 
की साथंकता उसके समर्थ साधन में है। और पढरपूर के विठोवा ही चैतन्य की 
जड़ है। अपनी तप.सिद्धी से अपनी अनुभूति और अभिव्यक्ति के माध्यम से सगुरा 
को प्रतिष्ठा दी और उसकी महत्ता लोगो को वबतला दी। वारकरी सप्रदाय में 
ज्ञानेश्वर की ही योग्यता मे तुकाराम आते है। अपनी अभग वाणी से भगवद्‌ 
सुख का आस्वाद जन साधारण तक को उन्होने चखाया । इससे भजन कीतं॑न को 
भी प्रतिष्ठा प्राप्त हुई। तुकाराम के अभग बड़े सरस और माधुय्य एवम्‌ मामिकता 
से भरे हुए है। वारकरी सम्प्रदाय मे तुकाराम के बाद निछोवा का नाम महत्व- 
पूर्ण है। इन्होने भी इस सम्प्रदाय का प्रचार प्रसार किया तथा उत्कृष्ट अभग रचे । 
१. एकनाथ अभंग--सकल संत गाया, ५६१ 


छुलनात्मक अध्ययंद १३७ 


सनिछोवा के बाद का सवा दो सौ वर्षो का कालखण्ड--- 

इस काल में कई भजनी मंडलियोँ और समुदाय स्थापित हुए । इनमें देहु- 
कर तथःर पढरपुर के वासकर के फड़ ( भजन सडल ) प्रसिद्ध है । ये अलग अलग 
संडलियों अपने अपने गुट में पढरपुर की वारी करती हैं और आपाढ़ी तथा कार्तिकी 
शुद्ध एकादशी को पंढरपूर की पंदल यात्रा करती है और भगवद्‌ भजन प्रवचन 
आदि करती है । अनेक पालकियों आकदी से ज्ञानेश्वर की पादुकाएँ लेकर चलती 
हैं। अन्य स्थानों से भी पालकियाँ चलती है भौर सम्मिलित रूप से सब पंढरपुर 
पहुँचती है। समूचे महाराष्ट्र में इस पंथ का प्रचार है। इसके चार अन्य उप 
सम्प्रदाय भी बतलाए जाते है जो इस प्रकार है -- 

(१) चेतन्य, (२) स्वरूप, (३) आनंद, (४) प्रकाझ । 

इनको वारकरी-चतुष्टय” कहा जाता है । बगाल के चैतन्य सम्प्रदाय से 
इसका कोई सम्बन्ध नही है । तुकाराम के ग्रुरुवाबाजी चँतन्य थे । वारकरी 
सम्प्रदाय के अधिकांश लोग चंतन्य सम्प्रदाय के ही है। ' रामकृष्ण हरी” और 
“3 नमो भगवते वासुदेवाय” ये दो मत्र इस सम्प्रदाय के माने जाते है । स्वरूप- 
सम्प्रदाय” की उपासना का मंत्र “श्रीराम जयराम जय जय राम” है । आनद 
सम्प्रदाय बाले “प्रीराम” या 'राम” सत्र का जप करते है। प्रकाश सम्प्रदाय 
“नमो नारायण से अपनी साधना करते है । 
जारकरी सम्प्रदाय की दार्शनिकता : 

पूरा वारकरी सम्प्रदाय कृष्णोपासक है। श्रीकृष्ण का वालरूप ही पंढरी- 
नाथ विठोवा या विद॒ठल है । उपास्य देवता पाडुरड्भर विवोबा है। कृष्ण की तरह 
रामोपासना को भी ये मानते है । वारकरी रामनवमी और गोकुंल अष्टमी दोनो 
उत्सव मनाते है। इस सम्प्रदाय की एक अन्य विशेषता यह है कि इससे हर और 
हरि के ऐक्य का प्रतिपादन किया जाता है। पांडुरंग ने अपने मस्तक पर शिव 
को धारण किया है । इस संदर्भ मे 'ज्ञानेववर' और 'ुकाराम” के इन उद्दगारो 
को देखिए:--- 

रूप पाहाता डोछसु | सुदर गोप वेषु 
महिसा वरिता महेश । जेणे मस्तकी बंदिला ॥* 


>< >८ 
तुका महुरों भक्ति साठी हरिहर । 
हरिहरा भेदोनाहों नका करूवाद ॥ 


३९, श्री ज्ञानेश्वर अभंग--सकल संत गाथा--८९ 
२. तुकाराम-- हि न-रेहफ 


१३८ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


श्री विठठल का स्वरूप वालगोपाल का सुन्दर गोप वेष है जो खुली आँखों 
देखा जा सकता है। जिसकी महिमा महेश ने वर्णन की है। इसीलिए पाडुरम 
उसे अपने मस्तक पर धारण करते है। भक्ति के लिए वे हरि और हर हैं अतः 
उनमे भेद है ऐसा व्यर्थ वितडावाद नहीं करना चाहिए । सन्त रामदास भी इस 
ऐकय का हवाला देते हैं? -- 
विठोने शिरी वाहिला देव राखां ।* 


विठोवाने मस्तक पर देवधिदेव महादेव को धारणु किया है। ज्ञानेश्वर की 
गुरु परस्परा नाथ सप्रदाय की है जिसके आदिनाथ भगवान्‌ त्रिपुरारी थे। अतः 
पाडुरग को इस ऐक्य का प्रतीक हम मान सकते है। वारकरी सम्प्रदाय के ग्रन्थ 
श्रद्धायुक्त अन्त करण से लिखे गये होने के कारण, भावात्मक तथा ज्ञान और 
तात्विक सिद्धातो से भरे हुए होने से बुद्धि प्रधात विचारो से सम्पन्न है। वारकरी 
सन्‍्तो में क्रमण. निवृत्ति-न्ञानेश्वर-सोपान-मुक्तावाई-नामदेव-एकनाथ-तुकाराम और 
निछोवा आते हैं । अपने दाश्शनिक सिद्धान्तो का प्रतिपादन करते के लिए इनके 
रचित अभड़्ो को प्रमाण माना जाता है। शास्त्रीय सस्क्ृत ग्रन्थों मे वेद, श्रीमद- 
भगवद्गीता तथा मराठी के श्री ज्ञानेश्वरी, श्री एकनाथी भागवत, तुकाराम के 
अभज्ी की गाथा और ज्ञानेश्वर तथा एकनाथ कृत 'हरिपाठ आदि का सदा पठन 
होता है और कीतंनो मे इन्ही ग्रन्थी का आधार लिया जाता है। वेद-विहित और 
श्रुति-सम्मत हरिभक्त-पथ इन्हे स्वीकार है। सव वर्णों और जातियों के लिए 
भक्तिमार्ग और नामस्मरण का साधन एकमात्र सहायक समझा गया है। पंढरी की 
वारी का उल्लेख हम पूर्व मे कर ही आये है। गले मे तुलसीमाला धारण कर, 
गोपीचदन का उच्वेपुंड तिलक लगाया जाता है। “आम्हा अलकार मुद्राचे शड़ार । 
तुछभीचे हार वाहूँ कठी ॥१॥ यह तुकाराम का कथन है। नियम पूर्वक 
ज्ञानेश्वरी की कुछ ओवियाँ पढना तथा हरिपाठ के अभग गाना हर वारकरी का 
देनदिन कार्य माना जाता है। इसे 'वारकरी की संध्या भी कहते है। अहिंसा का 
पालन, मासाशन ने करना आदि बाते आचरणान्तर्मंत्त आती है। अपने लौकिक 
भृह-गृहस्थी का त्याग करने के लिए वारकरी सम्प्रदाय कदापि नही कहता, प्रत्युत 
अपने हिस्से मे आये हुए कर्म बडी दक्षता के साथ और सत्यता का पालन करते हुए 
करने चाहिए यही वारकरी सम्प्रदाय का आग्रही प्रतिपादन है। क्योकि इस सप्रदाय 
के अनुसार भगवान्‌ के विश्व मे जो कार्य हमारे लिए नियोजित है उनका समावेश 





१. सच्त रामदास--मनाचे, श्लोक संख्या ८४॥ 
२. तुकाराम--सकल सन्त गाथा--१२६२। 


चुलनात्मक अध्ययन २३६ 


भगवान्‌ के कार्यो में ही सजोया हुआ है । अत. जब वे काये प्रभु प्रेरित ही है तब 
प्रेमपुवंक उनको करने से प्रभु का सहज भजन हो जाता है। वारकरी सम्प्रदाय कर्म 
की यही दीक्षा देता है । 

व्रारकरी सम्प्रदाय का आन्दोलन ज्ञानदेव से तुकाराम तक और उनसे आज- 
त्तक यह बराबर चल रहा है। इस सम्प्रदाय के सन्‍्तो ने आध्यात्म-विद्या सचको 
मुक्त-हस्त होकर समान रूप से वॉटी । समाज के निम्न से भी निम्तत्तम लोगों के 
लिए इस विद्या की प्रासि का मार्ग खुल गया तथा बधु भाव बढ़ा। परमेश्वर की 
भक्ति और विश्वास दोनों का समन्वय होने से शिवाजी महाराज के स्वातत्र्यान्दोलन 
से इन्ही लोगो की सहायता उपलब्ध हो गयी। स्वराज्य की स्थापना होने से 
चँचारिक पृष्ठभूसि भी तयार होती गई। विनम्रत्ता से सब प्राणियों मे भगवान्‌ को 
देखना वारकरी सम्प्रदाय का दृष्टिकोण है। तुकारामोक्ति से इसे स्पष्ट किया जा 
सकता है--- 

नम्र भाला भुता तेरे कोंडिले,अनंता ।* 

अनन्त शक्ति मान स्वव्यापी को चविनम्नता से सर्वत्र देखा जा सकता है । 
आते ग्रृहार और पुकार के साथ परमेश्वर को दीनता से जन भाषा मराठी में 
निवेद्रन किया है तथा परचक़ और परधर्म के विरुद्ध तथा ढकोसलेबवाजी और पाखड 
के विरुद्ध कककर आवाज लगाते हुए पर्दाफाश किया गया है। इस विद्रोही स्वर ने 
समाज मे आचरणा-पक्ष को शुद्धता प्रदान करने मे सहायता दी है। वारकरी 
सम्प्रदाय के द्वारा अभिव्यजित भक्तिरस चिरतन स्वरूप का होने से' किसी भी युग के 
किसी भी जाति के किसी भी स्तर का जीवन समृद्ध और उन्‍नत एवम्‌ उदात्त कर 
सकने की क्षमता रखता है। इसका सबूत वारकरी सन्‍्तो का भक्ति रस मिश्रित 
चाड्मय है । पारमाथ्िक क्षेत्र की भ्रामक कल्पनाओ का खडन कर उसके स्थान पर 
नेष्ठिक और शुद्ध परमार्थ तत्वों की संद्धान्तिक और व्यावहारिक स्थापना अपने 
चाड्मय और आचरण से इत लोगो ने सिद्ध की है। सबसे बडी देन इस सम्प्रदाय 
की यह है कि इसने समाज के व्यक्तिगव और सामाजिक पक्ष को लेकर दोनो प्रकार 
से जीवन मे नेतिक मूल्यों की स्थापना की । शुद्ध आचरण, निर्मेल अन्त करण और 
'निष्ठायुक्त भक्ति ये तीन नैतिक मुल्य है जिन पर वारकरी सम्प्रदाय का सारा ढाँचा 
खड़ा है। 'अवधाचि ससार सुखाचा करीन । आननन्‍दे भरीन तिही लोक ॥'४ 


सारा ससार व्यक्तिगत आचरण से सुख पूर्ण बनाकर अध्यात्मिक आनन्द से 


१. तुकाराम--अभंग गाथा--अभंग्र १४८० । 
* २. तुकारास--अभंग । 


१४० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


त्ैलोक्य भर दूंगा । यह तुकाराम के उद्गार एक वारकरी के अन्त करण का 
परिचय देने वाले है। आरभ से लेकर अन्त तक वारकरी सम्प्रदाय ने भक्ति तत्व 
का जोरदार प्रतिपादन किया है। यों 'एकमेवाद्वितीयम्‌ ब्रह्म, 'नेहतानास्ति किचन, 
हम्‌ ब्रह्मास्मि' आदि महावाक्य और सिद्धान्त 'वारकरी' मान्य करते है । अद्वेत 
के ज्ञान के साथ भक्ति का प्रतिपादन किया गया हैं। मुक्ति के स्थान पर अपनी 
साधना से सप्राप्त ज्ञान और आनन्दानुभूति से उस आनन्द को त्लोक्य में बाँटने की 
इच्छा रखने वाला उदार अन्त:करण भी वारकरियों को मिला है। इसे वॉटने के 
लिए अनवरत 'कर्मण्यता और प्रयत्तशीलता का इनमें अभाव नही है ।* वारकरी 
सम्प्रदाय की मान्यता है कि भक्ति साध्य है और साधन भी । परमात्मा व्यापक, 
निर्गुण निराकार है परन्तु साथ ही वह सग्रुणा साकार भी है। ज्ञानेण्बर का यह 
“कथन देखिये--- 
बाप रखुमा देवीवर सग्रुर निर्गूश । रूप बविटेबरी दाविली खूण ॥े 
और एकनाथ का यह प्रतिपादन है कि--- 
भक्तिचे उदरी जन्मले ज्ञान । भक्ति ने ज्ञानासी दिघले महिसान ॥१॥ 
भक्ति ते मूछ ज्ञान ते फछ। वेराग्य केवछ तेथीचे फूल ॥रा। 
भक्ति त्रिया ज्ञान गिवसिती वेडे । मूल नाही तलेथे फछ केवी जोडे ॥३।॥॥ 
भक्ति युक्त ज्ञान तेये नाही पतत । भक्ति माता तया करितसे जतन ॥७॥ 
एका जनादनी शुद्ध भक्ति क्रिया । ब्रह्म ज्ञान त्याच्या लागतसे पाया ॥5॥ 


पढरीनाथ अर्थात्‌ रखुमाई के पति ने सग्रुग और निर्गुण दोनो की साक्ष्य 
ईंट पर खडे होकर अपने रूप से ही करा दी है। ज्ञान की प्रतिष्ठा भक्ति से ही 
सिद्ध होती है। क्योकि भक्ति पेड की जड है और ज्ञान उसका फल है। इस 
पेड का पुष्प वेराग्य है। विता भक्ति के ज्ञान की बाते करने वाले मूर्ख हैं। जहाँ 
पेड की जड ही नही वहाँ फल की भ्राप्ति कंसे संभव है ? एकनाथ के गुरु जनार्दन 
की यही सीख है कि शुद्ध भक्ति से जो कार्य प्रेरित हो जाता है ब्रह्मज्ञान स्वयमु 
उसके चरणो मे आकर लोटने लगता है । 

निर्गुणा स्वरूप का रहस्य सगुण साधना से हो सभव है। उस निर्गण तक 
पहुंचने का भार्ग सगुणोपासना, नामस्मरण और भजन ही है। सगुणोपासना से 
भगवद्‌ विपयक ज्ञानप्रासि होती है। वारकरी सम्प्रदाय के दार्शनिकता मे' ज्ञानमार्ग 
१. वारकरी सम्प्रदायाचा इतिहास--पश्रा. झं. वा. दांडेकर, घु० ५४। 
२. ज्ञानदेव अझंग । 
रे. एकनाथ अभड्भ । 
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और भक्तिमार्ग का आपस में कोई संघर्ष नही है । भक्ति मोक्ष का साधव है, और 
ज्ञान का कारण भी । कोरा ब्रह्मजानी न तो खुद अपना उद्धार कर सकता है और 
न दीनो का उद्धार करने की इच्छा रखता है। इसीलिए सन्‍्त एकनाथ का यह 
निवेदन समीचीन ही है--.., ह 


हि पावोनिया ब्रह्मज्ञान । स्वये तरला आपरण। 
नकरीच दीनोद्धारण । ते ख्ंडपरा ज्ञात्याचे ॥* । 


कालानुसार सर्व सम्राहकत्व॒ और सहिष्णुता के साथ परमेश्वर प्राप्ति कां 
सरल और सुलभ उपाय वतलाने वाला यह संप्रदाय है। दिनोदिन इस सप्रदाय की 
उन्नति ही हो रही है । 
समसथ समप्रदाय : है रे 
इस सम्प्रदाय के सस्थापक स्वामी समर्थ रामदास हैं । देवगिरी के पतन के 
बाद बडी विपदा का कालखड पराधीनता के साथ महाराष्ट्र में प्रारम्भ हो गया 
था। अनेक प्रकार के अत्याचारों का सामना लोगों को करना पडा था। म्रगतः 
दादगाह तथा विजापूर के आदिलशाह महाराष्ट्र को कोंचते जा रहे थे। इसी 
असहनीय दुदंशा से ऊपर उठाने वाली परिस्थिति का निर्माण करने वाली 
“रामोपासना' समर्थ रामदास ने अपने 'समर्थ-सम्प्रदाय” के द्वारा प्रस्थापित की । 
समर्थ-सम्प्रदाय' को महाराष्ट्र मे भौतिक और आध्यात्मिक दृष्टि से एक विशेष लाभ 
प्राप्त हो गया है। श्री रामचन्द्रजी को रामदास “समर्थ” कहा करते थे। इनी नाम 
का विशेषण स्वामी रामदास को भी आगे चलकर प्राप्त हो गया और उनका 
सम्प्रदाय भी समथ्थे-सम्प्रदाय कहलाने लगा । _ भागवत धर्म के वर्थात्‌ वंप्णव धर्म के 
- स्मथक ही समर्थ रामदास थे । रामदास के नाम से इस धर्म के अनुयाग्रियों कै 
समर्थ सम्प्रदायी, कहा जाने लगा। वारकरी सम्प्रदाय ज्नानेव्वरादि मन्नों 
अनुयायियो को कहा जाता था। वास्तव में भागवत धर्म ही दोनो का मूव 
है। विवेक और नीति को वारकरी सम्प्रदाय की तरह समर्थ सम्प्रदाय $ 
स्थान और महत्व है। वारकरी सम्प्रदाय ने आध्यात्मिक और न#ततिक उम्नति के 
ध्येय सामने रखकर जन साधारण अपने सासारिक दु.खो को आगानी से धब २ 
ये सिखाया तो समर्थ सम्प्रदाय ने इस निस्सार जीवन में आस्था धौर रह हि 
संवल उत्पन्न किया। इनका अमुख कारण समर्थ रामदास की सी परगना 5; ' 
उपासना रामदास को विश्येष अभिप्रेत थी। उपासना का धाधार बता । 
है; यह इस सम्प्रदाय का मुख्य सूत्र हैं। “उपासने बा माठा वा ह 
रामदास का यह कथने--- |; जज 


आओ 
कक > नह रा 
कु 





वत--एकनाथ । 


१४२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


'उपासनेिला हढ़ चालवावें। भुदेव सैँतासि सदा लवावे। 
सत्कर्म योगें वय घालवावें । सर्वादुीं मंगल बोलवाबे ॥" 
उपासना को हढता के साथ चालू रखना चाहिए, ब्राह्मण और सम्तों का 
हमेशा आदर करना चाहिए, सत्कर्म करके आयु बितानी चाहिए, और सब लोगों 
के मुख से मगलदायक धन्यवाद प्राप्त करता चाहिए। 
समर्थ रामदास की गुरु परम्परा भी समझ लेना आवश्यक है । वह इस 
प्रकार है--- 
आदि नारायण विष्णु ब्रह्माणा च वशिष्ठक॑ । 
श्रीरामं सारुति बंदे रामदासं जगत्‌ शुरु । 
अर्थात्‌ इस सप्रदाय या उपासना का रहस्य आदि नारायण ने महाविष्णु को 
दिया । महाविष्णु से हुस को, हस से बरह्मयाजी की, और उनसे वणिठ्ठ को, इसका 
ज्ञान प्राप्त हुआ। सदुगुरु वशिष्ठ ने राम को और प्रभु रामचद्ध ने स्वश्मम्‌ रामदास 
को यह रहस्य बताया । रामदासजी की सहायता हनुमानजी भी करते थे ऐसा वें 
स्वयम्‌ बतलाते है--- 
साहा आसम्हासी हनुमेंत । देवत श्री रघुनाथ। 
आराध्य गुरु श्रीराम समर्थ । उपो काय आस्हासी ॥* 
हमारी उपासना के उपास्य प्रभु श्री रामचर्द्रजी है और इसमें हमारे सहायक 
श्री हनुमान है, अत. इस दास को किस चीज की कमी या अभाव हो सकता है ? 
इसी राम की उप!|सना कर रामदास समर्थ बने । स्वय अनुभूति और प्रचीति लेकर 
प्रथम रामोपासना से राम का साक्षात्कार लेकर फिर लोगो के सामने अपनी बाते 
उन्होने रखी । उनके बोल स्वानुभव के और सत्य-प्रतीति के थे। यो उनके समय 
मे ब्राह्मणा और क्षत्रियों की कार्य प्रवशता और कर्मयोगिता उस युग के अनेक सतो 
के उपदेश वचनो के सुनने पर भी तिरोहित हो रही थी। इसे पुन. जाग्रृत कर 
उसका प्रादुर्भाव करने का उपाय अर्थात्‌ व्यवहार-धर्म की स्थापना कर लोगो को 
सजा करने के लिए रामदास स्वामीजी ने उपासना को भी व्यावहारिक रूप प्रदान 
किया । इसके लिए लोगो के सामने प्रभु रामचन्द्रजी का आदर्श चरित्र रखा, जो 
अनेक उज्ज्वल आदर्श गुणो का समुच्चय स्वरूप ही था। इसी का परिपाक यह हुआ 
कि लोग प्रतिकार क्षम बन गए। इसके दो रूप थे। प्रथम स्वसरक्षण और दूसरा 
मोक्ष प्राप्ति का आत्म विश्वास अर्थात्‌ प्रपच और परमार्थ दोनो का सदुपदेश 
स्वामीजी ने दिया । “मनी घरावे तेते होते । विध्च अवधेषि नासोनी जातते। कृपा 





१. श्लोक--समर्थ रामदास कृत 
२. श्री देव--समर्थ रामदास, भाग १॥ 
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केलिया रघुनाथे । प्रचीत येते ।” “अर्थात्‌ रामोपासना करने से सब कार्य सफल हो 
जाते है ।*' सगुण और निर्गुणा दोनों का समन्वय इस सप्रदाय मे विवेचित है । 
ज्ञान से केवल कार्य नही हो सकता अत: भाव और भक्ति दोनो सहित होकर ज्ञान 
प्राप्त करना अच्छा माना गया है। विशेपत. होनहार और तत्पर ब्राह्मण युवको पर 
इनकी दृष्टि रहती थी । उन्हे अपना योग्य शिष्य बनाकर उनको धर्म प्रवण और 
कार्य प्रव॒ण वनाया । समाज के नराश्य और आलस्य को भगाने के लिए प्रथम 
उनके भीतर का आलस्य और नैराश्य भगाया | करतंव्य और प्रयत्न तथा भगवान्‌ 
का अधिष्ठान इन तीनो पर रामदास स्वामी हमेशा वल देते है । 

कौटिल्य का सूत्र है :* 

'घर्मस्य मूल अर्थम्‌ अर्थस्य मूल राज्य ।' 

राष्ट्र का अभ्युदय अर्थ और राज्य इन दोनो के पारस्परिक सहयोग पर 
निर्भर है। धर्म के लिए राज्य साधन है, अर्थ भी राज्य मे धर्म का आधार लेकर 
ही राज्य की उन्नति मे सहायक होता है। रामचन्द्र के भक्त को इस पृथ्वी पर कोई 
भी वक़ दृष्टि से नही देख सकते । जिनके पास रामदास्य है उनके राम ही रक्षक 
है। यह निश्चित है । “समथ' सम्प्रदाय' के मुख्य अद्भ दो है। (१) धर्म कारण 
और (२) राजकारण । सर्वत्र अपने काव्य मे, और अपनी रचनाओ मे स्वामीजी ने 
धर्म कारण को ही महत्व्र प्रदान किया है। राजकारण देश, काल और उस समय 
की परिस्थिति-सापेक्ष, होने के नाते स्वत आ गया है। अतः समर्थ सप्रदाय के 
गाग्वत तत्वों की हम उपेक्षा कदापि नही कर सकते । उनके शब्दों मे जो चतु सूत्री 
अपने सप्रदाय की है उसे प्रथम समझने, का हम प्रयत्न करेगे-- 

ह “घुरुूप ते हरिकथा निरूपणा । दुसरे ते राज कारण । 
» तिसरे ते सावधपरा सर्व विषयीं ॥ चवधा अत्यंत्त साक्षेप ॥। ३ 

इसका अभिप्राय है कि संसार से ऊपर उठने के लिए मुख्य हरि-कथा-निरूपणुः 
ही एकमात्र साधन है । इससे भगवद्‌ भक्ति और भगवद्‌ प्राप्ति दोगे काय॑ हो जाते 
है। मनुष्य को चाहिए कि वह अपना प्रपच यूक्ति और वुद्धि के साथ सुव्यवस्थित 
रूप मे करे। यह सतकतापूर्णा व्यावहारिक जीवन ही राजकारण के शअतर्गत आता 
है। अन्यथा उसका जन्म सार्थक नहीं होगा। व्यक्तिस्वातत्य, कर्म-स्वातत्य, 
समाधान और जन्म का साफलल्‍्य इसी से उपलब्ध हो जाते है। इसीलिए काम 
१. समर्थ रामदास--दिवाकर--जोगलेकर । 
२. कोटिल्य धर्म सूत्र । 
३- समथ रामदास कृत- दासबोध । 


१४४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


क्रीधादि पड्‌-रिपुओं से बचने की विशेष रूप से सावधानी बरतने की आवश्यकता 
का प्रतिपादन वे करते है। यह सावधानी इन्द्रियज-विषयो के लिये भी आवश्यक है। 
इस सिद्धी के लिए प्रयत्न और ईदइव रनिष्ठा आवश्यक है। आलस्य को छोड प्रयत्न मे 
रत रहने से साफल्य अवश्य मिलता है। इस चतु/सृत्री मे लोकसप्रह, लोक जागृति, 
लोककल्याण और आत्मकल्थाण आ जाता है ।* 


ट 


साम्प्रदाय का दार्शनिक रूप--- 


यो तो इस सम्प्रदाय की चतुसूत्री अभी वर्णात की गई है। दासबोध मे 

और अन्यत्र समर्थ रामदास स्वामीजी ने कही पर बीस और कही पर चालीस 
लक्षण बतलाए है। शाश्वत रूपो से मूलभूत तत्व पाँच है जो इस प्रकार बतलाए जा 
सकते है--(१) शुद्ध उपासना, (२) विमल ज्ञान, (३) वीतराग (वराग्य) 
(४) ब्राह्मण्य-रक्षण और (५) छुद्ध मार्ग-शुद्धाचरण । समर्थ इन लक्षणों का 
समावेश रामोपासको के लिए लिखे गये अपने सुप्रसिद्ध पत्र मे इस प्रकार 
देते है :* 

शुद्ध उपासना विसल ज्ञान । वीतराग आरि। बाह्मण्य रक्षण । 

गुरु परंपरचे लक्षण । शुद्धसार्ग ॥ 

ऐसे पंचचा बोलिले। इतकु' पाहिजे येत्ने केले । 

स्हणजे सकल हो पावले। म्हस्णे दासानुदास ॥ 


शुद्ध उपासना से रामदास का अभिप्राय वेदिक मार्गानुसारी वर्णाश्नम धर्म 
युक्त उपासना से है । शुद्ध उपासना मे ब्राह्मणों के द्वारा विमल हस्त से पूजा होने 
में सबका कल्याण है यह उनका कहना है। इसमे प्रतिमा, अवतार, अ्रतरात्मा और 
निमंलात्मा की पूजा, कर्म, भक्तिप्रेम, ज्ञान और विज्ञान युक्त होगी। इस उपासना 
में कई सोपान है और वे एक से एक बढ़कर है। 'नारायर असे विश्वी। त्याची 
पूजा करीत जावी । या कारणे तोषवावी । कोणी तरी काया ॥/ 


ह सारे विश्व मे नारायण भरा हुआ है उसी की पूजा करनी चाहिए। अतः 
अपनी कृति से, आचररा से मनुष्य मात्र को और अन्य किसी भी जीवधारी को 
यदि सतोप मिला, तो वह परमेश्वर की पूजा ही मानी जायगी | यही पर उनकी 





१. श्री समर्थ रामदास--श्री दिवाकर जोगछेकर, पु०,७६॥ 
२. समर्थ रामदास के एक ओवीबद्ध पत्र से । 


र- रामदास स्वामी के एक ओवोबवद्ध पत्र के अंतिम श्रंश् से ओवी, क्रमांक ११। 
सम चरित्र भाग ३, पु० १०० 
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शुद्ध उपासना से भगवंत का अधिष्ठान भी सम्मिलित हो जाता है। यही 
रामोपासना है जो शुद्ध है। कोरी जनसेवा समर्थ रामदास को अभिप्रेत नही है । 

विमलज्ञान--इसका तात्पय है कि उन्हें शुद्ध अहंत ही मान्य था। अतः 
जिससे सच्चे भगवान्‌ की पहिचान हो सकती है वही ज्ञान उन्हे अभिप्रेत है। ज्ञान 
के द्वारा आत्मा को परमात्मा की पहचान होकर वह आत्माराम वन जाय और उस 
आत्माराम से चिन्हारी हो जाना ही विमल ज्ञान है । 

विवेक वेराग्य--ही रामदास स्वामी के मत में सर्वश्रेष्ठ वीतराग है। 
विवेकहीन वराग्य निष्क्रीयता का द्योत्तक हो जाता है। विचारपूर्वक किये गये 
ज्ञानाधिष्ठित वेराग से ही उनका सकेत प्रतीत हो जाता है। बिषयो के प्रति विवेक- 
युक्त वराग्य यदि न हो, तो शुद्ध ज्ञान प्राप्ति होना असम्भव है। यह संसार स्वभाव 
से ही सड़ा-गला है । इसलिए इसे विवेकपूर्ण करने से यह अच्छा हो जाता है और 
धीरे-चीरे उसकी अणभगुरता और नश्वरता भी समझ मे आने लगती है। इसको 
विना समझे परमार्थ करने से वडी फजीहत होती है। वराग्य से त्यागयुक्त प्रवृत्ति 
रखकर, विपयों से अपने आपको खीच लेना चाहिए तभी पारमाथिक पात्रता आ 
सकती है । 

ब्राह्मण रक्षण--जो ब्रह्म का निरूपण कर सकता है तथा सपूर्णतया ब्रह्म 
का जो जावकार है ऐसे ब्रह्मविद को ब्राह्मतग कहना चाहिए। सात्विक प्रवृत्ति 
वाला, ब्रह्मज्ञान का जिसके पास अधिष्ठान है ऐसा ब्रह्म का अधिड़ाता शमदमादि 

पड़्गुणो का जिसमे सम्पूर्णातया दर्शन होते है वही पर ब्राह्मण्य है। भगवदगीता भी 
तो बही कहती है-- 
शमोदयस्तपः शौच क्षान्ति राजव मेवच । 
ज्ञान विज्ञान सास्तिक्यं ब्रह्मकर्स स्वभावजस््‌ ॥' 


नाममात्र के ब्राह्मणों से रामदास का कोई नाता नही है। वे तो शुद्धा- 
चरणी ब्रह्मविदों और ब्रह्मवेत्ताओ के लक्षणों से युक्त ब्राह्मण्य रक्षण को महत्व 
अदान करते है । 

शुद्ध मार्ग अर्थात्‌ शुद्ध कर्माचरण से उनका अभिग्राय व्यक्त होता है । 
ईव्वरापंण वृद्धि से शास्त्रविहिंत और स्ववर्णोचित कर्म ही स्वधर्म है। आलस्य का 
घोर विरोध वे करते है। वे स्वयम्‌॒ कर्मयोगी थे । ज्ञानोत्तर भी कर्मंयोग नहीं 
छोड़ना चाहिए ऐसा उनका आग्रह था । 


आधी ते करावे कर्म। कर्म साग्ग उपासना । 
उपासका सापडे ज्ञान। ज्ञाने मोक्षचि पावरों ॥ 
लि मम 
१. भगवदगीता---१८४२ । 


१४६ हिन्दी और सराठी के बेष्णव साहित्य का 


प्रथम कर्म करना चाहिए | कर्म करते-करते उपासना होती है । उपासना 
से ज्ञान प्राप्त हो जाता है। ज्ञान से उपासको को मोक्ष की उपलब्धि हो जाती है। 
उनका कर्मठ मार्ग ही बतलाता है कि ब्रह्मज्ञान से सारासार विचारकर धर्म की 
स्थापना के लिए कर्मकाण्ड और उपासना की अतीव आवश्यकता है। शरीर-धारियो 
को सदा कर्म -तत्परता-युक्त रहना चाहिये यही उनका शुद्ध-कर्माचरण है। समर्थ 
सम्प्रदाय में आत्मप्रतीति एवम्‌ आत्मसाक्षात्कार का महत्व सबसे अधिक है। व्यक्ति 
की उन्नति पर जोर है। आत्मिक उन्नति के लिए प्रयत्नवाद का आश्रय और 
आलस्‍स्य का त्याग आवश्यक है । लोकप्ग्रह करने वाले में स्वयम्‌ भगवद्‌-कृपा से 
सामथुर्यणाली बनकर ऐसे ही भगवद्‌ कृपा सम्पन्न लोगो का सगठन लोक-कल्याणा 
और लोकजागृति के लिए करना चाहिये । अनवरत प्रयत्त कर अनन्य भक्ति से 
रामोपासना करते हुए हर दित कुछ न कुछ लिखना चाहिए ऐसी समर्थ की अपने 
सप्रदाय वालो को आज्ञा थी । अनुशासन-हीनता का समर्थ सप्रदाय मे तीक़ निषेध 
है। क्योकि अनुशासन यूक्त होकर अखन्ड श्रवरा मनन, चितन कर, भक्ति मार्ग को 
अपनाने से आत्म-कल्याण, देश-कल्याण और लोक-कल्याण। प्रयत्नपूर्वक करने पर 
सिद्ध होता है। भिश्चय का महामेरु बतकर प्रयत्त को भगवान्‌ मानकर समथ ने 


जिस व्यक्ति मे जो ग्रुण देखा उसको लेकर उसे स्वधम-निष्ठ बनाकर सद्भुठित 
किया । 


आचरण पक्ष मे ऐहिक और पारमाथिक क्षेत्रों मे समर्थ सम्प्रदाय” त्याग 
ओर विवेक युक्त वेराग्य को प्रधान प्रश्नय देता है। सासारिक कार्यो मे और 
आध्यात्मिक कार्यो मे युक्ति और चातुर्य का महत्व है। सर्वोपरिगुणो का ग्रहण 
और सर्वश्रेष्ठ उत्कटतापुर्ण भावों का अनुभव, किसी को भी उत्तम सामथूय प्रदान 
करते है । सरसता के साथ उत्कट, भव्य और विशाल एवम्‌ उदात्ततत्वो, बातो, 
ओर सिद्धान्तो को आत्मसात करता चाहिए। नीरस और छूछा सदा त्यागना 
चाहिए । निस्पृहता से विश्व मे प्रसिद्ध होकर उत्तम गुणो का चयन और आचरण 
में उनका ग्रहणा कर भगवद्भजन मे लीन रहकर जन्म की सार्थकता सिद्ध करती 
चाहिये। समर्थ सम्प्रदाय मे समर्थ" बनने का यही तरीका है। प्रचंड अध्यवसाय, 
अतीव भगवद्‌आस्था, अनवरत प्रयत्न, अवाधकर्मष्यता से युक्त यह सम्प्रदाय महाराष्ट्र 
के लिये आत्मोद्धार मे उपकारक सिद्ध हुआ । कहा जा सकता है कि इन तत्वों से 
राष्ट्रीज्ति और जगदोद्धार कदापि असभव नही होगा। इस सप्रदाय ने व्यक्ति को 


आत्मनिर्भर, स्वधर्म निरत, भगवद्कृपा सम्पन्न बनाकर, समाज को स्वधमनिष्ठ बनाया 
जौर सुसगठित किया । 
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चे कहते है-- 

पमिक्षामिसे लहान थोरे । परीक्षत सोडाडी'* इस रामदासोक्ति में समर्थ 
सम्प्रदाय के कार्य का रूप सामने आ जाता है। 'समर्थ' छोटे बडे सभी व्यक्तियों का 
परीक्षण कर इस परीक्षण मे सफल होने वाले चुनिदा तेजस्वी युवक 'समर्थ-सप्रदाय' 
से रामदास के शिष्य बने। पनुर्धारी राम और हनुमान की उपासना से इस 
सप्रदाय के द्वारा श्रद्धा, आशा, और विश्वास को बढ़ाया गया, जिससे सारा 
भहाराष्ट्र स्फुरण पाकर तेजस्वी बत गया । 'समर्थ-सप्रदाय” की यह विशेषता है, 
कि उसने व्यष्टि और समष्टि-जीवन में आत्मविश्वास, सचरित्रता, भक्ति और सज्भूठन 
की आवश्यकता सिद्ध की जिसने राष्ट्रीय-स्वातत्रता संघर्ष के आदर्श छत्रपति' शिवाजी 
जैसा प्रातःस्मरणीय नेता निर्माण किया तथा समाज मे आत्मबल, ज्ञान और 
उपासना का महत्व प्रतिड्ोित किया । लोकमगल, लोक-सग्रह, आत्म-कल्याण और 
सनोवल की कमंठ प्रेरणा इस प्तप्रदाय की चिरतन प्रेरक शक्तियाँ है। इसीलिए 
'समथ सप्रदाय' मे बलोप्पसना पर जोर दिया गया है । 3. 


४+3+.२.२२२_ॉ२२_े-.-..-न्‍८८.....०+ 


१, दासबोध॑-- रासेदास । 


तृतीय-अध्याय 


हिन्दी ओर मराठी वेष्णव साहित्य पर पड़े हुए 
भारतोय एवम्‌ अभारतीय मतों का 
प्रभाव और उनका विवेचन 


१७६ 


तृतीय अध्याय 


हिन्दी और मराठो बेष्णव साहित्य पर पड़े हुए 
भारतीय एवम्‌ अभारतोय मतों का 
प्रभाव और उनका विवेचन 


पुरे अध्ययन में आने वाले मराठी और हिन्दी के नौ वंष्णव सन्‍्तों के 
साहित्य पर और उनकी साधना पर जिनका प्रभाव पड़ा है उनके स्रोत 
कौन से थे, और उनके दाशं निक आधार क्‍या थे, इसे समभने के लिए यहाँ पर 
प्रयत्त किया जावेगा । इन मराठी और हिन्दी वेष्णवों की भक्ति-माधना पर 
दाशंनिकता की दृष्टि से और धामिकता की दृष्टि से भारतीय प्रभाव और अभारतीय 
प्रभाव सास्क्ृतिक रूप मे प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष किस प्रकार पडा है, इसे देख लेना 
समीचीन होगा । 

बीद्ध महायान और भक्तिमार्ग-- 


भक्ति दर्शन पर महायान की पूरी छाप है तथा उस पर नारद-भक्तिससूत्र, 
शान्डिल्य और पाचरात्र एवसु भागवत पुराणादि की भक्ति परम्परा भी सन्निहित 
है। भारत मे वेष्णव-साधना तेरहवी से सत्रहवी शती तक जब विकसित हो रही 
थी तब बौद्ध धर्म नामशेप हो गया था। नेपाल, हिन्देशिया, हिन्दीचीन और 
सयाम में महायान बौद्ध धर्म और वैष्णव भक्ति दर्शन का समन्वय साधन हो रहा 
था। वौद्ध महायान मे बुद्ध-भक्ति एक प्रमुख विशेषता है। महायान ने भगवान 
बुद्ध को एक उपास्य रूप मे मान लिया । भक्ति और मुक्ति का आश्वासन महायान 
की विशेषता है । बुद्ध के मन मे प्रथम निर्वाण सुख अनुभव करने की इच्छा जगी 
और बाद मे उन्होने 'उदासीनता को जीतकर प्राणियों के दुख का उपशमन' 
करने का सकलप किया । यह सकलल्‍प ही एक आश्वासन के रूप में बुद्ध भक्ति का 
मुख्य आलबन था । भगवान्‌ बुद्ध के पूरे भक्ति की भावना भले ही रही हो यह 
विशेषता उसमे किसी प्रकार न थी । 

ऋग्वेद मे ऋषियों ने वरुण के प्रति भक्ति के उद्गार प्रकट किये थे जो 
देवता भक्ति ही कही जा सकती है। देवताओं का आकर्षण कम हो जाने पर भक्ति 
निष्प्रभ हो गई। उपनिषदो मे बुद्ध जैसा कोई ऐतिहासिक महापुरुष नही है जिसके 
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प्रति सच्ची भक्ति का स्वाभाविक विकास होता । निर्भुण निराकार की भक्ति 
नही होती । पाली साहित्य में विष्णु-वेण्हु और शिव-ईसाण गौण देवताओ के रूप 
मे वशित हैं। उतका स्थान इन्द्र और ब्रह्मा से निम्नतर है। बुद्धकाल में इनकी 
उपासना पद्धतियाँ अधिक महत्वपूर्ण नही हो सकती थी । कृष्ण भक्ति का प्रचार 
बुद्ध युग के बाद वासुदेव कृष्णा को भागवत सप्रदाय के भगवान्‌ के साथ एकीकरण 
किये जाने के परिणामस्वरूप हुआ। 'बेसनगर' के शिलालेख मे हेलियोडोरस' 
अपने को 'परम भागवत” की उपाधि से विभूषित करता है। छान्‍्दोग्या मे कृष्णाय-' 
देवकी पुत्रायः और कौषीतकी ब्राह्मण मे कृष्ण आगिरस का वर्खन है। ईशोप- 
निषद मे ईश्वर की उपास्य के रूप मे विवेचना है। श्वेताश्वतर' मे भक्ति के 
सिद्धान्तो का प्रचलन है। इससे यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि प्राचीन 
भक्ति धारा का विकास होते-होते कृष्ण भक्ति मे कृष्ण को विष्णु का अवतार माना 
जाने लगा। क्योकि इस विश्वास के प्रचलन के आधार इन्ही उल्लेखों मे ही 
विद्यमान है । घुसुन्डी के शिलालेख मे वासुदेव का जना भगवद्भ्यासक्षण- 
वासुदेवाभ्याम्‌ के रूप मे उल्लेख मिलता है । इस वासुदेव-पूजा का केन्द्र मथुरा 
था। कृष्ण भक्ति मे कृष्ण-पूजा का महत्व कृष्ण के महान बनने के बाद से ही सिद्ध 
हो जाता है। पाणिनि भी “वासुदेवार्जुनभ्याम्‌! वासुदेव का देवता रूप मे उल्लेख 
करते है। 'पालिनिद्ेम' मे वासुदेव-सम्प्रदाय' का उल्लेख इस प्रकार आता है--- 
'वबासुदेव कृतिकावाहोन्ति !! यह उल्लेख वासुदेव पूजा के प्रचलन का ही समथथंन 
करता है । इन सब वातो से कह सकते है कि वासुदेव पूजा द्वितीय शताब्दी पूर्व ही 
भारत मे प्रचलित रही होगी । महायान मे जब बुद्ध भक्ति का उदय हुआ होगा तो 
उसने इस वासुदेव-सप्रदाय से ज्ञात और अज्ञात रूप से अवश्य प्रेरणा' ग्रहण की 
होगी । ' 
रिचार्ड गार्वे गीता का मौलिक प्रणयन ३००-२५० ईसवी पूर्व मानते हैं । 
डा० हरदयाल अत्यत सतुलित विवेचन के बाद २५० ई० पु० से लेकर २०० 
ईसवी पूर्व तक गीता का प्रणयन काल मानते है। वसे विटर निट्क, के०जे० साडर्स 
आदि गीता से महायान ने वहुत कुछ लिया है, ऐसा सिद्ध करते है। श्रीभरतसिह 
उपाध्याय के मतानुसार गीता के कृष्ण जिस प्रकार मुक्तिदाता प्रभु के रूप में चित्रित 
हैं वह बुद्ध का अनुकरण ही है। महायान बौद्ध धर्म में एक ऐतिहासिक तथ्य 
अर्थात्‌ मुक्ति का आश्वासन तथागत की बोधिप्राप्ति और उनके प्राणियो की विमुक्ति 
के लिए दिए गए उपदेश के निणंय पर आधारित है।* धामिक इतिहास मे यह 


आज 
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एक महान बात हैं जो श्रीत परपरा मे नही मिलता । इसी से प्रेरणा लेकर श्रौत- 
परपरा ने उसे अपनाया था। जिसमे से मूलतः भक्ति के विचार को महायान ने 
लिया था। श्रौत परपरा मे भक्ति देवताओं पर निर्भर रहती है जिनमे तेशमात्र 
ऐतिहासिक मानवत्व नही था | बुद्ध जैसे ऐतिहासिक व्यक्ति को महापुरुष के रूप मे 
भक्ति का आलबन बनाकर महायान ने एक महत्वपूर्ण कार्य किया। भागवतकार 
तो कृष्ण को साक्षात भगवान्‌ तक मानते है। राम और विष्णु, तथा कृष्ण और 
विष्णु को ऐतिहासिक महापुरुषो के रूप मे मानकर उनको एकाकार करने का प्रयत्न 
किया गया और राम और कृष्ण भगवान्‌ वनकर सामने आये। भरतसिह 
उपाध्याय का कहना है कि वे बाद मे बुद्ध के अनुकरण पर देवता बने। गीता में 
प्राणियों को मुक्त करमे का सकलल्‍प है, पर स्वयम्‌ उनके जीवन का वह आधार 
कहाँ है जो बुद्ध के जीवन से मिलता रहा है। सच्ची भक्ति में मुक्ति का आश्वासन 
ऐतिहासिकता पर आधारित होना चाहिए। मुक्तिदाता भी ऐतिहासिक हो | 
भहायान ने यही साधना भारतीय साधना को दी। राम भक्ति में यह वात नहीं 
मिलती । कृष्ण और राम इन दोनो महापुरुषो का दंवीकरण किया ही इसलिए 
गया था; कि बुद्ध के अनुरूप भक्ति का आलबन श्रौतपरपरा के साधको को मिले । 
परन्तु उसमे उन्हे पूरी सफलता नही मिली । 


राम अपने बाणो से सुबाहु, ताड़का और मारीच तथा रावण के मुक्तिदाता 
बने । बेसे रामताम जपने से भवसागर सूख जाता है। ठीक है, पर स्वय राम के 
जीवन में भवसागर को सुखाने का क्‍या आधार है ? राम और कृष्ण के जीवन मे 
अपने ही जीवन से मुक्ति का आश्वासन दिया जाय ऐसा ऐतिहासिक आधार उपलब्ध 
नही है। महायान के उपास्य देव के अनुकरण पर ही बाद मे यत्र तत्र प्रयास 
किया गया है ऐसा श्री भरतसिह उपाध्यायजी का विवेचन है। इसके कारण इस 
प्रयास मे वल नही बल्कि असगति है । 


छठी शताव्दी ईसवी मे राम का एक रूप गढ डाला गया जो वाल्मीकि 
रामायण के राम से बिलकुल भिन्‍न था। परन्तु जिसमे राम के मुक्ति दाता राम के 
रूप के साथ सज्भुति थी। अध्यात्म साधको को भी आकर्षित करने की वह क्षमता 
रखता था। राम का यह रूप योगवासिष्ठ के राम का रूप है जहाँ राम किश्योरा- 
वस्था से ही विरागी सिद्धार्थ का सा रूप धारण कर लेते है और ससार की 
समस्याओं पर विचार करते हुए पीछे पड जाते है ।१ 
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प्र 
तुलनात्मक अध्ययन श्शरे 


आलोचना-- 
भरतसिंह उपाध्यायजी ने यह सिद्ध करने का बहुत प्रयास किया है कि बुद्ध 
के व्यक्तित्व ने ही कृष्ण और राम ज॑से नामों के देवीकरण करके बौद्ध महायान से 
भक्ति का सूत्र लेकर उसका अनुकरण किया। किन्तु इतिहास इससे विरुद्ध है । 
जिस वुद्ध के व्यक्तित्व की महत्ता उपाध्यायजी के अनुसार -इतनी महान थी तथा 
जिसके चरित्र में इतनी महान क्षमता थी कि उसके ही अपने काल में उसकी पूजा 
या मूर्ति पूजा न होकर राम और कृष्ण की सूर्तियों पूजी गयी । राम और कृष्ण के 
व्यक्तित्व से परे बुद्ध को उपाध्यायजी सिद्ध करने की चेष्टा करते हैं यह बात इतिहास 
की हृष्टि से अनोखी जान पड़ती है ।. जिन कारणो से बुद्ध धर्म का उच्चाटन भारत 
से हुआ वे उतने ही प्रभावी होना जरूरी है। इसी बात की असमर्थता सामने वाले 
सामथयंवान्‌ को पराजित करने के सक्षम नही होती । अतः उपाध्यायजी का यह 
मत दुराग्रह जैसा लगता है । 
काफी ह॒द तक महायान भक्तिवाद भक्ति सम्बन्धी उन प्रधृत्तियों का विकास 
है जो हमें बुद्ध के मूल उपदेशो या स्थविरवाद से बौद्ध धर्म मे आ गया है। मुक्ति 
का आइवासन एक ऐतिहासिक तथ्य पर आधारित होने से उसने महायान को 
प्रेरणा दी होगी यही कहना पड़ता है। यों भक्ति का विचार बौड़ों के पहले ही 
भारत मे जगा था; और हिन्दुओ में वह सर्वप्रथम जागा था, बाद मे बाड़ों में ।- 
राम और कृष्ण की उपास्य रूप मे भक्ति की परपरा ने ही महायान को प्रेरणा दी 
होगी, यही कहना पड़ता है। मध्ययुगीन वेष्णाव साधना को अवश्य किसी न किसी 
रूप में महायान ने प्रभावित किया होगा । 
महायान का शरणागति का महत्व गीता के भक्तिवाद का ही स्वरूप है । 
'सद्धमं-पुंडरीक' और “गीता' मे अनेक समानताएँ है। बुद्ध के लिए प्रायः उन्हीं 
विधेषणो का प्रयोग किया गया है जो कृष्ण के लिए गीता में | 'सद्धमे पुडरीक' 
उनके लिए गीता का ऋणी है। हम डा० हरदयाल तथा उपाध्यायजी के मत से 
सहमत नही हो सकते कि उनका आविष्कार पहले वौद्धों ने किया और बाद मे 
वेष्णव नेताओं ने उसका उपयोग किया । 
गीता और बौद्ध दर्शन-- 


गीता एक समग्र दर्शन है। इसमें सम्पूर्ण अविरोधी सत्य को दिखाने -का 
प्रयत्न किया गया है। अनेक तात्विक चिन्ताओ का इसमे समाधान मिलता है । 
गीता एक कामघेनु है। सत ज्ञानेश्वर कहते हैं कि गीता-माता, ज्ञानी और अज्ञानी 
सतान मे कोई भेद नही करती । भगवान्‌ कृष्ण की वाड्मयी सू्ति भी उसे कहा जा 
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सकता है। वौड़ों की परिभाषा मे गीता भगवान्‌ कृष्ण का “धर्मकाय है। मोक्ष 
रूपी प्रसाद गीता सबको बाँटने के लिए तैयार है । इससे कम तो वह किसी को 
देती ही नही और वह किसी को भी त्ता नही कहती । तथागत के प्रवेदित धर्म के 
समान गीता का आकलन भी अतर्क विचार है ।१ गीता तत्व अज्वेय और अपरिमेय 
और इसी शरीर में स्वसवेद्य है। स्वयम्‌॒गीताकार कृष्ण कहते है कि “यह ज्ञान 
प्रत्यक्ष अनुभव मे आने योग्य अभ्यास करने मे सुगम और अविनाणी है। समत्व में 
पूर्णता प्राप्त मनुष्य योग्य काल आने पर स्वयम्‌॒ अपने अन्दर इस ज्ञान के दर्शन 
करता है। विवस्वान मनु और इश्वाकू की परम्परा से प्राप्त यह ज्ञान नित्य नवीन 
है। इसका प्रभाव अतीन्द्रिय है और वह शब्दों की पकड मे नहीं आता। वस्तुतः 
गीता ज्ञान मार्ग का ग्रन्थ है। उपनिपदो के ज्ञान का ही उसमे गायन हुआ है । 
इसका अन्तिम प्रयोजन परम-निःश्रेयस' की प्राप्ति है और परम-नि श्रेयस' का 
लक्षण यह है कि वह सहेतुक ससार की जआत्यतिक उपशान्ति ही है। यह प्राप्ति 
सर्वकर्म सन्यासपूर्वक आत्मनिष्ठा के धर्म से ही स्रभव है। महात्माजी गीता को 
श्रीकृष्ण के ह्वारा अर्जुत को दिया गया बोध है ऐसा मानते है । मिवृत्ति और 
प्रवृत्ति में गीता कोई भेद नही करती । गीता के ज्ञान में कर्म के साथ भक्ति का 
समन्वय है । कर्म पर उसका आग्रह इस चिन्ता को अभिव्यक्त करता है कि कही 
ज्ञान अक्वियावाद न हो जाय । गीता और बौद्ध साधना, भोगवाद और आत्मपीडा 


की अतियाँ स्वीकार नही करती । भगवानु कृष्ण श्रेय मार्ग का प्रतिपादन गीता में 
इस प्रकार करते है-- 


युक्तहार विहारस्य युक्तचेष्टस्थकर्म सु । 
युक्त स्वप्नावबोधस्प योगो भवति दुःसहा (0 
जो मनुष्य आहार विहार मे दूसरे कार्यो मे सोने-जागने मे समानता रखता 
है, उसका योग दु खनाशक सिद्ध होता है । 
गीता का भक्ति योग उसके दर्शन का मुख्य आइवासन है) भगवान्‌ की 
अनच्य भक्ति और भगवान के द्वारा भक्त के योग क्षेम के भार को उठाने की प्रतिज्ञा 
गीता के दो बहुत बडे आदवासन है। अनन्य भक्ति दुराचार को नष्ट करती है। 
भगवद्‌ भक्त का कभी वित्ताश्ष नहीं होता । भगवान्‌ बुद्ध के आत्मदीप' और 
'आत्मश्रण' होने का उपदेश ही गीता दूसरे ढद् से देती है। गीता के अनुसार 
मनुष्य आत्मा द्वारा आत्मा का उद्धार करे, उसकी .अधोगत्ति न होने दे । आत्तमा ही 


१. बौद्ध दर्शन और अन्य भारतीय दर्शन--भरतसिह उपाध्याय, पु० ७८८ 
२. श्षीसद्‌ भगवदुगीता--६-१७ । 


) 


डे 
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आत्मा का शत्रु और बंधु है । जो अपने बल से मत को जीत लेता है उस्ती का बधु 
आत्मा है। जिसते अपने आत्मवल से आत्मा को नही जीता वह अपने प्रति ही 
बत्रु का व्यवहार करता है। बुद्ध भी कहते है 'कर्म प्रति शरण बनो । “कर्म ही 
तुम्हारा अपना है ।! इसमें भी गीता की ही ध्वनि निर्देशित हो जाती है। 
'कौन्तेय प्रतिजानीहि न में भक्तत प्रसावइयति |” अध्यात्मिक जीवन का इतना बड़ा 
आइवासन अन्यत्र दुर्लेंभ है। एकान्तिक भक्ति का एकमात्र दर्शन गीता दर्शन है। 
भगवात्‌ बुद्ध के विशुद्ध ज्ञान मार्ग से भगवत कृपा जैसी कोई वस्तु सहायता के लिए 
नहीं भाती । साधारण बौद्धानुयायी 'बुद्ध सरण गच्छामि' कहते है अत. कह सकते 
है कि महायाव के भवित, धर्म, और गीता के भक्ति तत्व' में पारस्परिक आदानप्रदान 
पर्याप्त मात्रा में हुआ और दोनो में घनिष्ट सम्बन्ध भी है । 


आलोचना--इससे यह सिद्ध होता है कि जो लोग गीता की बायबल से 
अनुप्राणित या बौद्ध धर्म प्रेरित मानते है, वे यह भूलते है कि गीता दर्शन की 
परपरा गीता में ही दी गयी है। अतः यह बाद मे नहीं जोडी गई। यह उसकी 
पुरातनता को सिद्ध करती है। जो लोग यह कहते है कि यह परपरा बाद की 
जोडी हुई है वे यह भूलते है कि इतिहास इसे गलत सिद्ध करता है। अतः उनका 
यह आक्षेप एकदम गलत और. दुराग्रहपूर्णा जाव पडता है। गीताकार का 'सवे- 
धर्मान्परित्यज्य मामेक शरण ब्ज' यह कथन वृद्धानुयायियो पर इतना प्रभाव छोडा 
गया कि 'बुद्ध सरणं गच्छामि' इस प्रकार की प्रतिज्ञा लेने के लिए उन्हे विवज्ञ हो 
जाना पडा । 

सत्य और असत्य, चित और अचितु से भरे हुए विवेकपूर्ण जीवन मे 
साक्षात्कार करना कितना कठिन है इसे वैष्णव सत भक्‍त तुलसीदासजी व्यक्त 
करते है... 

जड़ चेतन हि ग्रांथो पड़ी गई। जदपि मृषा छूठत कठिनई ॥। 


श्रेय को ग्रहण करने वाला सदा शुभ वातों को प्राप्त करता है, तथा प्रेय को 

पहण करने वाले व्यक्ति को अपने पुरुपार्थ से भी वंचित हो जाना पड़ता है। श्रेय 
की खोज अध्यात्म-विद्या में प्रमुख रही है। गवेपणा हंदय और मस्तिष्क दोनों से 
की जाती है। गवेयणाततत्व ही सत्य है। महाभारत के अनुसार 'सत्यानास्ति 
परोधमे.' कहा गया है, तो तुकारामोक्ति है--सत्या परता नाही धर्म । सत्य तेचि 
परब्रह्म । सत्यापाश्ी पुरुषोत्तम | सर्वेकाछ तिष्ठत ॥” इसका अभिप्राय है कि सत्य से 
_र कोई धर्म नही और सत्य ही परब्रह्म है, तथा जहाँ सत्य की स्थिति है 


१. भोरामचरितसावस-तुलसीदास । 
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वहाँ पर पुरुषोत्तम सर्वदा विद्यमान रहते है । तुलसीदासजी भी ऐसा ही कहते है--- 
'घ्रम न दुसर सत्य समाना । आगम निगम पुरान बखाना ।/ भारत की अध्यात्म 
साधना में तपस्या को महत्व प्रदान किया जाता है। भारतीय जनजीवन में जब-जब 
विपत्तियाँ आई है तब-तव तपस्या के वल पर ही आत्मविश्वास के साथ इन पर 
विजय प्राप्त की गयी है। प्राय भारत में व्यक्ति रूप से और मामूहिक रूप से नव 
जागरण और नव्य भावनाओ का स्फुरण इसी तपस्या के अद्भ से ही उपलब्ध हें 
सका है। मराठो के स्वराज्य की स्थापना इसी त्याग और तपस्या के 
वल पर की गयी थी । चेतन्य महाप्रभु के बारे में यह प्रसिद्ध है कि वे मुखशुद्धि 
के लिए एक हर भी अपने पास न रखते थे । सभी व॑प्णावों की प्रगति एवम्‌ उन्नति, 
भारत का शिल्प, कला, विद्या, सगीत तथा सभी कुछ फिर चाहे अध्यात्मिक हो 
या आधि भौतिक सभी तपस्पा से अनुप्रारितत है । इस तपस्या तत्व की उपयोगिता 
बडे सशक्त स्वरो में मध्ययुगीन वेष्णव भक्त कवियों ने प्रतिपादित की है। भक्त 
आत्मसाक्षात्कार का अभ्यासी होने से दुख निरोच करता हैं। शीछ, सदाचार, 
ब्रह्मच्य और तपस्या भक्त में मूतिमान होती रही है। अपने जीवन में दु खो का 
अनुभव करते हुए तथा उनसे प्रभावित हुए बिना उनको दूर करने मे प्रयत्नन्ील 
रहकर वे आत्माराम तपस्वी बने है। अतः भारत सदा ऐसे निष्कामी सतो पर 
सदा गर्व करता रहा है। ज्ञान भी विना तपस्या के असभव है और विना ज्ञान की 
तपस्या निष्फल है। तपस्या जीवन को सजीवनी और सौश्टव भ्रदान करती है । 
योग भी तपस्या से सफल होता है। इसीलिए गीता में कहा गया है--- 
पुक्ताहारविहा रस्य युक्त चेष्ठस्य कर्मसु!* 

अर्थात्‌ आहार विहार मे युक्त रहना ही योग्य है। उसमे रत रहना या 
उससे वचित रहना अयोग्य है। निरोघ प्राणायामादि की साधनाएँ अयोग्य 
व्यक्तियों के हाथ में पडकर श्रष्ट और हानिकारक हो जाती हैं। इसकी साक्ष्य 
वज्जयान और सिद्धयान दे सकते है । 

शकराचार्य ने इसीलिए अपने आश्रमानुसार विहितकर्म करना ही तप माना 
है और इसी से उन्होने बीद्ध धर्म के दोपो का निप्कासन किया और हिन्दू धर्मा को 
विशुद्ध रूप देकर उसे परिष्कृत किया । 

लोकधर्म की गरिमा रखने के हतु वैष्णव सन्‍्तो ने मन्त्रतन्त्रों के निक्ृष्ट 
प्रयोगो की निन्‍्दा की । तुलसी ने कहा--'गोरख जगायो जोग भगति भगायो 


ग। कबीर योग के अभ्यासी थे पर तपस्या की सराहना उन्होने भी की । उनका 
कथन है। 


« गीता, ६-१७ ॥ 
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साधो सहज समाधि भली । 
गुरु प्रताप ते जा दिन उपजी दिन-दिन अधिक चली । 
जहाँ-जहाँ डोलो सो परिकरसा । जो कछु करों सो सेवा । 
जब सोबों तो करो दंडवत पूजो और न देवा। 
आँख न मूंदो कान न रूधघो तन कण्ठ नहिं घारों। 
खुले नेन पहिचानो हंँसि-हँसि सुन्दर रूप निहारो॥” 
तपस्या के दुर्ग पर चढना ऐसा दुर्गग है जैसे निराधार और फिसलाहट से 
युक्त पवतीय कगार पर चढना । आत्मविजय ही ब्रह्म विजय है। महात्मा गाँधीजी 
का इस विषय में यह मत कितना समीचीन है--- 
श्रद्धा और वृद्धि के क्षेत्र भिन्न-भिन्न है। श्रद्धा से अन्तरज्ञान और आत्म 
ज्ञान की वृद्धि होती है इसलिए अन्त: बुद्धि होती है, परन्तु उसका अन्तः छुद्धि के 
साथ कार्यकारण जैसा कोई सम्बन्ध नही रहता । अत्यत बुद्धिभाली लोग अत्यत 
चरित्र भ्रष्ट भी पाये जाते है किन्तु श्रद्धा के साथ शुन्यता का होना असभव है ।* 
-- महात्मा गाँधी । 
इसी भक्ति युग ने कबीर जेसा निर्मम व॒ुद्धिवादी उत्पन्न किया | भक्ति के 
कारण श्रद्धा तत्व की प्रधानता का पाया जाना इस यूग की विशेषता थी । इतिहास 
इस बात को प्रमाणित करता है कि हम तभी उत्करपंवान रहे जब श्रद्धा और बुद्धि 
का समन्वय किया गया । हमारा अध पतन तभी हुआ जब हमने बुद्धि का आश्रय 
छोड दिया । मध्ययुगीन भक्ति परम्परा में दक्षिण भारत मे वेदान्त भक्ति युक्त 
वष्णव धर्म तथा बड्भाल मे प्रेमोल्लासमयी रस निष्यदिनी वैष्णव घाराएं उस समय 
चल रही थी। उत्तर भारत मे निर्गुण सन्‍्तमत और सग्रुण भक्ति युक्त वैष्णव 
धर्म का प्रवाह वह रहा था। इन मे दाशंनिक कवि वनकर अपनी अनुभूति प्रधान 
बाते भक्ति की माधुरी के साथ अभिव्यजित कर रहा था। राम, कृष्ण और विद्वल, 
विष्णु के अवतार वनकर आराध्य देव बने । जो वेदान्तियो के निविभेष थे, वौद्धो 
के लिए सम्यक सम्बुद्धि से मोन होकर साध्य हो गये थे, उसे तानपूरे पर गाकर 
सार्वजनीन व सर्व-सुलभ वनाकर मीरा, कवीर, सूर, तुलसी, ज्ञानेश्वर, नामदेव, 
एकनाथ, तुकाराम, रामदास आदि ने अपनी वाणी से आइवासन देते हुए प्रस्तुत 
किया । भारतीय विचार-साधना मे दो प्रकार का महत्व है। एक सग्रुण भवित 
तत्व जो श्रूति सम्मत-स्मृति प्रतिपादित था, तो दूसरा निर्गुरा वादी और बौद्ध 





१. कबीर भ्रंथावली । 
(२. आत्मकथा--महात्मायोंधी । 
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साधना की विरासत लेकर चल पडा था। प्रथम सगुग भवत और दूसरे निर्मुण 
सत भक्त कहलाए। मध्य युग के वैष्णवों की भक्ति समुण तथा निर्गुग और समगुण 
की राम-भक्ति और कृप्णा-भक्ति के रूप में मामने जाई है। शक के प्रतिनिधि 
तुलसीदास, एकनाथ और रामदास है, तो दूसरे के सरदार, जानेश्वर, मीरा, 
नामदेव और तुकाराम है और निर्गुण के कबीर, नामदेव तथा अन्य सन्त है। बोद 
धर्म का सीधा प्रभाव और श्रमण-सस्कृति से जुडे हुए कबीर एकमात्र सन्त हू 
भारत का यह भक्ति-आन्दोलन उत्तर में सगुण कौर निर्गुण की भक्ति का बाना 
पहनकर तथा दक्षिण मे वेदान्त से अनुप्राशित भक्ति से सम्पन्न वंप्णव रूप लेकर 
तथा बड्भाल मे प्रेम रूपा एवम्‌ श्रेद गारिक रहस्यवाद उन तीन मुरय स्वसरूपों में 
सामने आया । भक्त दक्षिण में उत्पन्न होकर पूर्व में गई बरह्ीा से उत्तर भारत में 
जाक्रर विकसित हुई। ठीक उसी तरह बौद्ध महायान का भी विकास हुआ । 
मध्ययुगीन भवित आन्दोलन श्रृति, स्मृति, पुराण, भागवत, गीता, हस्विश 
रामानुज, रामानन्द, वल्लभाचार्य, चैतन्य महाप्रभु आादि के दर्शन मिद्धान्तो और 
आचार्यो से अपनी परपरा जोंडता है, तो इतिहास के पक्ष से उसे महायान की 
भवितशाखा से भी जोड़ने का कार्य अनुचित नहीं माना जावेगा । 

वौद्ध धर्म की भस्म पर मध्ययुगीन भवित का बीजारोपण होकर बह 
अकुरित, पुषप्पित और फलित हुआ। सातवी और आठवी घझताब्दियों मे जबकि 
पौराणिक धर्म का पुनर्गठन किया जा रहा था तथा वर्ण, धर्मा और जाति भद के 
नीव पुन हृढ की जा रही थी उस समय्र शवों ने महायान के विरति विवेक तत्वों 
को आत्ममात कर लिया और महायान के मानवी और भक्ति तत्वों को बंप्णव 
सावको ने हृदयगम कर लिया । पुराणों के योगी शिव और ध्यानी बुद्ध भे साम्य 
हैं बल्कि कहना चाहिए कि नाममात्र भी अन्तर नही है। नेपाल में यह समभनन्‍्वयी- 
करण विश्रेप हुआ क्योकि कुछ मूर्तियाँ ऐसी है जिनको देखकर निर्णय नहीं कर 
सकते कि वे बुद्ध-मूर्तियाँ है या जिव-मूर्तियाँ। इसलिए बहुत से बौद्ध मठ और 
विहार आसानी से णैव मठो के अधीन हो गए । वही उपासक और वही उपास्य 
इस नाते बोध गया का मन्दिर जैवों के हाथो मे चला गया। बारहवी शताब्दी के 
जयदेव ने पुराणों के आधार पर भगवान्‌ बुद्ध की विष्णु के आठवे अवतार के रूप 
में स्तुति की है। तुलसीदासजी ने उनको इसी रूप मे लिया हे । अन्य वैष्णाव कवि 
भी इसी रूप मे मानते है । मव्ययुगीन भक्ति-साधना मे उसका पूरा रूपान्तर हो 
गया । चीनी यात्री फाहियान ने जगन्ताथ-बलराम-सुभद्रा की रथ यात्रा देखी थी 
जो वुद्धयात्रा का वैष्णव रूपान्तर ही था । 

मायावाद और अवतारवाद के सिद्धात प्रथम बौद्ध साधना में प्रकट हुए है । 
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तथागत स्वयम्‌ निस्वभाव, निर्गुण और धर्मात्मा स्वरूप है। लोककल्याणार्थ माया 
निर्मित रूप को गौतमबुद्ध आदि अनेक बोधिसत्वो के रूप मे ग्रहण करते हैं। जिस 
प्रकार तुलसी के राम आज अनादि सच्चिदानद, अनाम, परमधामा, अखण्ड और 
अनन्त है उसी प्रकार वे दाशरथी राम कौसत्या की गोद में खेलने वाले भी है और 
लोकपालक और रावण के सहारक भी है। कबीर के राम, 'दशरथयसुत तिहुँ लोक 
वबखाना । राम नाम का मरम है आना”, है। महायान मे तथागत को वसा ही 
समा गया । बुद्ध महायानियों के लिए बुद्ध धर्म-शुन्य, तथागतस्वरूप और 
निःस्वभाव है। इस तरह भक्ति की सगुण और निर्मुण दोनो कल्पनाए अपने 
समन्वय के साथ तथागत के व्यक्तित्व में आ गई थी । राम और कृष्ण के अवतार 
वाद को लेकर मध्ययुगीन वेष्णव घारा मे यह समन्वय को लेकर विकसित और 
समृद्ध हुई । वेष्णाव साधना से महायानी साधना इस प्रकार रूपान्तरित हुई । 
डा० जदुनाथ सरकार वताते है कि मध्ययुग के एक उडिया कवि ने दारू ब्रह्म 
नामक कविता में जगन्नाथ भगवान्‌ की बुद्ध रूप मे स्तुति की है, जिसमे जगन्नाथ से 
कहलवाया है कि 'मैं बुद्धावतार हूँ, मै कलियुग के जीवो का उद्धार करूँगा । 


तान्रिक धर्म के माध्यम से भी वौद्ध धर्म ने हिन्दू धर्म के भीतर अपने 
लिए एक स्थान कर लिया। यह काय॑ विजेपत: पूर्वी बद्धाल तथा आसाम में 
विशेष रूप से सम्पन्न हुआ। वंष्णव साधना ने बौद्ध धर्म की हासावस्था की 
दशाओ के मन्त्र-तत्रादि के प्रभावों को किस प्रकार ग्रहण किया यह देख लेना भी 
उपयुक्त होगा । 


वाम मार्ग की प्रवृत्तियाँ तात्रिक साथना ने अपना ली थी। इनको वौदों ने 
अपना लिया था। इसके कारण बौद्ध परम्परा खोखली हो गई । तात्रिक अद्भुत 
प्रतीको का प्रयोग करते थे तथा बडे योगी होने का भी दावा करते थे । बीौद्ों पर 
इनका विजेप प्रभाव पडने से परस्पर आदान-प्रदान भी हुआ। नेपाल तथा वजद्भाल 
में शवों और गाकतो से बौछों ने ये साधनाएं ली। तात्विक रूप से इनमे और 
बुद्ध की शिक्षाओ मे कोई समन्वय न था। स्वयम्‌ बौद्ध धर्म में हठयोग, मन्न्रयोग 
आदि को प्रोत्साहन न था। पर चौरासी सिद्धो के प्रभाव से वौद्धों पर भी इसका 
असर हुआ | स्व० महापडित राहुल साक्ृत्यायन अपनी पुरातत्व निबन्धावली में 
विवेचन करते है कि वीोद्धों के लिए यह काल उनके दुदिनों का सूचक था। भैरव" 
भवानी या बुद्ध-तारा की उपासना करके तात्रिक पृष्ठभूमि को इस साधना ने स्वीकार 
कर लिया । इसी माध्यम से अपने अतिम भग्न-ताबत्रिक रूप से वह नाथपथ निर्गणी 


१. पुरातत्व निवंधावली--स्व० महापंडित राहुल सांकृत्यायन । 
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तथा सहजयान वैष्णवी साधना पर अपना अमिट प्रभाव और छाप छोड गया है; 
इसे स्वीकार करना ही पड़ेगा । इस बौद्ध तात्रिक धर्म की तारा तथा शेवी शक्ति 
में कोई भेद नही है। इसने आसाम तथा बच्धात मे अपना सम्पूर्ण प्रभाव बेष्णाव- 
भक्ति-आन्दोलन पर छोडा है। निर्गुणवादी सन्‍्तो पर उत्तर कालीत बौद्ध साधना 
ने अपना प्रभाव अधिक छोडा है । डा० हरप्रसाद शास्त्री की गवेपणाएं और 
निष्कर्य निर्गण सम्प्रदाय की सन्‍्त साधना के उद्गम सम्बन्धी सिद्धातों पर प्रकाश 
डालने वाली है। मत्स्येन्द्रनाथ नाथसप्रदाय के सस्थापक थे और गोरखनाथ के 
गुरु। लामा ततारानाथ का यह कथन है कि गोरखनाथ पहले बौद्ध थे और बाद मे 
चौव। जो कुछ भी हो इतना तो कहा जा सकता है कि अपनी उपासना पद्धति में 
वे भग्न बौद्ध धर्म का प्रभाव जिए हुए है। कबीर नाथ पथियों के विरुद्ध है पर 
अपनी हठयोग की भाषा के प्रयोग के लिए वे इनके ऋगणाी माने जायेगे। वे उस 
बौद्ध तात्रिक साधवा के भी ऋणी है, जिसका उन्हे स्वयम्‌ पता नही था। बच्भाल 
के सहजिया, न्‍्यारा, बाऊल-सम्प्रदाय आदि सभी व॑ष्णव संप्रदाय उत्तरकालीन 
बौद्ध सप्रदाय से प्रभावित है। चैतन्य महाप्रभु ने अपनी दक्षिण यात्रा के समय 
सन्‌ १५५१ में एक बौद्ध नैयायिक को परास्त किया था। महायान का अवशेष 
समूचे वैष्णव भक्ति-आन्दोलन मे छिपा पडा है। बौद्ध माधना ने अपनी विरासत 
सत साधना के लिए छोड दी थी, जिसे एक मात्र कवीर ने प्रतिनिधिक रूप से 
ग्रहरा किया । कबीर का व्यक्तित्व वडा अक्खड वेपरवाही से युक्त, मस्त मौलापन 
से भरा हुआ, जीवन की कठोर अनुपासनात्मकता से परिपूर्ण था। उनके स्वभाव 
में ये विशेषताएं अपने ढद्भ की मिलती हूँ जो किसी बौद्ध भिश्षु के स्वभाव में नहीं 
हो सकती । वज्रयानी चौरासी सिद्धो के साथ वे तुलनीय हो मकते है । वे सरहपा 
के समान खरी वात कहने वाले, जातिवाद पर कठोर प्रह्मर करने वाले है । 
ढेण्डणुपाद के व्यक्तित्व और शैली में वे अपनी उलट वामियों मे कहते है। कबीर 
मे कुछ बाते ज्ञानेश्वर की है तो कुछ प्रल्हाद की, कुछ बुद्ध तो कुछ स्वामी दयानन्द 
को । बुद्ध कहते है, 'ब मया साम दिदठ त्तदह वदामि' अर्थात्‌! जो मैने देखा, उसे 
मैं कहता हू !! कबीर का भी निवेदन है कि, 'सो ज्ञानी जो आप विचारे', और 
'मे कहता आँखिन की देखी ।' स्पष्ट है कि अनुभूति साम्यता दोनो की एकसी है। 
सचमुच कबीर की साधना विल्क्षण थी। वे ज्ञानी भी है और भक्त भी | अत्यन्त 
विन्म्रता के साथ वे हरिजननी के बालक है ऐसा एक बार कहते है, तो दूसरी बार 
वे बेहद के मंदान मे सोते है, और अनहदनाद सुनने वाले योगियों के साथ रहकर 
प्रेमोपासक सूफी कवियो का भी साथ देते है। राम और अल्लाह की एकता विखा- 
कर भी जहाँ अल्लाह राम की गम नहीं वहाँ कबीर घर बसाने की बात कहते है । 


५ 
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तुलसीदास तो परम कारुरणिक थे, सव जगत्‌ को सियाराम समय जानकर 
प्रणाम करते थे, परन्तु समाज व्यवस्था की दृष्टि से सामाजिक नीति मर्यादा का 
उल्लंघन उन्हे स्वीकार न था। लोकमत व श्रुति सम्मत मर्यादा मार्ग ही उन्हें 
अभिप्रेत था । वे कहते है--'पूजिय विप्र सकल ग्रुणहीना । नाहि शृद्र गुण गणहि 
प्रवीना । 


सहजयानी सिद्धों की मान्यताओं मे ग्रुद पर और विश्वास पर जोर दिया 
जाता था। गुरु भगवान्‌ से भी श्रेष्ठ माना गया है। कवीर इसी तत्व के मानने 
वाले है। संतृगुरु का महत्व वज्यानी सिद्धो और नाथपथी साधुओं मे समान रूप से 
व्यवहृत होता था । कबीर भगवान्‌ के सर्वोत्तम नाम को 'सतनाम” या सत्तनाम' 
कहते है । पाली में यही 'सच्चनाम' है। कवीर के 'सुरति! 'निरति” छब्दो की 
आचार्य क्षितिमोहंन सेन तथा आचार्य हजारी प्रसाद द्विवेदी तथा अन्य संत मत के 
समीक्षको ने अनेक व्याख्याय दी है । उपाध्यायजी के मत से 'सुरति' घब्द बौद़ों 
की “स्मृति' तथा “निरति' वास्तव मे विरति है। कबीर की उलट वासियाँ सहजयानी 
बौद्धो की उलटवासियो से मेल खाती है। सहजयान के सहज मत को परिष्कार के 
साथ कबीर ने व्यक्त किया । 'साधो सहज समाधि भली ।, 'सहज-सहज सब 
कोई कहे । सहज न बुके कोई । सहज जिन त्रियया तजी सहज कही जे सोई ।* 
शून्य शब्द का भी कबीर ने बहुत प्रयोग किया है। शून्य मे समाधि लगाना, 
सहस्रार चक़ को शून्य चक्र से तथा अलख निरजन और शून्य तत्व को भी उन्होंने 
मिला दिया है । इसी तरह हठयोग के वर्णन मे चन्द्र, यमुना, गड्भा, सूर्य, सरस्वती 
की स्थापना भी उन्होंने की है। यह सव भाषा और हठयोगी विचार बौद्ध योगियों 
से उन्होने लिये है। अपने रहस्यवादी प्रतीक भी पूर्ववर्ती बौद्धों एवम सिद्धों से 
लिये है । | 

उत्तर भारत की सम्रुण-स्व रूपा-भक्ति व पूर्वी भारत की प्रेमरूपा-भक्ति तथा 
महाराष्ट्र सन्‍्तो की साधना को देखने पर यह वाते सामने आती है। तुलसी तो 
श्रुति सम्मत हरि भगतिपथ, साधन विरति विवेक' को अर्थात्‌ साधुमत और सत मत 
दोनों को अवकाश प्रदाव करते है। श्रमण धर्म का अनुवाद साधु मत है और 
विरति विवेक बुद्ध धर्म के भी सदेश हे। तुलसीदासजी की भक्ति का अधिष्ठान 
नतिक था। बुद्ध साधना भी इसे मानती है । तुलप्तीदासजी ज॑से वेद भक्त कवि, 
देवताओं की पर्याप्त रूप से निंदा करते है, तथा इन्द्र को ईर्पालू बताते है। देवता 





१. रामचरित सानस-तुलसीदास । 
२. कबीर ग्रस्थावली-श्यामसुन्दरदास, पृ० ७१ । 
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दुदुंभी वजाना पुप्पवृष्टि करना आदि कार्य किया करते हैं। अप्रत्यक्ष रूप से इसे बुद्ध 
का अहृष्य प्रभाव कहा जा सकता है। महाराष्ट्र के भक्त कवियों ने कृष्ण के माधुये- 
मय जीवन को लेकर भी समाज-तीति का बहुत ध्यान रखा है। उनके वर्णन 
एकान्तिक साधना मे इतने दूर चले गये हैं जितने सूर के या अन्य कृष्णोपासक 
कवियों के । भक्ति का राग अन्ततः एक ही राग है। सूरदास ने अच्त समय कहा 
था 'खजन नैन रूपरस माते ।” वौद्ध उपासक इस तरह नहीं कहेगा। भक्ति मे 
निर्चित रूप से आसक्ति को स्थान है। वौद्धन्साधना अनासक्तिवाद से युक्त है| 
भक्त बतकर हम कृष्ण या राम के चरणो में रसमत्त हो सकते हैं । इस प्रकार 
बुद्ध के नही हो सकते । श्रपत्ति का तत्त्व अर्थात्‌ भरणागति का तत्त्व भक्ति के क्षेत्र 
में प्रधान रूप से होने के कारण वह आइवासन युक्त जान पड़ता है। बौद्धमार्गं 
प्रतिषद पर जोर देता है। गरणागति मे आात्मविस्मृति और अपने उपास्य के प्रति 
प्रगाढ़ अनन्यतम निष्ठा अनिवार्य सी है। वैष्णव दर्णन की प्रपत्ति यही है। दक्षिण 
के वेदाती भक्त, बंगीय प्रेमा भक्ति मे डूवे हुए साधक, उत्तर भारत के निर्गुण में 
समाधि लगाने वाले सत, रामचरणा रस मत्त सगुणोपासक भक्त और वात्सल्य एवम्‌ 
सख्यभक्ति के आवंश से सरस और माधुयंमय क्ृष्णा के रसमय और सौन्दर्यमय सग्रुण 
की उपासना करने वाले सूर आदि सभी अनन्य भाव से प्रभु की भक्ति का उपदेश 
देते है। इन सबका प्रतिनिधित्व तुलसीदास मानों करते हुए कह रहे हैं-- 
“विष पीयूष हम करहु अगरिनी हिम तारि सकहु बिन बेरे। 
तुम॒ सम ओर दयालु कृपानिधि पुनित्र पाई हों हेरे ॥!* 

भगवान्‌ की कृपा के विना भक्त का दूसरा कोई सहारा नही है! कृष्ण 
अपने अनन्य भक्त को आश्वासित करते हैं कि, 'अह त्वाम्‌ सर्व पापेम्यों मोक्षयि- 
प्याभि मा शुच । और 'तेपाम्‌ जहम्‌ समुद्धर्ता मृत्यु सस्तार सागरात्‌' ऐसा उद्घोष 
कर उसके साहस को बढाते है। वुद्ध पुरुषार्थ को प्रश्नय देते हैं। वहाँ आइवासन 
नही है । 'प्रवृज्या लेकर वे बतलाते है कि यह धर्म सुआख्यात है, दुख का क्षय 
करने के लिये ब्रह्मचर्य का आचरण करो ।' 

दक्षिण की भक्ति परम्परा मे प्रतिपद अर्थात्‌ आचार मार्ग और प्रपत्ति अर्थात्‌ 
गरणागति को लेकर वेष्णवों के दो भाग हो गये । तुलसी मे प्रपत्ति और आचार 
मार्ग का समन्‍्वयात्मक सतुलन दिखाई पड़ता है। वल्लभाचायं के पृष्टिमार्ग मे 
प्रपत्ति पर विभेप जोर है। तुलसीदासजी को रामचरण में रसमग्न रहना ही भाता 


है। उनको मुक्ति भी स्वीकार नहीं। उनका कहना है--- 





१. तुलसीदास-विनय पत्रिका, पद संख्या १८७, पृष्ठ संस्था २७६ । 
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धरम न अरथ न काम रुचि पद न चहहें निर्वान । 
जनम-जनम रति रासपद यह वरदान न आन थे 


तुकाराम का भी यही मत है । वे मोक्ष और योग को पैरतले पडी हुई 
चीजे समभते हैं क्योकि उन्हे वह आनन्द प्रास हुआ था जिससे परम और कुछ 
नहीं। वैष्णव भक्तों ने तत्व मीमासा पर ज॑से ध्यान नही दिया उसी तरह प्रमाण 
मीमासा को भी उन्होने कोई चिन्ता नही की । वेद प्रामाण्य को सभी ने स्वीकार 
किया है। रामदास और तुलसीदास वेद श्रुति सम्मत हरि भगतिपथ अपनाते है । 
इसी स्वर में जायसी भी गाते है-- 

“वेद पन्थ नाह चलहि ते भुलहि बन मांस । और 
वेद घचन सुख सांच जो कहा । सो जुय-जुग अहियिर होई रहा ।* 

बगीय बंष्णव भक्त और आगे वढ गये। वेद को ही प्रमाण न मानकर 
श्रीमद्‌ भागवत पुराण को सर्वशास्त्र चक्रवर्तित्त का स्वरूप भी प्रदान कर दिया। 
'भक्तिन्‍सदर्भ” मे 'मदीय लीला शुन्य वैदिक मपि वाच नाभ्य सेत। भागवत से 
भक्ति की उपलब्धि होती है। इसलिए वे कहते है, वेदेर निग्रुढ अर्थ बृभते ना 
जाय । पुराण वाक्य सेई अर्य कर ये निश्चय ।” शब्द प्रमाण की सीमा को बढाना 
है। तकंवाद के विरुद्ध प्रतिक्रिया के रूप मे उनका यह कथन--तर्क॑ शास्त्रे जड 
आमिये छे लोहदण्ड़ | आमि द्रवाइले तुमि प्रताप प्रचण्ड ।” दक्षिण की भक्ति 
भावना जो वेदान्त की भावना से गभीर रूप मे निहित है। इस विपय में बड़ी 
सयत है। उग्र रूप तो कबीर मे मिलता है--'साधु सती और सूरमा इन पटतर 
कोऊनाही ।' बुद्ध की तरह अदम्य वीर्य कबीर से मिलता है। वे अपने को सूरमा 
कहते है ।* 'सूरधमसान है पलक दो चार का सती घमसाव फलक एक आगे। 
साध सग्राम है रेन दिन जूकना देह पर्यन्त का काम भाई ।' 


बद्धाल का वेष्णव धर्म शद्भारिक-रहस्यवादपूर्णा था। इससे वह नेतिक 
त्तत्वों की कुछ अवहेलना करता रहा । अर्थात्‌ प्रवान रूप से इसको उसने महत्व 
नही दिया । अन्य भक्ति-संप्रदायों ने भक्ति-तत्वो के साथ नीति-तत्व को स्पष्टतया 
अपनी साधना मे स्थान दिया है। बाह्य कमंकाण्ड का प्राय. सर्वेत्र अभाव है। 
मध्ययुगीन वातावरण भक्ति के रस से सराबोर हो रहा था । वेष्णव साधना कही 
साखी, कही सबदी, कही मद्भल-मुदर्देती-रामकथा सुनाकर, कही प्रभु की ल्हादिनी 
१, रामचरित मानस--तुलसीदयस । 
२. पद्मावत--जायसी । 
३. कबोर । 
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बक्ति के साक्षात्कार से तो कही भरत काल में 'राम तुम को भवजाल से छूडायेगे', 
ऐसा आश्वासन देकर निबंलो मे चारित्य गुणो को सचारित करने का अद्भुत 
सामथयं प्रदर्शित किया है। इस मार्ग पर चलने वाले अपने भववग्ध को काटते है । 
अपने लिये वे यही पर अमृत परोसा हुआ देखते है । “राम जपत भवर्सिधु सुखाहि ।” 
और “रामचरित जे सुनतत अघाहि रसविशेष जाता तेहि नाहि ।? ये उक्तियाँ यही 
सिद्ध करती है कि भक्ति की साधना मे अपरिमित आश्वासन है। कलियुग मे ज्ञान, 
और बैराग्य की साधना नही हो सकती । भक्ति, पथ, ज्ञान, वेराग्य तथा वंदिक 
ज्ञान को मिथ्या नही कहती । “ाकी प्रीति प्रतीति जहाँ तहँ ताको काज सरो | 
यह कहकर और 'सो सब भाँति खरो' ऐसी मान्यता देकर इन भक्तो ने समन्वय 
भार्ग अपनाया है। वैष्णव साधक जब 'कबहुँक हो यह रहनि रहोगो' की भावना से 
यक्त हो जाता है तो प्रपत्ति और प्रतिपद अर्थात्‌ आचार मार्ग मिल जाता है । 

पशुहिसा जब वेदों के नाम पर होने लगी तब इनके विरोध मे जैन व बौद्ध 
सप्रदाय अहिसा प्रधाव मतो को लेकर सामने आगये। जैन-साधना में योग को 
महत्वपूर्ण माना गया है । जैन घर्म आत्मा के अस्तित्व को स्वीकार करता है । 
बौद्ध धर्म दुःखो का मूल इच्छा को समभता है। अतः इनको ही नष्ट करना न्ञाहिए 
यही उसका निवेदन है । ज्ञान आचार की शुद्धता और योग को बौद्ध घर्मे मानता 
है पर आत्मा को नही मानने से केवल सदाचार की बाते करना दार्शनिक हृष्टि से 
आधारहीन जान पडता है। जैन धर्मांवलवियो ने ग्रीको के प्रभाव भें आकर 
तीर्थंकरो की नग्न मृतियाँ पूजना शुरू किया । बौद्ध मूर्तियाँ भी पूजी गयी । वेंदिक 
धर्मावलम्बियो ने रामायण महाभारत के नवीन सस्करण तैयार किये। चौबीस 
अवतारो की प्रतिशत की गई। उनकी मूत्तिया बी । नवीन सस्कररो में शवृकवध, 
तुलाघार वेश्य, धर्म व्याध की कथाओ को जोडकर वर्ण्णो के कततेव्य कम पर बल 
दिया गया । बौद्धों की अहिसा, परोपकार, करुणा, शील आदि लोक कल्याणकारी 
भावनाओ को यज्ञ प्रधान ब्राह्मण धर्म मे नवीन रूप से सम्मिलित कर लिया 
गया । 

वेष्णवी साधना में सूफी रहस्यवाद से भी बहुत सी बाते स्वत्त: आ गयी है 
या अन्य पद्धति से भी ग्रहएा की गई है। हम यहाँ पर उन्हे समझने का प्रयत्न 
करेगे । 
रहस्यथवाद क्‍या है ? 

परमात्मा सम्बन्धी रहस्यो और ज्ञान का पता हो जाने पर उसे एक विशिष्ट 
साधना से और अनुभूति से रहस्यवादी प्राप्त करता है । आमतौर पर सर्व साधारण 
इस ज्ञान को या इस अनुभूति को नहीं उपलब्ध कर सकते। इसका ज्ञान और 
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अनुभूति अपने तक ही सीमित रखकर मौन रहकर ही उसे रहस्यवादी समभता है। 
रहस्यवादी अनुभूति गूगे की जर्करा ही है। जिसके द्वारा मनुष्य विश्व एवम्‌ 
ब्रह्माण्ड को सम्पूर्ण और अखंडित समभता है। इस अनुभूति पर कुछ विशिष्ट 
व्यक्तियों का ही एकान्त अधिकार है ऐसा समझना अ्रामक है, ऐसा कुछ लोग कहते 
है । आज के व्याख्याकार रहस्यवाद को आतरिक सामंजस्य स्थापित करने की कला 
मानते हैं ।* 
सेलवी के मतानुसार रहस्यवाद उस धर्म का वाम है जिसमे अन्तिम सत्य या 
ईश्वर के साथ तादात्म्य तथा उसका उत्कट शजाक्षात्कार निहित है ।* रहस्यवाद 
का दंवी सिद्धात तर्कानुमानाश्रित होने की अपेक्षा भीतरी आत्मप्रेरणा और साक्षा- 
त्कार पर निर्भर है। इसीलिए रहस्यवाद उन लोगो के लिए है, जो साक्षात्कार, 
दंवी दृश्य आदि बातों पर दुगुना विश्वास करते है। प्रायः सभी धर्मो मे जो 
रहस्यवाद पाया जाता है वह व्यक्तिगत अनुभूति पर आधारित है। रहस्यवाद के 
किसी भी ज्ञाखा मे जो प्रार॒भिक वाते है उनमे अव्यक्त की अपरोक्षानुभूति प्रथम 
वात है । अतीन्द्रिय दृष्टि सस्कार या तप से सप्राप्त होती है। इसी शक्ति की 
सहायता से रहस्थवादी उन चीजो को देख सकता है जिन्हें स्व॑ साधारण नही देख 
पाने । किसी अभिजात कलाकार या कवि में जो अतीन्द्रिय दृष्टि होती है वही 
रहस्यवादी मे परमात्मा के साक्षात्कार के लिए समझनी चाहिए। रहस्यवादी 
प्रवृत्ति साधारण जीवन के स्वार्थपरक और साधारण प्रसज्भो से अपना लक्ष्य हटा 
लेना है और इसी लक्ष्य को किसी एक वस्तु पर केन्द्रित करना है। यही चिंतन 
कहलाता है। इस अवस्था मे विचार या मनन नहीं होता। इंसी का मतलब है 
अन्तद् ह्टि से देखना । यह एक प्रकार की ध्यान-धारणा ही है जिसमे मन अतीव 
सवेदनाक्षम वन जाता है। इसमे कई बार एक प्रकार की समोहनावस्था भी आ 
जाती है। इसे हम आत्म-समोहन भी कह सकते है । इसके नित्य अभ्यास से भन 
की प्रवृत्ति मे उस प्रकाश एवम्‌ ईब्वरी सत्ता की कृपा पर श्रद्धा उत्पन्न हो जाती है । 
रहस्यवादियो की यह सबसे ऊंची अवस्था मानी जाती है । ऐसे भी उदाहरण देखे 
गये है जिनमें रहस्यवादी समाधि एवम्‌ उनमनी में मस्त हो जाते है। यह सब 
रहस्यवादी अनुभूतियाँ आत्मिक प्रकार की है। यद्यपि उनमे विश्वसनीयता एवम्‌ 
सत्यता है। कोई भारतीय दा्ंनिक ब्रह्मा का साक्षात्कार जब करता है, या कोई 
सूफी अल्लाह का साक्षात्कार जब कर लेता है तब उस परमतत्व के साथ की गई 
बातचीत और अनुभव उसी कोटि का समभना पड़ेगा । 


१. थयोअरी पझ्रेन्‍्ड ऑर्ट ऑफ सिस्टिसीऋूस, पृ० ६-- राधाकमल सुकर्जो । 
२० सायकालाजी ऑफ रीोलीजन--पसेलबी-9० २४७-२६५ ॥ 
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रहस्यवादी अश्मितायुक्त होकर सतर्क जानकारी सहित जो कार्य करता है 
वह दो प्रकार का होता है। (१) आत्मा सस्पूर्ण रूप से अपने अस्तित्व में था 
जाती है ओर (२) हमारी साधारण शक्तियों से अधिक तेजस्वी शक्तियाँ कार्य करती 
हुई दिखाई देती है। हमारी सतर्क जानकारी एक आध्यात्मिक वातावरण का विस्तृत 

केन्द्र बव जाती है, जो सदा हमारे साथ बनी रहती है । इसे हम पूर्णतया वस्तुतः 
व्यक्तिगत अनुभूति ही कह सकते है । वाह्य रूप से इसकी कोई अधिकृत सूचना या 
विश्वास दिला सकने वाली प्रमाण की बाते उपलब्ध नहीं हो सकती । 

यो रहस्यवादी जीवन की प्रमुख तीन अवस्थाएँ मिलती हे--(१) अन्तः- 
शहोधन या निषेध के माध्यम से प्राप्त होने वाली दशा या अवस्था । (२) आात्मा के 
प्रकाश की अवस्था, (३) तादात्म्य या साक्षात्कार की अवस्था । 

'अडरहिल' के अनुसार रहस्यवाद सत्य के साथ साक्षात्कार है ।! सत्य के 
साथ साक्षात्कार करने वाला मानव कम या अधिक मात्रा में उसके साथ साक्षात्कार 
किया करता है। इसमे अपरोक्ष का परोक्ष के साथ अनुभृत्यात्मक सम्बन्ध की 
स्थापना हो जाती है । इसमे उसकी निजी अनुभूति उसे सत्य के साथ स्व्रसवेदन 
कराती है । इससे ईश्वर के अस्तित्व और उसकी उपस्थिति की निश्चिति उसे हो 
जाती है। वेसे ईश्वर का ज्ञान धार्मिक दर्णनशासत्र से हो जाता है, परन्तु ईश्वर के 
साथ मानव का प्रेम का सम्बन्ध हो जाना उसके रहस्यवादी साक्षात्कार को बतलाता 
है और वह उसकी आत्मा का परमात्मा मे लब-योग सिद्ध करता है । इसका लक्ष्य 
और परिणाम यह होता है कि उसकी ससीम अच्छाइयाँ असीम हो जांती है और 
वह उसके साथ एकाकार हो जाता है । 

आत्मा की जागृति या आत्म सुधार का स्व साधारण स्वरूप इस प्रकार का 
माना थया है। यह सम्पूर्ण विस्तृत जगत और उसका जागृत स्वसवेदत व्यक्ति की 
अपनी अस्मिता को दबाता है। बहुधा वह अचानक छूट जाती है और सत्य के 
साथ उसका साक्षात्कार हो जाता है। परिणामत. तये तत्व उसके सामने आने 
लगते है। किसी को भी दंवी प्रकाश तब तक नही प्राप्त हो सकता जब तक प्रथम 
उसकी अत शुद्धि, अपरिश्रहू, पवित्रता, आज्ञाधारकत्व एवम्‌ आत्म-सयमन उसे प्राप्त 
ने हो जाय । 

' अन्त शुद्धि की अवस्था आत्म प्रकाश की ओर ले जाने वाली ऐसी स्थिति 
हैं जिसमे सतक जानकारी तीन्तर होकर इतनी तेज हो जाती है कि प्रत्यक्ष चिन्तन 
चिरतन और अज्ञात के बारे मे होने लगता है। दंनदिन जीवन मे अत्यत गहरे तथा 
तीब्रतम और शीघ्र उत्पन्न होने वाली सवेदनशील क्रियाएँ उत्पन्न होने लगती है 
१. मिस्टीसीजूस -- एलविन अण्डर हिल-पृ० २२। 
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क्योकि, सर्वशक्तिमान्‌ का आनंदयुक्त प्रभाव उस पर छाया हुआ रहता है। ईश्वर 
की उपस्थिति से प्राथंता, उपोपण, ध्यान और अन्य धामिक क्रियाओं से आत्मिक 
शक्तियाँ बढाई जा सकती हैं। ऐसा कहा जाता है कि इससे अन्त.कररण मे स्थित 
भगवान्‌ स्वसवेद्य हो जाते हैं। परमेश्वर का अन्तदर्शन एक सचाई की चीज है यह 
वात सभी रहस्यथवादी स्वीकार करते है। ईश्वर के विरह से उत्पन्न होने वाली 
वेचैनी, चिन्ता, वेदना साधक को देनदिन जीवन के अभावों तथा दु.खों की तरह 
कष्टदायक हो जाती है। चरीरज सुखो की निवृत्ति से रहस्यवादी को उसकी मानसी 
और आत्तमिक प्रवृत्ति उच्च स्तर पर ले जाकर परमात्मा की ओर अग्रसर एवम्‌ 
केन्द्रित कर देती हैं। इस कार्य में अनिवायंत, सद्‌ का असद प्रवृत्ति से ढद्व होता 
है--सघर्ष होता है । परिणामत. अतीव वेदना और परम दुःख भी होता है । 

साक्षात्कार आर्थात्‌ आत्मा का परमात्मा से तादात्म्य और उसकी भावनात्मक 
अंतर ष्टि ही इस ऐक्य का मूल कारण है। साधक के हृदय की आँखे खुलकर 
परमात्मा में विश्लाम करती है। इस अवस्था के तीत्र और साधारण दोनो रूप होते 
है। इसके पहले कोई विद्वान एक और अवस्था मानते है जिसे आत्मा की 
अधकारपूर्ण-रात्रि” कहा जाता हैं। इसके वाद जागृति होती है जिसका वर्णन हम 
ऊपर कर आये हैं । तादात्म्य अवस्था तो एक तरफ रहती ही है तो दूसरी तरफ 
आत्मा का परमात्मा से आव्यात्मिक-विवाह' भी होता है । यह अनुभूति प्रतीको के 
सहारे अभिव्यक्त की जाती है। आध्यात्मिक विवाह का वर्शाव करने वाली भाषा 
भी चित्रोपम होती है और विचित्र रूप से घोर श्वड्भारी भी। देखने और श्रवण 
करने की अतीन्द्रिय गक्तियो का उत्पन्न होना, भावना को गहरी दबा में जाता, 
बाह्य सवेदनशीलता का त्याग आदि प्राय” रहस्यवादी की प्रवृत्तियाँ बतलाई गई है। 
इससे उसका चरित्र हृढ़ तथा नेतिक शक्ति बढकर अध्यात्म-प्रवण वनने में सहायक 
हो जाती हैं । 

किसी व्यक्ति के चेहरे मे देवी सौन्दर्य का आविष्कार होने के लिए जिन 
बातों की आवश्यकता है उनमे से एक “दीक्षा' है। इस दीक्षा में मत्र एवम तन्न का 
मौखिक एवम्‌ बंचारिक प्रभाव होता है जिसमे सौन्दर्य का मधुर भाव बढ़कर एक 
तीत्र संवेदना में परिणत हो जाता है और उनके महान आनन्द से शक्तिपात होकर 
रौद्रस्वरूप के दर्गन दे देता है। इस दीक्षा के अवसर पर सारा जगत्‌ किसी नये 
चैतन्य में व्याप्त दिखाई पडता है। सत्य-सवेदन के अनिरुद्ध प्रवाह से परे है, 
जिममे सारी सवेदना लिपटी दिखाई देती है। इस अवस्था मे साधक के कानो में 
वह परतत्त्व गूज उठता है कि (तूने मुझे पा लिया है ।।? रहस्ववाद का यही प्रथम 
१, मिस्टीसीज्म--एलविन अण्डरहिल-पृ० २३। 
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सिद्धान्त है। हम सत्य की खोज करते हैं पर हम ससीम है। खोजने की तत्परता 
भी स्वयमेव एक मजिल है। सत्यान्वेपण करने वाले यात्री उसको देखते है और 
हमे उसके बारे मे निवेदन करते है। अध्यात्मिक जगत्‌ से उन्हे सदेश प्राप्त हो 
जाते है। यह सदेश अनन्त के जीवन का प्रेम का और पारमार्थिक सत्य का होता 
है । रहस्यवाद सत्य का अन्वेषण करता है। रहस्यवादी केवल अनन्तसत्ता के 
अस्तित्व को ही सिद्ध नही करता अपितु उसे जानने की संभावना के साथ उसे प्राप्त 
करने वाले साधन सहित हमे सबद्ध कर देता है । 


प्रसिद्ध दाशनिक सत डा० रामभाऊ रानडेजी के मतानुसार रहस्यवाद का 
विवेचत इस प्रकार है )--- 


इन्द्रियातीत, प्रत्यक्ष एवम्‌ तात्कालिक अनुभूति ही ईश्वर-साक्षात्कार है। 
रहस्यवाद का अर्थ परमेश्वरी साक्षात्कार है। सामान्यत 'शअज्ञेय गूढ तथा अद्भुत 
एवम्‌ गुप्त बातो से उत्पन्न होने वाली अनुभूतियाँ", यह अर्थ इसका कदापि नही है। 
भक्ति युक्त शान्त अन्त करण से मानवी मन की उच्चतम सपादन की हुई श्रेष्ठ 
अवस्था जिसमे ईश्वरीय ध्यान सपन्‍्न हो जाता है वही साक्षात्कार है। स्तब्धता के 
साथ ईश्वर मे रममाण हो जाना, या लीन होता इसी का स्वरूप है। अध्यात्मिक 
अनुभूति का वर्णन नही किया जा सकता । यह अनुभव अनिर्वंचनीय माना जाता 
है। इस अनुभव की हम झास्न्रो की तरह चर्चा भी नहीं कर सकते । अत विस्तृत 
रूप में शाव्दिक अभिव्यजन भी असभव है। प्लेटो भी कहता है कि इस साक्षात्कार 
के अनुभव पर मेरा कोई लेख कभी भी प्रसिद्ध नही होगा । इन्द्रियाततीतता पार- 
मार्थिक अनुभव का दूसरा लक्षरणा है। अनिर्वचनीयता और इन्द्रियातीतता एक 
दूसरे से सलग्न है। वृद्धि, इच्छा-शक्ति और सवेदना इन तीनो से ईद्वर-साक्षात्कार 
किया जा सकता है। कला, शास्त्र तथा काव्य में उच्चतम विचारों की श्रेणी मे हम 
तभी पहुच सकते है, जब अन्तिम सत्य या तत्त्व के साथ एकरूपता हो जाय। 
केवल बुद्धि की सहायता ईंइ्वरी साक्षात्कार मे सहायक नहीं होती । उसके लिए 
श्रेष्ठ शक्ति की आवश्यकता है। अतीन्द्रिय शक्ति बुद्धि, भावना और क्रियाशक्ति की 
आवश्यकता है । अतीन्द्रिय जक्ति बुद्धि भावना और क्रियाशक्ति से भिन्न नही है 
वरन्‌ू, इन सब में वह ओतप्रोत्त भरी हुई है और इन सब का आधार भी है। 
अनुभूति-शास्त्र पूर्ण रूपेणा चिकित्सात्मक है यह इससे सिद्ध हो जाता है। परमार्थ 
के क्षेत्र मे अन्तिम सत्य का अनुभव करने के लिए सतत, तथा अनन्त काल तक 
परिश्रम करना पडता है । इसके लिए अध्यात्म क्षेत्र मे ए७]| ए०छ०- क्रिया 


१. सिस्टिसीज्स इन महाराष््र--डा० आर. डी. रानडे। 
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शक्ति की अतीव आवध्यकता है। सच्चा आध्यात्मिक जीवन भावना प्रधान ही 
रहता है। इन्द्रियातीत प्रज्ञाशक्ति का आधार जीवन मे सबके लिए आवश्यक है । 
यह अनुभूति अनिवंचनीय तथा बृद्धिग्राह्म है पर वह इन्द्रियो के परे होने से ऐसे 
साधकों का एक संप्रदाय बन जाता है। ऐसे अनुभव केवल परमेश्वर को ही ज्ञात 
रहते है । 

ससार के सब कालों के, सब देशों के, इन आत्मनज्ञ-रहस्यवादियों का एक 
देवी तथा सनातनी समाज बनता रहता है । देश, काल, जाति के बधन इन्हे नहीं 
जकडते । 
सूफी मत-- 

सूफी साधना में ब्रह्मगाद और शृन्यवाद का अद्वितीय समन्वय है। प्राय: 
सूफी नाम से सभी इस्लामी रहस्यवादियों को पहचाना जाता है। इ. स. ७१६- 
८१४ में इराक में हमे 'सूफी' शब्द मिजता है। यह शब्द 'सुफ' शब्द से निकला है 
जिसका अर्थ है बिना घुली हुई ऊन का वस्त्र या चोगा जो ईसाइ यति पहना करते 
थे। यतियों के जीवन विषयक वहुत से चिन्हों मे से यह भी एक है। पर सभी 
लोग इस वात को मानते है कि सूफीवाद वास्तव में इस्लामी ही है। सूफियो को 
इसीलिए आदर की दृष्टि से देखा जाता है कि वे अपना मत पंगवर महम्मद से 
विरासत मे प्राप्त होने का दावा करते है । कुरान मे पेगवर के असली व्यक्तित्व के 
पर्याप्त प्रमाण मिलते है, लेकिन कुरान मे साधु जीवन सबवी एवम रहस्यवादी तत्त्व 
दूसरे ही ढद् से मिले जुले दिखाई देते है। कुरान मे जो साधु जीवन सबंधी 
प्रमाण मिलते हैं उन्ही पर सूफी लोग अधिक जोर देते है। महम्मद पेंगवर ने किसी 
भी अपरिव्तंनीय सिद्धान्त की या रहस्यवादी धर्मनीति की प्रणाली जारी नही की, 
लेकिन यह सत्य है कि कुरान मे दोनो के निर्माण के लिए काफी सामग्री है। गहन 
विचार की अपेक्षा भावना से ही उत्स्फूर्त होने की वजह से महम्मद पंगंवर के ईइवर 
सवंधी उद्गारों मे बहुत सी असंगतियाँ पायी जाती है। जब कि मुल्ला-मौलवियो 
ने अपने पथ का वैचारिक ढाचा बनाते हुए, “ईश्वर की सत्ता विश्वव्यापी होकर भी 
उसके परे है ।” “इस कुरान के एक मत का अवलंबन लिया तो सूफीयों ने कुरान 
के सिर्फ उत्त मत का आश्रय लिया है, जिससे ईश्वरी सत्ता विश्व अन्‍न्तर्व्यापी मानी 
गयी हैं। इन्ही दो तत्त्वो को अँग्रेजी मे ६78750200०70८९ और |॥7902702 
के नाम से अभिहित किया जाता है। सूफियों की दृष्टि तत्व पर विशेष है । 

अल्लाह सूफियों के लिये स्वर्ग एवम्‌ धरती का नूर है। वही आदि है। 
और अन्त भी । वाहर भीतर सवंत्र वही है। सिवा उसके स्वरूप के सब कुछ 
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नश्वर है । जिनको अल्लाह प्रकाश नही देता है उवको कभी भी प्रकाश नही मिल 
सकता । वस्तुत. रहस्यवादी तत्त्वो के बीज यही पर मिल जाते है। पुराने सूफियो 
के लिए कुरान ही केवल खुदा का शब्द नही है, वह तो ईश्वर के निकट ले जाते 
वाला प्रथम माध्यम है। हादिक प्रार्थना एवम्‌ समग्र ग्रन्थों का चितन और विशेष 
प्रकार के रहस्यमय परिच्छेदो का चिन्तन जिनमे “रात्रियात्रा एवम्‌ स्वर्गारोहण, 
सम्बन्धी निर्देश है। सूफियो ने पैगबर के रहस्यमयी अनुभूतियों का स्वानुभव करने 
का भी प्रयत्त किया । यो सूफिग्रों को कुरान के विशेष दीक्षित अध्येता समझा जाता 
है । ईसवी सन १००० के बाद सूफीवाद में यूनानी दर्शन का मेल हुआ। कतिपय 
ऐसे प्रमाण मिलते है जिनसे यह पता चलता है कि सूफी-वाद की आरम्भिक प्रगति 
ईसाई-रहस्यवाद से अनुप्रारितत हुई थी । ईसाई मह॒त 'राहिबका कथन है कि इस्लाम 
में मठवास का कोई तत्त्व अद्भीकार नही किया गया। महम्मद पैगबर “रहवानि' 
(मठबास) यहाँ तक कि ब्रह्मचर्य का भी कुरान मे निषेध करते है। परतु कुरान की 
आयतो का वह भाष्य जो तीम्तरी हिज्र शताब्दी में प्रचलित था, इस बात की पुष्टि 
करता है कि मठबास ईश्वर की आज्ञापित सस्था है और पंगबर के द्वारा मठवास की 
निन्‍दा उनकी की गई है जिन्होंने मठवास को भ्रष्ट किया था । 


आद्य इस्लामी नियतिवाद, आगामी ईश्वरीय कोप के स्वप्न, उपोषण करने 
वाले विरह की पीर से या पश्चाताप से रोने वाले, उसकी लगातार चलने वाली 
प्रार्थंनाएँ, खुदा की कडी और अनुशासन युक्त भक्ति आदि बातो से सूफी रहस्यवाद 
सम्पन्न है । प्रेम से ईश्वर की प्राप्ति होती है अत उसी एक ईश्वर मे सम्पूर्ण 
आसक्ति रहस्यवाद मे निर्धारित है । 


हमारे अधिकारी बिद्वानो की दृष्टि मे सूफी-मत की सर्व प्रथम उल्लेखनीय 
उद्गात्री बसरा की स्त्री सत “रविया' है। इसका काल सन ८०१ ईसवी है । कहा 
जाता है कि उसके माता-पिता का कोई पता न था। निम्नलिखित पक्तियों मे इस 
गुलाम सत 'रविया' के रहस्यवाद का आदआं प्राप्त होता है-- 


'मैं तुभसे दो तरह से प्रेम करती हु । एक स्वार्थंवग होकर और दूसरे उस 
तरह जैसे कि तुक से करना योग्य माना गया है। स्वार्थी प्रेम मुझे नहीं करना 
चाहिए । हर विचार तेरे बारे मे ही हो तो अच्छा है। पवित्र प्रेम वही है जिसमे 
तू केवल मेरी ओर भक्तियुक्त दृष्टिपात से पर्दा उठाता है न कि मेरी प्रार्थना से । 
तेरी सच्ची प्रार्थना स्वार्थ और परमार्थ दोनों मे निहित है ।* 

रहस्यवादी साक्षात्कार का तत्व कुरान की आयतो से परे है। और वह 


जलन जन 


१. लोगसी ऑफ इस्लास--निकॉलसन और आनोल्ड । 
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ईद्वर कृपा से ही उपलब्ध होता है। किन्तु पैगवर की कुछ अविब्वसनीय पारपरिक 
गाथाओ मे इसके स्पष्ट प्रमाण मिलते हैं, जैसे ईश्वर ने कहा, “'वर्म निहित कतेब्यो 
से अधिक कार्य करने वाला मेरा सेवक जब मेरे निकट आता है और जब मै उससे 
प्रेम करता हूं, तब मैं उसका कर्ण वन जाता हू, क्योकि वह मेरे द्वारा सुनता है, 
मैं उसकी आँख वन जाता हूं ताकि वह मेरे द्वारा देख सके, मैं उसकी जिह्ना बनता 
हूँ, जिससे कि वह मेरे माध्यम से बोल सके और मैं उसका हस्त बनता हूँ, जिससे 
कि वह मेरे द्वारा ग्रहण कर सके । 

सूफियों ने एक ऐसी अध्यात्मिक प्रणाली का निर्माण किया जिनमे आंत्म- 
शुद्धि द्वारा आत्म प्रकाश पाने का मार्ग अपनाया गया है, जिसका परिपाक आत्मा 
का स्वसवेदव (मारिका) है। अपने हृदय से उसको देखने वाले सतो के द्वारा किये 
गये ईब्वरीय गुणो का ज्ञान ही आत्मा का स्वसवेदन है। उसकी प्राप्ति का मार्ग 
मार्ग (तरीका) उन गुणों के सपादत में एवम्‌ रहस्यवादी अवस्थाओं में निहित है । 
प्रथम स्थिति पदरचाताप की है, जिससे हृदय परिवर्तन होता है । सनन्‍्यास, अपरिग्रह, 
तितिक्षा और आस्तिकता ये बाते इसके पश्चात्‌ आती है। इनमे से प्रत्येक एक 
दूसरे का अध्ययन है। 'गकाली' और सादी” नामके सूफी संतो ने इन सिद्धातों का 
उपयोग किया है। ईश्वरीय तादात्म्य की कल्पना ने सूफियो को ईर्वर निर्मित 
प्राणियों से प्रेम किये बिता ईव्वर से प्रेम नहीं किया जा सकता यह सिखाया । 
ईइवर का ज्ञान सावक को उसी के द्वारा हो सकता है। 'भवृूयजीद” पर अद्वेत् 
दर्शन का पर्याप्त प्रभाव पडा । उसने 'फना' का तत्त्व विकसित किया । फना! का 
अर्थ है, अपनी हस्ती मिटा देना । 'फना' का उत्तर पक्ष 'बका' है। वका का अर्थ 
ईश्वर के साथ तादात्म्य है। यह तत्त्व भी बाद मे इसमें जोडा गया । 

यचपि लययोग से शुद्ध तादात्म्य की ओर वबढने के प्रयत्न का अतिरेक हुआ 
फिर भी यह सिद्धान्त अपनी चरम सीमा पर पहुँच गया। “बयाजीद' ने अपने 
निराभास होने का आत्म निवेदन किया | सूफियो का यह एक कथानायक ही है । 
उसकी परमानंदावस्था के उद्गारों का उल्लेख वे सर्वत्र करते है। प्रेमी, प्रिय और 
प्रेम के एकत्व का इस सूफी-संत ने अनुभव किया था क्योंकि तादात्म्य की दुनियाँ में 
सभी एक हो जाते हैं। हलाजने अनल-हक' (अहम्‌ ब्रह्मास्मि) का अकास्य सूत्र- 
प्रस्तुत किया । उसके अनुसार ईइवर का सार प्रेम-तत्व है। ईश्वर ने मानव को 
अपनी ही आक्ृति का बनाया । इसमे उसका उद्देष्य यही था कि मानव ईव्वर से 
ही प्रेम करे । इसी से मनुष्य अपनी आत्मिक उत्क्रान्ति कर, ईश्वर की मृति अपने 
में देखे तथा ईश्वरीय इच्छा और ईश्वरीय सत्ता में तादात्म्य पाले । हलाज के 
नजरो भें रहस्यात्मक ऐक्य इस सर्जनशील दुनियाँ के साथ ऐक्य है ॥ 
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“हलाज' ने अपने उदाहरण से यह सिद्ध कर दिया कि आत्म त्याग और 
आत्म क्लेश से ही पावित्य की परिपूर्ति होती है। हलाज सत्य के लिए जीवित 
रहा और उसी के लिए मरा भी । 


सूफी सतो में गाली, जलालुद्दीन रूमी आदि प्रमुख है। सूफी एकेश्वरवाद 
जीवन मे उतारने पर प्राय सैद्धान्तिक दृष्टि से ईश्वरीय व्यक्तित्व और नैतिक 
अधिकारो का महत्व उसमे निहित रहता है। यह विश्व उसका बाह्य रूप है जो 
भीतर से उसका आन्तरिक स्वरूप माना जाता है। प्रत्येक चमत्कार सत्य के किसी 
तत्व का उद्घाटन करता है। मानव उसका छोटा स्वरूप है जिसमे सभी ईश्वरीय 
तत्व, गुर आदि इकदठे होकर सामने आते है और केवल मनुष्य मे ही परमेद्वर ने 
अपना अस्तित्व प्रकट कर दिया है। नेयवाद के सारे तत्त्व इसमे आ गये है । 


सत्र परमात्मा विद्यमान है, वे सर्वत्र अपने विचारों सहित है। विश्व में 
जितने स्वरूप या पदार्थ है वे सारे उसी के रूप है। प्रत्येक कार्य और प्रश्येक 
अस्तित्व मे ईश्वरीय शक्ति का प्रकाशन होता है। जिन रहस्यवादियों ने उसका 
अनुभव किया है वेही उसको सम सकते है किन्तु वे उसको दूसरो को नही प्रदर्शित 
कर सकते । सिफं प्रतीको के सहारे ही वे वेसा करते है। प्रेम का सवेग परमानदा- 
वस्था मे आने चाली 'हाल' की दक्ाओ में साहद्यकों स्पष्ट रूप से प्रकट कर देता है । 
इसे सूफी सत सदा ज्ञेयतव के साथ सबधित करते है। इन्ही वातो को लेकर 
रहस्यवादी सूफी साहित्य भी 'जलालुद्दीन रूमी' जैसे लोगो ने लेकर लिखा है । 


ईदवर पर निर्भर रहना बका है । अपनतृव छोडकर जो अपना सर्वेस्त्र ईश्वर 
में लीन करता है अर्थात्‌ फना कर सकता है, वह पूर्ण रूप से इनसान है। वह 
ईदवर तक केवल यात्रा ही नही करता तो अनेकत्‌व से एकत्‌व मे प्रवेश करता है 
और ईइवर मे तादात्म्य स्थापित कर लेता है। वैसे ससार मे रहकर उसके अनेकत्व 
में भी एकतृव रख सकता है। जगतु का वेसुरापत एक ऐसी एकतानतता है जो 
समझ मे नहीं आयी है। सभी अधूरे दुगुण सार्वजनीन अच्छाईयाँ है । ईश्वर, 
मसजिद, गिरजा, मदिर मे नही है वरव्‌ वह शुद्ध हृदय मे है। सूफी सत रूसी को 
मानव के पापकर्मो की वात सही जान पड़ी थी। इसके साथ परमात्मा की अच्छाई 
पर भी उनका भरोसा था। निर्माता की हृष्टि से अन्य प्राणियों के साथ कुकर्म 
करते समय वे कुकर्म की असत्यता नही मानते । सपूर्ण स्वातत्य पूरे प्रेम के बिना 
सभव नही । वह तो उस ऐक्य मे है जो मनुष्य की इच्छा शक्ति का ईश्वरी गर्क्ति 
से तादात्म्य स्थापित करती है । ह ; 


हर प्राणी सब प्रकार की जीव पद्धतियों से प्रगति करता हुआ मनुष्ययोनि 
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तक ,पहुँचता है तथा आत्मिक उन्नति करते-करते वह परमात्मा में . मिल जाता है । 
परमात्मा से तादात्म्य और उसका विरह भज्ञान के कारण स्वप्नवत जान पड़ता है । 
सामाजिक रूढियों को तोडकर ये रहस्यवादी जब प्रेम में विभोर होकर मस्त हो 
जाते है तव उनका व्यक्तित्व भगवान्‌ में मिल जाता है। उनको हम साधारण 
नियमों से नही तौल सकते । यह तो उनका एकनिष्ठ प्रेम है जो भगवान के प्रति 
रहा करता है। 


सूफी साधना और वष्णव मत-- 


रहस्यवाद का प्रभाव सफियो के माध्यम से वष्णव-साधना पर उत्तर और 
दक्षिण भारत में सीधा और अप्रत्यक्ष दोनों प्रकारों से पडा है । 


सातवी शती से मलावार में अरबी व्यापारियों ने अपने व्यापारी उपनिवेश 
वबसाने आरम्भ किये। मलावार के 'चेरमाण पेरूमल' ने इस्लामी धर्म स्वीकार 
किया । आठवी सदी से ही कोकणा, दाभोल तथा मलाबार में इनके पैर जमने 
लगे । महम्मद बिन कासिम ने सिंध पर आक्रमण कर दिया था। राजा के धर्म 
परिवततेन से प्रजा पर बडा प्रभाव पडा। नवी शताब्दी, में मलाबार मे पूरी तरह 
इस्लाम फैला । मोपला लोग इन्ही की सन्‍्तान,है । अरबस्तान के कट्टर इस्लाम में 
इरानी सूफीवाद ने उदारता लादी,। इसी ने भारत में आकर, हमारे भक्ति 


सप्रदायो पर अपनी छाप छोडी और भक्ति साधना मे कुछ बातों का योग दान 
दिया । 


आार्यो ने सम्पूर्ण जगत्‌ मे कार्य करने वाली शक्तियों को उनके प्राकृतिक 
रूपो से देवरूप बनाकर ग्रहरा किया । वहुदेव-वाद की ब्रह्मवाद मे प्रतिष्ठा की । 
ईरान मे सुफियो पर भी इसका प्रभाव पड़ा। यह व्यक्त और अव्यक्त रूपो के 
माध्यम से सगुरा तथा निर्गुण उपासना पथो में प्रकट हुआ । परिचम मे हृदय 
पक्षीय भक्ति को और बुद्धि पक्षीय ज्ञान को लेकर क्रियाएँ और प्रतिक्तियाएँ निर्माण 
हुई। भक्ति ने ज्ञान को अपने ऊपर, कभी भी आरूढ नही होने दिया,। ईइवर को 
जितना हम जानते है उतनी ही ,भक्ति होती है । जानकर हृदय को प्रवृत्त करने में 
भक्ति की सार्थकता है। अत. भक्ति का प्रारभ ज्ञानपुवंक होता है। प्रेमी प्रिय के 
स्वरूप को जितना जाने रहता है उतने मे मग्न होकर भी उसको अधिक समभने के 
लिए उत्कंठित रहता है । वेष्णव भक्तिमार्ग सीदा-सादा प्रेममार्ग है । 

समगुणोपासक साधको की यह साधना मनुष्य की सहज रागात्मिका प्रवृत्ति 


पर आधारित है। योग साधनात्मक रहस्यवाद है। सूफियों के भावात्मक रहस्य- 
वाद को हृदय पक्ष की प्रधानता से देष्णव भक्तिमार्ग ने अपने से समाविष्ट कर 


ह 
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लिया । भक्तिमार्ग मानव की स्वाभाविक रागात्तमिका प्रवृत्ति को साधन मानकर 
चला है। योगमार्ग विकारो को मारकर अन्त करण की रहस्थात्मक पद्धति द्वारा 
ब्रह्म के उस अव्यक्त स्वरूप के साक्षात्कार को लक्ष्य रखकर चला। कवीर ने इसी 
योग सयुक्त-प्रेम-मर्ग का प्रचार किया। निर्गुण भक्तिमार्ग का ढाँचा सूफियों का 
रहा । केवल उपास्य का स्वरूप वेदान्त के निर्गुण-परक ब्रह्म को ग्रहरा कर लेने से 
अव्यवस्थित हो गया | प्रेमयोग या भक्तिमा्ग दृश्य जगत्‌ और पर जगत्‌ के सारूप्य 
भावना के विता चल नही सकता । अव्यक्त की अभिव्यक्ति व्यक्त या हृश्य जगत है । 
भक्तिमार्गी को दोनो अभिन्न ही लगते है । पंगम्बरी मजहबो के रहस्यवाद का यही 
ब्रह्मयाद आधार बना। फारस की रहस्पात्मकु सूफीवाद की आवधारभूमि अद्वेत 
वेदान्त ही समभना योग्य होगा । उपनिषदों के 'तत््वमसि', और “अहम ब्रह्मास्मि' 
की नीव पर ही 'अनलहक की घोषणा हुई । इसे हम अपने विशुद्ध रूप मे “बमे- 
भावना का भावात्मक-रहस्यवाद” कह सकते है। आचार्य रामचन्द्र शुक्ल कायह 
कथन ठीक ही है कि-- 

स्वरूप की प्रतिष्ठा तत्त्व चिन्तन या ज्ञानकी प्रकृत पद्धति के द्वारा हो. सकती 
है और सर्वत्र हुई भी है ।* 

अज्ञात परम सत्ता के साथ सलाप और समागम रहस्पवाद की प्रथम 
विशेषता है। साधक का उपास्य से यह सीधा सम्बन्ध मात्रा जावेगा। काव्य में 
जिस प्रकार रसानुभूति का आनन्द अनिवंचनीय होता है उसी प्रकार भक्तिरस की 
चरमानुभूति, अनिवंचनीय वतलाई जाती है । प्रेम की रसलीनता की तुलना उन्मत 
दशा से हो सकती है अर्थात्‌ वह देवोन्माद नहीं होगा। उदाहरणार्थ : चैतन्य 
महाप्रभु का भावावेज मे आकर किया गया नतंन और सकीतंन हो सकता है । 

सुफियो के हाल की दशा का स्वरूप समय की परिस्थिति ही है। कछृष्णो- 
पासना वालक्ृष्ण और गोपियो के प्रियतम प्रेममूर्ति कृष्ण को लेकर प्रकाशित हुई 
है। लोक और वेद के ऊपर प्रतिष्ठा ही कृष्णोपासक भक्तो की प्रेमलक्षणा भक्ति का 
सिद्धात बना है। श्रीकृष्ण के सौन्दर्य और माधुयं का आकर्षण ही उसका एकमात्र 
कारण और उस स्वरूप के अधिक से अधिक सान्निध्य की अभिलाषा उसका लक्षण 
है। र्री-पुरुष का प्रेम सब से प्रवल और अन्‍्तर्व्यापक होता है। उसमे आलम्बन के 
साथ सब से अधिक गृूढ और घनिष्ठ समागम की लालसा होती है। इस माघुय-भाव 
का समावेश कई देशो की भक्ति-पद्धति मे किया गया है। मीराँबाई की उपासना 
इसी कोटी की है । दाम्पत्य वासना का भक्ति की साधना में जो व्यवहार किया 
गया उसमें विशिष्ट इन्द्रियाँ भी उत्तेजित होकर योग देती है या नही इसे देखने पर 





१. भाचायें रामचन्द्र शुक्ल-चिन्तामरिण । 
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दो पक्ष सामने आते हैं--(१) लीला पक्ष (२) ध्यान पक्ष । लीला पक्ष मे गोपियाँ 
कामिनी रूप से श्रीकृष्ण से प्रेम करती थी और उनको चाहती थी। ध्यान पक्ष में 
काव्य की रसानुभूति के ढड़ पर भक्त अपने को गोपिका रूप मे रखकर श्वज्भार के 
आनन्द का अनुभव कर सकता है। पुरुष के साथ यह आलकारिक आरोप मात्र 
होगा । परल्तु स्त्री के ध्यान में आरोप की भावना हटने पर वह पुरुष के आलिंगन 
की कल्पना में मग्न हो जाने की सभावना है। सूफी और ईसाई भक्तों के माधुर्य 
भाव में यह बात थोड़ी कठिन है। रहस्य भावना का यत्र-तत्र उपयोग रहस्यवाद 
नही है और भारतीय भक्ति मार्ग में ऐसा नही है । 


भक्तो के कृष्ण व भक्तो के राम सौन्दर्य और मज्भुल ज्योति जगाने वाले है । 
भारतीय भक्ति मार्ग मे राम और क्ृष्ण उपदेशक के रूप मे नही देखे जाते तो 
उपास्य रूप में भगवान्‌ के रूप मे ध्याये जाते है। भारतीय सग्रुण मागियो के 
उपास्य और उपासक इन दोनो का लक्ष्य मानवहृदय है और शास्त्र भी मानव हृदय 
ही है। भक्त-हृदय के सहारे मज्भल विधायक सत्ता मे अपनी सत्ता को परिणत 
करता है, तथा दूसरो के हृदय पर भी प्रभाव डालकर, उन्हे कल्याण मागग की ओर 
आकर्षित करता है। गीता मे कृष्ण का कथन है कि जहाँ पर शील, शुभ गुण, 
सौन्दर्य, गक्ति, पराक्रम, ज्ञान अथवा बुद्धि का उत्कर्ष हो वहाँ मेरी विशेष कला 
समभनी चाहिए । 

मुस्लिम साधना के बाद भारत की वेष्णवी साधना पर ईसाईयों का भी 
प्रभाव पड़ा है, ऐसा कुछ लोगो का मत है । ईसाई धर्म मे से ही भक्त का प्रादु- 
भाव हुआ है ऐसा आक्षेप लिया जाता है। इस आक्षेप का निराकरण हम यहाँ पर 
आवश्यक समभते है। यद्यपि अब यह मत स्वमान्य हो गया है कि किसी भी प्रकार 
से ईसाई धर्म पर ही भारत के भक्ति तत्त्व का प्रभाव पडा है। इसे समभने के 
लिए गीता और महाभारत का भक्तिपरक विवेचन देखना समीचीन होगा ।* 
गीता और महाभारत-- 


भगवान्‌ वासुदेव की एकान्त भाव से भक्ति करते हुए ससार के अपने 
व्यावहारिक एवम्‌ लौकिक कार्य स्वधर्मानुसार करते रहने पर मोक्ष प्राप्ति हो जाती 
है। नारायणीय धर्म सीधे नारायण से नारद को प्राप्त हुआ था। गीता में वही 
धर्म पुन: कथित है| प्रवृत्ति परक भागवत धर्म और नारायणीय धर्म में वासुदेव 
से संकपंरणा, संकर्यण से प्रद्युम्न और प्रद्युम्न से अनिरुद्ध की उपपत्ति परंपरा दी गई 
है। व्यक्ति सृष्टि का क्रम इसके द्वारा समझ मे आजाता हैँ। वासुदेव का भक्ति- 


१. गीतारहस्य-लोकमसान्य तिलक ॥ 
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मार्ग एक प्रशस्त राजपथ हैँ ऐसा गीता कहती है । दूसरे किसी भी उपास्य की 
भक्ति करने पर अग्त मे वह वासुदेव की भक्ति हो जाती है। ज्ञानी, आरतं, जिज्ञासू, 
और मुमुभु ये भक्तो की चार श्रेणियाँ है। गीता और भागवत में भक्ति विषयक 
कोई अतर नही हे। सात सौ श्लोको की श्रीमद्भगवद्गीता व्यास प्रणीत है। 
महाभारत का ही वह एक अ्रश है। महाभारत के रचयिता भी व्यास मुनि है । 
ज्यक्तोपासना अर्थात्‌ भक्ति, गीता का विवेच्य विषय है। वैदिक भक्ति मार्ग बहुत 
प्राचीन है यह गीता और उपनिषदो के सम्बन्धों से ज्ञात हो जाता है। लोकमान्य 
तिलक के मत में महायानी-भक्ति श्रीकृष्ण के भागवत धर्म से ही प्रभावित हुई थी । 
चुद्धपुव॑ ६ सौ से अधिक ईसवी पूर्व भारत का भवक्‍ित मार्ग प्रस्थापित हो गया था । 
तारद पाचरात्र, नारद और शाण्डिल्य भक्तिसूत्र उत्तरकालीन है। प्राचीन उप- 
निषदो मे जो सगुणोपासनाएँ वर्णित है उनसे ही क्रमशः भागवतों का भवितमार्ग 
विकसित हुआ । बाहर से यहाँ भक्ति आई ही नही और न कोई उसकी आवश्यकता 
ही प्रतीत होती है । पातजन योग के अनुसार चित्त स्थिर होने के लिए व्यवत और 
प्रत्यक्ष चीज आँखो के सामने रहनी आवश्यक है। भक्तिमार्ग में इससे सहायता ही 
मिली | गीता मे ब्रह्मज्ञाग उपनिपदो पर आधारित है और सृष्टिक्रम साख्य दश्शना- 
नुसार विवेचित है । वासुदेव भक्ति को मिलाकर क्षर और अक्षर ज्ञान का प्रति- 


पादन, सामान्य लोगो के लिए सुलभ और आचरणीय करमंमार्ग से उद्बोधित किया 
गया । 


ब्रंह्मसूत्र के प्रणेता व्यास है। मूल भारत में गीता का आज का प्रचलित 
रूप देने का और ब्रह्मसूत्र रचने का कार्य व्यास ने किया । बादरायणाचार्य ने अपने 
युग मे मिलने वाले महाभारत के भागो का अन्वेषण कर इस ग्रन्थ का पुनरुज्जीवन 
किया | कर्म-प्रधान भक्तितत्व गीता ने भागवत घमर्मे से लिए। जीव' नित्य ही 
परमात्मा का श्रश है और क्षेत्रत्ष जीव का स्वरूप उपनिपदों के ऋषियों की मत- 
प्रणालीनुसार है । इन सब की एक वाक्यता ब्रह्मसूत्रो में मिलती है। सारूय और 
योग का ही केवल समन्वय गीता मे नही है । परिचमी विद्वान 'साख्य' और योग 
शब्द के अर्थ नही जान सके । ईसाई धर्म भक्ति प्रधान होने से दर्शनशास्त्र ईसाईयो 
को ज्ञात न था। फलतः युरोपीय विद्वान अपने मत के प्रतिवाद मे सदा भ्रम 


उत्पन्न करते हैं। यूनानी दर्शन के साथ ईसाई भक्ति का सम्बन्ध बाद मे जोड़ा 
गया है । 


भारत में भक्ति मार्ग का उदय होने के पूर्व मीमांसकों का यज्ञमाग', उप- 
निषदो का ज्ञान-मार्ग तथा साख्य और योग अपनी परिपक्व दशा मे थे। इसीलिए 
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इन सव ज्ञास्त्री और विशेषतः ब्रह्मनज्ञान को छोड़कर स्वतंत्र रूप से प्रतिपादित भक्ति 
सार्ग इस देश के लोगो को मान्य नही हो सकता था ऐसा लोकमान्य का कहना है । 

ओऔपनिषदिक-न्ञान को -छोडकर भक्ति की कल्पना अपने से स्वतन्त्र रूप में 
अचानक उत्पन्न नही हुई और न वह वाहर से भारत में आई। ब्रह्मचिन्तन में प्रथम 
यज्ञों के अद्भो की, बाद मे “5 की, रुद्र की, विष्णु की और अन्य वैदिक देवताओं 
की या आकाशादि सगुणव्यक्त ब्रह्म प्रतीको की उपासना आरम्भ हुई। अन्त में 
राम, नृससिह, श्रीकृष्ण, वासुदेव आदि की भवित एवम्‌ उपासना आरम्भ हुई । 
; ऐतिहासिक दृष्टिसे रामतापनी, नूसिह तापनी आदि भवित प्रधान उपनिषदों 
की भाषा से सिद्ध हो जाता है कि वे आर्वाचीन है। छान्दोग्य आदि पुराने उप- 
निपदो मे वर्णित ज्ञान-कर्म समुच्चय का आविर्भाव हो जाने पर योग और भवकित को 
प्राधान्य मिला । योग-प्रधान और भक्ति-प्रधान उपनिषदोका अन्तिम साध्य ब्रह्मज्ञान ही 
है। इसीलिये रुद्र, विष्णु, अच्युत, नारायरा, वासुदेव इनमे से जिनकी भी भवित 
क़रनी हो वे परमात्मा के रूप है--परब्रह्म के रूप है ऐसे वर्णन मिलते है । 

भागवत धर्म को ही 'वारायणीय”, सात्वत', पांचरात्र' आदि नामों से 
भी संमका गया हैं। उपनिषदकाल के वाद बुद्ध पूर्व वंदिक ग्रन्थों में से बहुत से 
ग्रन्थ उपलब्ध न होने से गीता के अतिरिक्त अन्य उपलब्ध होने वाले धर्म ग्रन्थो 
में महाभारतान्तगंत नारायणीयोपाख्यान, शाण्डिल्यसूत्र, भागवत-पुराण, नारद- 
पाचरात्र, नारद-भक्तिसुत्र और रामानुजाचार्य के ग्रन्थ शालीवाहन शक १२०० में 
लिखे गये है । इंनकी सहायता से हम मूल भागवत धर्म पर प्रकाश नही डाल 
सकेगे। नारायणीयोपाख्यान मे वणित दशावतारो मे बुद्ध का समावेश नही है जो 
अन्य उल्लिखित ग्रन्थो मे किया गया है। नर और नारायण इन दो ऋषियों ने 

गबत धर्म आरम्भ मे कथन किया है। नारद को श्वेतद्वीप मे यह भागवत धर्म 

नारायण ने सुनाया था। यह द्वीप क्षीर-समुद्र में मेर्पवंत के उत्तर में है। 'वेबर 
का अनुमान है कि भक्ति का तत्व ईसाई धर्म से भारत मे लिया गया है। लोकमान्य 
तिलक इसका खडन करते है।*  पारिनि को वासुदेव भक्ति का तत्व ज्ञात था । 
जैन और वौद्धधर्मो में भी वासुदेव-भक्ति का उल्लेख है। पारिनि, बुद्ध और 
क्राईस्ट पूर्व थे । अतः स्पष्ट है कि किसी भी तरह इंसाई धर्म द्वारा भक्ति यहाँ पर 
ल्‍ प्रचलित नही हो सकती थी । 


'सेनात चामक एक फ्रेच अपने एक लेख में लिखता है*--- 


१, लोकमान्यतिलक का गीता रहस्य ।  एट3 
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स्पष्ट है भागवत धर्म बुद्ध धर्मपुवं यहाँ पर विद्यमान था । 


भगवान्‌ कृष्ण ने अर्जुन को लुप्त हो गये हुए भागवत घर्मं का उपदेश दिया 
था। इसके दर्शन शास्त्रानुसार परमेश्वर को वासुदेव, जीव को सकपण, मनको 
प्रयुम्त और अहकार को अनिरुद्ध कहा गया है। श्रीकृष्ण ही स्वय वासुदेव हैं, 
सकष॑ण बलराम है, तथा प्रयुम्न पुत्र है और अनिरुद्ध प्रपीत्र है। श्रीकृष्ण ने जो 
उपदेश अर्जुन को दिया वही तत्पूर्वे काल मे नारायणीय वां पाचरात्र के नाम से 
प्रचलित रहा होगा। श्रीक्षष्ण की सात्वत जाति मे उसका प्रचार होने से उसे 
सात्वत-धर्म कहा गया होगा । भगवान्‌ श्रीक्षष्ण और अर्जुन नरनारायण के अवतार 
है इसी कल्पना से इस धर्म को भागवत्‌ धर्म कहने लगे होगे । 


श्रीकृष्ण यादव, पाडव और कौरवों के बीच का भारतीय युद्ध का काल 
कलियुग को आरम्भ काल माना जाता है। विद्वानों के मतानुसार इ. स. के पूर्व 
१४०० वर्ष पाडव और भारतीय युद्ध हुआ था । यही श्रीकृष्ण का काल हैं। इसको 
मान लेने पर श्रीकृष्ण ने भागवत धर्म करीब-करीब बुद्ध के ८०० वर्ष पूर्व प्रवृत्त 
किया था। लोकमान्य के मत में भागवत धर्म को आगे चलकर विभिन्न स्वरूप 
प्राप्त हुए। इसलिए श्रीकृष्ण के बारे में अलग-अलग कल्पनाएँ निकली। अतः 
भिन्न-भिन्न कृष्णा मानने की आवश्यकता नहीं हैं। '"मैन्युपनिषद” के अनुसार रुद्र, 
विष्णु, अच्युत, नारायण सभी ब्रह्म है। ज्ञानी पुरुष भी ब्रह्ममय है । अतः श्रीकृष्ण 
भी परब्रह्म है। वेदिक काल की पूर्व मर्यादा खाइस्ट पूर्व ४५०० बरसो से कम 
नही मान सकते । वेदों की उदगयन स्थिति दर्शन वाक्‍्यो के आधार पर ओरायन' 
मे लोकमान्य इसे सिद्ध कर चुके है। इसे पद्चिम पंडित भी मान्य कर चुके है। 
ब्राह्मण ग्रन्थ यज्ञ यागादि प्रधान ग्रन्थ है। वह ईसवी पूर्व २५०० वर्ष मे और 
छान्दोग्य उपनिषद जैसा प्रधान ग्रन्थ ईसवी पूर्व १६०० वर्ष मे लिखा गया है। इस 
तरह काल निर्णय हो जाने पर भागवत धर्म के उदय काल पाश्चात्य पडित जिन 
कारणों से जितना इधर खीचते है वे कारण ही नष्ट हो जाते हैं। श्रीकृष्ण और 
भागवत धर्म एक ही समय मे प्रचलित थे यह निष्कर्ष निकलता है । वैदिक काल 
समाप्त हो जाने से सूत्र और स्मृति ग्रन्थों का निर्माण काल आरम्भ हो गया है। 
अन्य ऐतिहासिक बाते और वस्तुस्थिति का भी मेल बैठ जाता है । 


भागवत धम का उदय १४०० वर्ष पूर्व ईसवी और बुद्ध पूर्व सात आठ सौ 
वर्ष हो चुका है। यह काल बहुत प्राचीन है । ब्राह्मण ग्रन्थो का कर्म मार्ग इससे 
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जी प्राचीन है। उपनिषदों और साख्यभास्त्र का ज्ञान भी भागवत धर्म निकलने 
पूर्व प्रचलित होकर सर्वमान्‍्य हो गया था | 

भागवत धर्म के पूर्व भी किसी न किसी प्रकार की भक्ति आरम्भ हो चुकी 
थी। भक्ति के द्वारा परमेण्वर का ज्ञान हो जाने पर भगवद्भक्त को परमेश्वर की 
तरह जग के धारण पोषण के लिए कमरत हो जाना चाहिए। भागवत धर्म ने 
निष्काम कर्म प्रधान प्रवृत्ति मुल॒क मार्ग श्रेयस्कर है ऐसा प्रतिपादन किया । ज्ञान के 
के साथ कर्म और भक्ति के साथ कर्म का योग्य समन्वय कर दिया। गूल भागवत 
धर्म मे इसे निष्काम प्रवृत्ति तत्व माना गया है। यही नैष्कम्यं है। धीरे-चीरे 
वेराग्य प्रधान वासुदेव भक्ति इस धर्म में प्रधान हो गई । ज्ञान और भक्ति के साथ 
पराक्तम का नित्य मेल रखने वाला मूल भागवत धर्म आगे चलकर सन्यास-प्रधान 
जैन और बौद्ध धर्म के प्रसार से कर्मयोग पीछे रहकर उसे वेराग्य युक्त भक्ति स्वरूप 
प्राप्त हो गया । बौद्ध धर्म के हास के वाद जो वँदिक-सप्रदाय वने उनमें से कुछ ने 
भगवदगीता को सन्यास-प्रधान तो कुछ ने केवल भक्ति-प्रधान और कुछ ने विशिष्टा- 
हुत का स्वरूप दिया । 


गीता का धर्म भी मूल भागवत घर्म के स्वरूप को ही बतलाता है। गीता 
और मूल भारत खिस्त पूर्व १४०० वर्ष भागवतों के दो प्रधान ग्रन्थ थे । किन्तु 
उनका निर्माण वाद मे हुआ होगा । किसी भी धमम के प्रादुर्भाव काल में लिखे गये 
ग्रन्थ उसी समय धर्म ग्रन्थ नही बनते । महाभारत और गीता के बारे मे भी यही 
न्याय लागू हो जाता है । भारतीय युद्ध के बाद, पाँच सौ वर्षो के... भीतर ही . आपं- 
महाकाव्यात्मक मूल भारत निर्माण हुआ होगा । आपंमहाकाव्य मे केवल नायक के 
पराक्रम का वर्सान करते से काम नहीं चलता। चायक जो कुछ करता है वह योग्य 
है या अयोग्य यह भी कहना पड़ता है । यही आर्प महाकाव्य का एक मुख्य भाग 
रहता है। इसीलिए महाकाव्यात्मक मूल भारत में ही कर्मयोग प्रधान भागवत धर्म 
का निरूपण करना पड़ा। यही मूल गीता ग्रन्थ है। इसमे भागवत धर्मा का 
मूल स्वरूप सोपपत्तिक प्रतिपादन के साथ व्यक्त हुआ हैं। अचुमानतः ६६० वर्ष 
खिस्तपूर्व इस ग्रन्थ का निर्माण हुआ होगा । 
अज्ञानियों के लिए भक्तिमार्ग सुलभ सोपान है, तथा ब्रह्मनिष्ठ व्यक्तियों के 
लिए प्रवृत्तिमागें की स्वीकृति उचित है यही गीता का अतिपादन है। बुद्ध घर्मा भे 
वासनाक्षय का निवृत्तिपरक मार्य उपनिषदों से लिया गया है । श्रीक्ृष्णोक्त भगवद- 
गीता के अतिरिक्त प्रवृत्तिपरक भक्तितत्व वंदिक मत मे न होने से महायान पंथ के 
अस्तित्व में आने के पूर्व भागवत घर्म और भगवदुगीता का तत्व प्रचारित था यह 
स्वयं सिद्ध हो जाता हूँ । बुद्ध निर्वाण के सो वर्ष बाद बौद्ध धर्मीय भिक्षुनो की 


१६० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


दूसरी परिपद हुई थी । उसके बाद सिलोन मे प्रचार करने के लिए लिखे गये विनय 
पीटकादि ग्रन्थ आते है। यह काल २४१ ईसवी पूर्व का है। इस युग मे प्रचलित 
वैदिक ग्रन्थों में से इन वौद्ध ग्रन्थों मे कूछ वाते ले ली गई हैं। महाभारत के कई 
इलोक बौद्ध ग्रन्थकारो ने ले लिये है। यही कहना पड़ेगा कि महाभारतकार ने बौद्ध 
ग्रन्थों से कुछ नही लिया । 

अत: यदि महाभारत का काल निर्णाय न भी हो सका, तो भी केवल अनात्म- 
वादी तथा मूलतः सनन्‍्यासपरक वौद्धधर्म से क्रमशः विकसित होने वाले भक्तिपरक 
और प्रवृत्तिपरक तत्व स्वाभाविक रीति से निकलना असंभव है । महायान पथ की 
उत्पत्ति के बारे में स्वय बौद्ध ग्रन्थकारो के द्वारा किया गया श्रीकृष्ण नाम निर्देश 
बतलाता है कि भक्तितत्व महायान ने उनसे ही लिए है। गीता में पाया जाने वाला 
प्रवृत्तिपरक और भक्ति प्रधान तत्वी का महायान पथ के मतो में साहइय और साम्य 
इसीलिए है । बौद्धधम के साथ समकालीन जैन और वंदिक पथो मे प्रवृत्तिपरक 
भक्तिप्रधान तत्वों का अभाव यही सिद्ध करता है कि महायान पथ के प्रादुर्भाव होने 
के पूर्व भागवत धम प्रचलित था और भगवद्गीता सर्वमान्य थी । 


अतः निर्णय मे कह सकते है कि गीता के आधार पर महायान पथ निकला 
है और श्रीकृष्णोक्त गीता के तत्व बौद्ध धर्म में से नही लिये गये है । 

साख्य, योग और वेदात' दशेन वंष्णव मतो पर अपना प्रभाव पर्याप्त रूप से 
छोड चुके है। यहाँ पर क़मण इसके प्रभावों का विवेचन किया जाता है । 
सांख्य और वेष्णव मत-- 

साख्य दर्शन के प्रसोेता महाम्रुनि कपिल थे | यह बहुत पुराना दर्शन हैं । 
सख्या' शब्द से इसका कोई सम्बन्ध रहा होगा । इस दर्शन मे सख्याएँ अन्तिम 
तत्वों को बतलाने वाली हैं। 'साखूंय' शब्द का दूसरा अर्थ सम्यक ज्ञान या परिपूर्ण 
ज्ञान लिया जाता हँ। यह एक व्यक्ताव्यक्त यथार्थंवादी द्वेती सिद्धात हूँ। 


सत्य की अन्तिम परिणति दो तत्वो मे हो जाती है। ये दो स्वतत्र तत्व पुरुष और 
प्रकृति माने गये हैं । 


प्रकृति का अस्तित्व अनुमान से पहिचाना जाता है । ससार के पदार्थों का 

एक योग्य कारण होता है। यह कारण कया हो सकता है ? यह पुरुष नहीं क्योंकि 
वह कारण और परिणाम दोनो नही है। केवल भौतिक अशा परमाणु जगत्‌ निर्माण 
नही कर सकते क्योकि इसमे मन और बुद्धि जैसी सूक्ष्म चीजे भी है। इस .जगत्‌.का 
-अन्तिम कारण प्रकृति है जो प्रधान और अव्यक्त हैे। यह अम्तिम तत्व असवेदय 
. और अबोध तत्व है जो स्वयम्‌ अकारण, सनातन और सर्वव्यापी हं तथा अत्यन्त 


ठुलनात्मक अध्यवव दा 


कि चल. व घत्तिम ््ज्न्लटिजल िफिल्‍जओलण अजित पिन ण फल ००८ नम 2० की जलन 
सुक्ष्म और अतीव झतक्तिनाव का । इसका विकास ऊार पफिसाथ उअकरेतिक्रय के होत 
रहता है । 
जाते है। इस तिशुणों को एकता जगत के स्ास्पाउक्था का ठताये रबती है। इस 


युणा को हम अत क्षानुश्तति को रूप से नहा ले सकद । दक हासन हाल इफिमा शान 
ञ्ट ।+-म। 
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से हम भनुसान सात्र कर रूत्त हूं हा इस सात्तके ऊनन्‌ क्ञ उद्था पर हाता हहुताः 
पट 5 ० न 
है। प्रत्येक ऐसा पदार्थ अपने मे सुख झौर दुख सजा उच्स्थता उत्प्त करत वा 

छमता स्खता हल चीडिडच+न+ टिक ५0: 0०आआु नरम कम 
समता रखता हैं । कारण म हा प।रुणान की रहना उपहिण]) उहक्ठात चद्द पढाथा 
क्का स्पा के सभा औन- द््जज अडिल- अजउ>तअटअनओ -+ व मिअनशभाॉाओएओ चअिओथण प्याज ६ ब+->53 
का सूल कारण है लत: सुर, इस ऊार तेच्स्णता व इच्चरताछ उन हाता हू इन्ह 
हि.» नसत्व िलीर्यअ कर हक... ऑल स्ज उछद्धिदाच ले -> 2 अल «न लई ३ + 
ही नत्व, रज ओर तम के नान से पाहेचादते हैं। चुऊझ का हच्धात सतत कहलाता हूं 
आअपरा सज प्रक्ाइव्त ्य रो प्रा व्च्च्त त्ती्‌ डे उसका दउद्न च्ज्च््डि द्दाड हर 
वर उहू प्रकाञ्मक, तत्व तथा उत्स्फूद कहता हू९ उचदकाः उह्‌ सहनुएे पक्ाथ, का 
खबाझजलादरता न प्रकट हो जाता हूं। अग्नि अपनी ज्वालाओं से प्रक्नद हाता हु । 





तञों का ऊपर उठचा, अनेक प्रकार की सुग्रन्ध, वायू आदि वाते रब्स अक्कानि 
। यह तत्व पदार्थों को कृति और गति देने वाला है। इसी के कारर 
चता है, हवा बहती है त्तथा तन मन बेचेव होता है। इसी से दुख उत्पन्न 
ता हैं और दुख की अनुभूति भी होती है । पदार्थों की नकारात्मकता या अक्लिया- 
त्म्ज्ता के तत्व को 'तम” कहते है। मनमे अहंकार और जअज्ञान उत्पन्न करना 
इनका कार्य है। गति को रोकने वाला, भारी बनाने वाला, मोह तथा सन्नम की 
ओर अग्रमर करते हुए हमारी क्रियाशीलता रोककर निद्रा, आलस्य और तद्धा में ले 
जाने वाला यही तत्व है । 
ये तीनो गुण परस्पर संधर्णी और परस्पर सहायक दोनों हैँ। समार का 
हर पदार्थ त्रिगुणात्मक होगा ॥ गे उसका अनुपात कम अधिक सात्रा का ही क्ञो 
सकता है। एक ही संगत मे आह भर? की बाते था प्रभाव डालते का प्रयास करन 
रहते है। ससार के पल के शभ॥ ओके ॥श अपने में तिरोहित हो जाता है | 
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इसे 'स्वहप-परिंगाम है 7 | ॥॥ ॥॥ ॥ कोश जउस्स्गर उपकारी सिद्ध # 
है। अपने स्वरूथ् धर॥ध की | ही) ॥ के हओ के। वात है तब उगे अंतर 


को साम्बावस्था याहता ह। हि कगी का ॥। (न कहता है। ग्रशीं ४) 
सपूर्ण साम्यायर6ा कें। 0/7॥| है| | कर भी लि ।धत। उसे सेग॥ ॥ 5 


नहा हातला | किंग । 


श्पर हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


मूलमार म्व्रसवेदिता है और वह अकस्मात्‌ उत्पन्न नही हुआ है। आत्मा शरीर से 
भिन्न है। साख्य दर्भन दंती है। प्रकृति और पुरुष ये दो स्वतन्त्र अन्तिम सत्य है 
जो उस विज्व में पाये जाते हैं। पुरुष के सामने प्रकृति आती है और तभी से जगत्‌ 
की उत्क्रान्ति आरम्भ हो जाती है । प्रकृति कतू त्वपूर्ण किन्तु अज्ञानी और ति.संवेद्य 
होती है । मूल प्रकृति एक है जो अव्यक्त है। यही अव्यक्त प्रकृति वाद में व्यक्त हो 
जाती है। अव्यक्त प्रकृृति नित्य, स्वतन्त्र, निरवयव, निष्क्रीय, त्रियगुणी अविवेकी 
( 09९८४ ५ [709]2082) जान का विपय अचेतन और प्रसवधर्मी एवम्‌ एक 
होती है। व्यक्त प्रकृति अनित्य, परतत्र, सावयव सक्रिय, अविवेकी, ज्ञान का विपय, 
अचेतन, प्रसवधर्मी और अनेक होती है । प्रुरुष नित्य, स्वतत्न, निरवयव, निष्क्रिय, 

निर्गुण, विवेकी चितक, चेतन, अप्रसवर्धर्मी और अनेक है । 


प्रकृति की उत्क्रान्ति में प्रकृति से प्रथम महत्‌ ((१08770-70९]2870८४) 
या बुद्धि उत्पन्त होती है। इम विस्तृत भौतिक संसार मे बुद्धि तत्व सब से बड़ा 
तत्व हैं। मनोविज्ञान की दृष्टि से उतका कार्य निश्चित करवा और निर्णाय लेना 
है। वृद्धि की सहायता से समार के पदार्थ हमे ज्ञात होते है । प्रकृति से अहड्डार 
उत्पन्त हुआ जो महत्‌ से उद्भूत होता है। इसके कारण ससार के पदार्थों को एक 
दूसरे से अलग कर उसका अतर समभते है। मनो वैज्ञानिक दृष्टि से हमे अपने 
“अहम को पहचानने की अनुभूति इसी से होती है। श्रान्ति या गलती से बदली 
हुई प्रकृति से इसी के कारण आत्मा मिज जाती है अर्थात्‌ अपने आपसे मुलाकात 
होती है। इसी के कारण व्यक्ति अपने आपको स्वयम्‌ उसका कर्ता और फलो का 
भोक्ता भी समभता है। 


अहंकार से सोलह तत्व निकले हैं। मन, पंचकर्मेन्द्रिय, पाँच ज्ञानेन्द्रिय और 
पच तन्मात्राएं मिलकर ये सोलह माने गये हैं। पच तनमात्राओं से पच महाभृतों 
की उत्पत्ति होती है। पृथ्वी, आप, तेज, वायु और आकाश ये पाच तत्व है । इस 
तरह कुल र४ तत्व आत्मा को छोड़कर साख्य ने माने है | प्रकृति की उत्क्रान्ति के 
पीछे एक निब्चित घ्येय रहता है। परन्तु प्रकृति स्वयम्‌ उसके वारे मे अनभिज्ञ 
रहती है । पुरुष के आनन्द के लिए ही उसका प्रथम उत्कर्ष होता है। इसी मे ही 
वह सतरुष्ट नही है बरन्‌ पुरुष की मुक्ति के लिए भी वही प्रयत्वगील होती है क्योकि 
वही उसका अन्तिम ध्येय भी है। यह अचेतन और जड प्रकृति पुरुष को प्रभावित 
करने के लिए किस तरह काये कर सकती है ? इस प्रश्न का उत्तर साख्य इस 
प्रकार देते हैं कि प्रकृति पुरुप के लिये उसी प्रकार कार्य करने लगती है जैसे एक 
बछटे का देखकर गाय दूध को प्रवाहित करना आरम्भ कर देती हैँ 


तुलनात्मक अध्ययन १८३ 


साख्यदर्शन में प्रधान का कोई उद्देश्य न होने से उसे ग्राह्म नही माना जा 
सकता । यदि पूछा जाय कि वह पुरुष की मुक्ति के लिए प्रयत्तगील है तो पुरुष 
तो स्वय मुक्त है, उदासीन है, आनन्द और दुःख से तटस्थ हैं। तब प्रइन उपस्थित 
होता है दोनो मे सम्बन्ध कंसे प्रस्थापित किया जा सकता है ? सांख्यों के अनुसार 
प्रधान प्रकृति और पुरुष मे लगडे और अन्घे का सम्बन्ध है। पुरुष निष्क्रिय-लगड़ा 
है और प्रकृति अन्धी है अतः दोनों का सम्बन्ध स्वाभाविक है। उदासीन और 
निष्क्रिय पुरुष प्रधान प्रकृति मे क्रिया कैसे उत्पन्न करता है? केवल पुरुप की 
उपस्थिति प्रकृति को गतिमान कर देती है ऐसा माने तो उसे सर्वदा गतिजील रहना 
चाहिए । परन्तु प्रलय भी होता है | प्रकृति और पुरुष इन दोनों को सांख्य नित्य 
मानते हैं इस कारण उनका सम्बन्ध भी नित्य हो जाता है। इसी से साख्यवादी 
नाना जीववादी वने है । इनका पूर्वजन्म और पुनर्जन्म के सिद्धान्तों पर अपना कोई 
अभिप्राय नही मिलता । पुरुष प्रकृति की अन्तिम प्राप्ति की साधना के लिए इसमें 
कोई कार्यक्रम नही दिखाई देता | प्रकृति प्रसवशीला होने के कारण जीव के भले 
बुरे कार्यो का करमंविपाक होता रहता है। वेष्णव सन्‍्तो के साहित्य पर सृष्टि 
व्यापार और कमंविपाक सिद्धान्तों का गहरा असर पड़ा हुआ दिखाई देता है। 
त्रिगुणात्मिका-प्रकृति प्रशवशशीला, और जड होने से, तथा पुरुष चेतत और अकर्ता 
होने के कारण, सृष्टि व्यापार के लिए ईग्वर जैसे तत्व का प्रतिपादन, साख्य दर्शन- 
कारो ने नहीं किया है। इसी से कपिल-सारूय को निरीश्वरवादी सांख्य माना 
गया है | 


योगशासत्र का वेष्णव साधना पर प्रभाव--- 


योग सूत्रकार महर्षि पातजली योग सूत्रो के और दर्शन के प्रणेता माने गये 
गये है। साख्यो के सृष्टि व्यापार को एवम्‌ तत्वों को ये भी मानते है। ये कैवल्य 
और मोक्ष की प्राप्ति के लिए ईइवर को मानते है। ईब्वर योग साथना से प्राप्त 
होता है । “योग- चित्तवृत्ति निरोध. । इसका मुख्य सूत्र है। परन्तु इसके साथ 
वे ईशवरी कृपा से भी मोक्ष प्राप्ति हो सकती है इसे मानते है। परमेश्वर भक्ति से 
वश किया जा सकता है यह उन्हे मान्य है। 'ईवब्वर प्रशिधानाद्या! यह ईव्वर 
विपयक सूत्र है। इसमें हठयोग :छ्ैुण राजयोग का वर्णन किया गया है। ईष्वर 


श्दोड हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


हठयोग--यह एक विशिष्ट शारीरिक क्रिया हैं जिसमे विशिष्ट प्रकार से प्राण 
वायु का रोधन कर उसे समाधि अवस्था तक पहुंचाया जाता है । ; 

राजयोग--केवल बुद्धि या विवेक सामर्थ्य से समाधि अवस्था प्राप्त कर लेना 
राजयोग कहलाता है । बुद्धि के जटिल मार्ग को छोड़कर केवल हठयोग का आश्रय 
लेकर भी ध्येय सिद्धि कर ली जाती है। पर यह भी अधिकारी और पात्रतम ही 
कर सकते है । ह॒ृठयोग मे प्राणवायु का शरीर मे से विशिष्ट क्रियाओं द्वारा भ्रमण 
कराया जाता है। इन प्रक्रियाओ मे जिन चक्रो का शोधन आवश्यक है वह यदि न 
हुआ तो सारी क्रियामात्र शारीरिक क्रिया वत जायगी। उदाहरणा्थ-मूलाधार 
चक्र का शोधन होते समय उम्र स्थान की चार मांतृकाएँ एवम्‌ चार अक्षर मात्र 
दिखाई देता आवश्यक है। इससे कम या अधिक अक्षर दिखाई दे तो वह अनुचित 
होगा । गणपति इस चक्र के अधिड्ठाता है। मूताबार-चक्र शुद्ध होते समय जो 
योगी चार मातृकाओ को देखेंगे और जिनको गणपति की प्रसन्नता प्राप्त हो जायमी, 
उनका ही चक्र गोधन, क्रिया द्वारा शुद्ध हो गया है, ऐसा निश्चित होगा। अन्य 
पड्चक़ो के बारे मे भी यही नियम है। इस प्रक्रार पड़्चक्र-शोधन से साधक, 
समाधि अवस्था तक पहुंचकर सच्चा योगी वन जाता है। अन्यथा सारी क्रियाएं 
केवल शारीरिक क्रियाएं वन जाती है और समाधि भी केवल शारीरिक क्रिया ही 
साती जावेगी ऐसे योगी भी गारीर-दृष्टिकोण से ही समाधि लगाते हैं। उनको इससे 
न तो ब्रह्म प्राप्ति होती है और न ज्ञान प्राप्ति । 


वस्तुत योग का तात्पर्य परमेश्वर प्राप्ति का मार्ग है। अर्थात्‌ अन्य मार्ग भी 
अन्त में योग मे ही आकर समाविष्ट हो जाते है। इपी से भगवद्‌ प्राप्ति के साधन 
प्रकारो के साथ आगे चलकर योग शब्द जोडा गया है। ज॑से हठयोग, राजयोग, 
ज्ञानयोग, भक्तियोग, कर्मयोग आदि । जिस मार्ग से जो जाता हैं वेसे ही उसकी 


हचान होती है। जंसे ज्ञानमार्ग से जाने वाला ज्ञानयोगी, भक्तिमार्ग से जाने वाला 
भक्तियोगी इत्यादि । 


हर एक व्यक्ति को यह ज्ञान नही रहता कि वह किस मार्ग से जावे। उसे 
गुरु के पास इस्तीलिए जाना पडता है, कि वह किस मार्ग का अधिकारी हूँ इसका 
ज्ञान उसे मिल जाय । यदि उत्तम गुरु मिल जाता हैँ तो अपने शिष्य का अधिकार 
ओर पात्रता देखकर गुरु उसे उसके योग्य मार्ग बतला देता है। अलग-अलग 
योगो का सम्बन्ध तो एक दूसरे के साथ आता ही है। रोगी शरीर वाले को ज्ञान- 
मार्ग से जाने के लिये प्रथम अपना शरीर निरोगी रखना आवश्यक है। हठयोगी 
को भी भक्ति आदि का विचार थोडा बहुत करना ही पडता है।, अत. प्रसद्ध और 


तुलनात्मक अध्ययच श्ध्र्‌ 


परिस्थिति के अनुसार जिसे जितना आवश्यक है उतना उत्त योग का उपयोग होकर 
उसे अपना इष्ट और अभीष्सित मार्ग मिल जाता है॥ तभी वह उस विशिष्ट पथ का 
(5८700!) का योगी कहलाता है। उपयुक्त और योग्य मार्ग का गुरु के द्वारा 
अथवा स्वयम्‌ समक बृककर अपनाना ही योग कर्मसु कौशल्यम्‌ |” माना 
गया है । 

अर्जुन से भगवान्‌ कृप्ण ने कहा कि योग युजन्‌ मदाश्नय.' अर्थात्‌ मेरे आश्रय 
के लिए जिसने आचरण में जो योग लिया है वही योग है। इसीलिए योगाचरण या 
योगमार्ग की कुगलता रहने पर भी ईश्वरी आश्रय का हेतु भी आवश्यक है। 
हठप्रोग में कुडलिनी का क्या अर्थ है ? उसकी जाग्रति कंसे होती है यह समस्या 
सदा रहती है । इसे भी जरा देख लिया जाय । 

एक योग सूत्र है 'अपाने जुद्धृति प्राणम्‌ अपानवायु में प्राण वायू का हवन 
करने वाला अपनी जीवन-शक्ति बढ़ा सकता है । साधारणत. मनुष्य १०-१२ अगुल 
सा॑स्ष ले सकता है। वह उसे वीस अगुलो तक बढा सकता है। इतना कर लेने पर 
वह अारावायू अपान वायु के साथ सयुक्त कर सकता है। अपान वायु का आगार 
नाभि के निचले विवर मे रहता है । जो व्यक्ति इस विवर मे प्राणवायु को पहुचा 
सकता है अर्थात्‌ जिसे इस कार्य में सफलता मिलती है, वही अपनी जीवन शक्ति 
सहज बढा सकता है । इसका कारण यह है कि मनुष्य को जीवन में नित्य अपान 
वायू का हवन करना पडता है। प्रत्येक के पास अपान वायु का एक निरिचत 
परिमाण और सचित रहता है और इसी मे से नित्य का जीवन व्यतीत करते हुए 
उसे खर्च करना पडता है। इस कार्य को करते हुए उसे सामान्यत., कोई कष्ट नहीं 
होता । भोजन के भोज्य पदार्थों में से कोई कम या अधिक खा लिया जाय, या 
निद्रा अनियमित एवम्‌ अधूरी हो जाय तो उधे इन वातों से कोई कष्ट नहीं होता । 
साधारण रूपेण बीस अ्रगुल तक कोई सास नहीं ले सकता और. केवल जोरों से 
भीतर सास खीचने से भी कोई कार्य नहीं हो सकता । इस कार्य के लिए पहुँचे हुए 
गुर की आवश्यकता रहती है । अपान वायु का विवर इतना रिक्त भी नहीं रहता 
कि जितनी मात्रा में चाहे उतनी मात्रा में प्राणवायु उसमे डाल दी जाय । यह कार्य 


परिश्रम और विशेष अध्ययन से साध्य है । 
इस तरह प्राण॒वायु को नाभि के निचले विवर में पहुँचाने पर वह उसे वेसे 


ही एक विशिष्ट प्रकार से और क्रिया से, तथा एक विशिष्ट रास्ते से ही पीछे की 
ओर मुड़ना पड़ता है। इसकी प्रत्येक क्रिया ग्रुरु के सान्विध्य में और मार्गदर्शन में 
होना अनिवार्य है। इसमे गलती होने से भयकर परिणाम भोगने पड़ते है। अतः 
किसी भी प्रकार की गलती इसमे खप नहीं सकती । प्राणवायू को पीछे घुमाने प्र 


१८६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


उसे फिर वापस पीठ की ओर से धीरे-घीरे ऊपर चढाना आवश्यक है । मेरुदण्ड के 
मन के एक पर एक रखे रहते है। उनमे आर-पार रप्र रहता है। सामान्यत. इसे 
खुला रहना चाहिए। पर सहसा वह खुला नही रहता । इस रक्र के बद रहने से 
जब प्राणवायु ऊपर चढाई जाती है, तो छिद्र खुल जाता है। इस घर्पण-क्रिया से 
ऊष्णता उत्पन्न हो जाती है और अत्यत दाह होता है। शरीर गरम हो जाता है, 
और अत्यत कष्ट होता है। योग्य मार्गदर्शन से ये क्रियाएँ यजस्वी होने लगती है । 
मुक्तावाई ने ज्ञानेश्वर की पीठ पर तन्दूर की रोटी की तरह माडा सेका था। इस 
तरह की एक किवदती प्रसिद्ध है। इस कथा का इज्ित यही है कि जो उष्णता 
उत्पन्त हुई उसका यह लाक्षरिक वर्णन है। इस तरह पूरे मनकों का मार्ग रिक्त 
हो जाने पर वायु ऊपर चढ़ने लगती है । ऊपर चढते-चढते वह्‌ अन्तिम मनके में से 
बडे मस्तिष्क मे जहाँ वह छोटे मस्तिष्क से जुडा रहता है, वहाँ प्रवेश करती है । 
वहाँ से बडे मस्तिष्क में से होते हुए मस्तक के ठीक मध्यभाग में से उसे आगे सरका- 
कर कपाल के मध्य मे से फिर उसे नीचे लाना पडता है। यहाँ तक की सारी 
यौगिक क्रियाएं साध्य हो जाने पर सर्व साधारण तथा मनुष्य नासिका में से प्राए- 
वायु को भीतर लेते समय इस वायु के बरावर ऊपरी ओर पिछली ओर से चढाकर 
मस्तक में लायी हुयी वाय्‌ मार्गस्थ हो जाती है और ऊपर और नीचे के भार के 
कारण वहाँ का मार्ग भी खुला होकर वहाँ की वायु से यह व्रायू मिल जाती है । 
इन दोनो वायुओ का सयोग दोनों भौहों के बीच में स्थित है। इस स्थान को 
आज्ञाचक्र कहते है । यही अमृतप्राशन है । इसे ही कुडलिनी-जाग्ृति कहा जाता 
है । कूडलिनी के काव्यात्मक वर्णुन कई ग्रन्थो मे मिलते है। उसे शरीर की सब 
चीजे खा डालती है। मनुष्य बलवान हो जाता है, उसका शरीर कातिमान हो 
जाता है। उसकी त्वचा, केश स्वर्ण जैसे बन जाते है। इस तरह के वर्णन 
जानेश्वर आदि सतो के साहित्य मे मिलते हैं। षड्चक्र-भेदन इसी तरह हो जाता 
है, और वे स्थान शुद्ध हो जाते हैं । प्रत्येक चक़ पर एक देवता का अधिष्ठान है । 
अत प्रत्येक चक्र भेदत के समय उसके अधिष्ठात को प्रसन्‍ना कर लेना पडता है । 
केवल शारीरिक क्रिया करते हुए प्राणवायु को पड्चक्रो तक पहुँचाकर समाधि तक 
पहुँच सकते हैं । 

पर इससे ज्ञानप्राप्ति, ब्रह्मप्राप्ति नही होती। समाधि-अवस्था मे जाने पर 
मरण में जीव का आत्यतिक लय नही है ऐसा साक्षात्कार योगी को होता है । जिस 
चक्र पर जो अक्षर या भातृका होगी उन तक प्राणवायु के पहुँचने पर योगी का 


अन्य अक्षर सुनना या परावाचा से उच्चारण करना असभव हो जाता है। इसे ही 
उन चक्रो की शुद्धि क्रिया माना जाता है । 


तुलनात्मक अध्ययन १८७ 


अपनी आयु बढाने के लिये भी योगी इसका उपयोग कर सकते है । मनचाहे 
दिनो तक वह जीवित रह सकता है । ईश्वर प्राप्ति के लिए प्रत्येक चक्र की शुद्धि के 
समय उसके अधिष्ठता की कृपा और प्रम्नन्तता की प्राप्ति आवश्यक है। यह सब 
साध्य होने के लिए अच्छे व उच्च कोटि के गुरु की आवश्यकता रहती है । आधुनिक 
काल मे जो योगी हम देखते है वे केवल शारीर क्रिया के जानकार है। अतः 
समाधि लगाने पर भी उन्हे कोई विशेष लाभ नही होता । उन्हे फिर सग्रुशोपासना 
करनी ही पड़ती है । शरीर की शुद्धि के साथ और विकास के साथ मनका विकास 
और शुद्धि नही हुआ करती है । ईइवरी प्रसाद भी नही रहता । अतः उसे सगुणो- 
पासना से ही प्राप्त कर लेना पडता है। जिनके पास मन और वुद्धि की पहुँच रहती 
है वे निर्गुगोपासना से समाधि के वल पर ब्रह्मप्राप्ति कर लेते है। प्रायः ऐसे लोग 
विरले और नगण्य प्राय ही मिलते है। पातजल योग के अनुसार ब्रह्मप्राप्ति का 
यही मार्ग है ।* 


कपिल साख्य जिस तरह निरीश्वरवादी है वेसे ही पातजल योगदर्शन सेश्वर- 
वादी है। पातंजल योगदर्शन के चार पाद है। (१) समाधि-पाद, (२) साधन- 
पाद, (३) विभूति-पाद और (४) कंवल्य-पाद । सत्य की स्वरूप सिद्धि करके उस 
अवस्था मे तदाकार होने की भूमि को समाधि कहा गया है। इस समाधि के हेतु 
यम, दम नियम, आसत्त, प्राणायाम, ध्यान, धारणा और समाधि है। इसको 
अष्टाय-योग कहते है । इसका विवरण साधनपाद मे किया गया है। विभूतिपाद 
में योगी के अधिकारानुरूप क्रिया बताकर हर क्रिया से होने वाली सिद्धि का वर्णांव 
किया गया है। वैसे ही उसमे केवल अभ्यास से हर यौगिक क्रिया सिद्ध होने की 
आशंका के कारण ईश्वर कृपा का औचित्य दिखाया है। पुरुष विशेषो ईश्वर: 
इस प्रकार ईश्वर की व्याख्या करते हुए 'तस्य वाचक प्रणव: इस सूत्र में उसका 
तामाभिधान किया गया है। उसकी प्राप्ति के लिए अर्थात्‌ उसकी भावना करने के 
हेतु 'तज्जप स्त॒दथे भावनम्‌' सूत्र द्वारा प्रणव अर्थात्‌ कार का जप करने का 
विधान बतलाया गया है । इसीलिए योगदर्शन सेश्वर-साख्य कहलाता है । इस 
तरह पिंड-ब्रह्माण्ड रचना के हेतु योग दर्शनाकार को कपिल-साख्य ही अभिपष्रेत है । 
अत. उसे नीरीश्वर-साख्य और इसे सेश्वर-साख्य कहा जाता है । 


शौच, अस्तेय, नियम, अहिसा, अपरिभग्रह आदि नियमों का योग सिद्धि के 
हेतु योगदर्शन में विशेष अनुरोध दिखाई देता है। उसी का उपयोग लोगो का 
चारित्य बनाने के हेतु मराठी और हिन्दी के वंष्णव सतों ने प्रकर्षण रूप से 
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किया है। योगदर्शन से यदि मुमुक्षु चाहे तो साधव सम्पन्न भी बच सकता है तथा 
आगे चलकर चाहे तो अपनी स्वेच्छा से योग, ज्ञान या भक्ति इनमे से किसी भी 
साधन में जुटकर क्तार्थ होने के लिए सूक्ष्म बन जाता है । 


वेदान्त दर्शन का वेष्णव मत पर प्रभाव -- 


प्रसिद्ध वेदान्त दर्शन उसकी अव्यात्मवादी दृष्टि से भारतीय दशेन शास्त्र मे 
अपना एक विशिष्ट स्थान रखता है। वेदान्त का अर्थ वेदों का अन्त कुछ लोग 
बतलाते है। विशेषतः उपनिपदो मे वर्शित एवम्‌ बतलाये गये विचारो और तत्वों 
को लेकर वह आगे बढा है । 


उपनिषदो मे भी वेदों का अत कई ढड्भ से माना गया है। वैदिक युग 
की वे अन्तिम साहित्यिक कृतियाँ समझी जाती है। प्रथम बैदिक मत्र ऋचाएँ और 
सहिताएँ निर्माण हुई । ब्राह्मणों में इन ऋचाओ को लेकर यज्ञकर्मो में विनियोग 
किया है और अन्त में उपनिषदों मे उसकी दार्शनिक समस्याओ पर विचार किया 
है। व्यक्तिगत जीवन मे प्रथम सहिताओ का अध्ययन, बाद मे ब्राह्मण ग्रन्थों का 
और अन्त में उपनिषदों का अध्ययन किया जाता है । तब तक वृद्धावस्था आजाती 
थी, उपनिषदो से आध्यात्मिक विचार-सपदा अपनी चरम सीमा पर पहुँच गई है । 
उपनिषद का अर्थ सत्य के निकट जाना है। विशिष्ट चुने हुए शिष्यो को ही पढाया 
जाता था। भिन्‍न-भिन्‍त रचयिताओ के द्वारा वे रचे गये थे। बादरायणाचार्य ने 
उनके प्रमुख विचारों का सकलन 'ब्रह्मसूत्र” के नाम से किया है। यही आगे चलकर 
वेदान्तसूत्र कहलाया गया । वेदान्त दर्णन का यह प्रमुख आधारभूत ग्रन्थ है जिस 
पर अनेक भाष्य लिखे गये और अपने-अपने ढद्ण से उसके अर्थ लगाये गये । ये ही 
आगे चलकर वेदात दर्शन के अनेक उपसिद्धात बनकर सामने आये । इनमे शड्भूर, 
रामायुज, वल्लम, मध्व और निम्बाक॑ आदि सम्प्रदाय आते है। इसके बाद भी 
भाष्यो पर और उपभाष्य आदि लिखे गये'। यह सारा साहित्य वेदात वाझू मय के 
नाम से पहचाना जाता है। वेदात की सब से महत्वपूर्ण विशेषता उपनिषदों के 
अद्वेत सिद्धात पर जोर देना है। सत्य को इस ससार मे केवल एक ही अन्तिम 
स्वरूप मे रखा जाता है । इसमे एक तत्व स्वसवेद्य और दूसरा आध्यात्मिक स्वरूप 
का है। ब्रह्म और जगत्‌ के स्वरूप का परस्पर सम्बन्ध, अतिम सत्य और जगत्‌ का 
सम्बन्ध आदि की चर्चा उसमे होती है । 

गड्भूराचार्य के अनुसार जगतु का निर्माण ही नही हुआ ।. जो अनुभव हमे 
जगत्‌ का होता है वह माया या अविद्या के कारण होता है। उनके मतानुसार 
प्रत्येक व्यक्ति की आत्मा परमात्मा से बहुत साम्य और अभिन्‍नत्व रखती है । 


हि. 
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साधारण जीवन के अनुभव में उन दोनो का जो अन्तर सामने आता है वह केवल 
अविद्या के कारण आता है। रामानुज-सप्रदाय, विभिष्टाहत और मध्व का द्वेताद्वेत 
माना जाता है। हम अपने अन्य अध्याय मे इस पर पर्याप्त रूप से विवेचत करू 
चुके हैं अत. यहाँ पर उन पर कोई विवेचन नही है । 

वेदात के सभी सप्रदाय आत्मज्ञान अर्थात्‌ अध्यात्म-विद्या को उच्च कोटि का 
ज्ञान मानते हैं। इन्द्रियों पर विजय प्राप्त करने से इस मागे का अधिकार मिल 
जाता है और वह अभ्यास, ध्यान और मनन से प्राप्त होता है। ब्रह्म का साक्षात्कार 
अपने आत्म साक्षात्कार से सम्पन्न है। इससे सच्चे अपरिमित आनन्द की प्राप्ति 
होती है। इस आनन्द के सामने सासारिक सुखों का कोई मूल्य नहीं होता। 
पारमाथिक आनन्द का स्रोत आत्मा मे होता है। ईश्वर सर्वत्र और सर्वव्यापी है । 
वह बाहर भीतर और सर्वत्र है। वेदिक वाड मय से ईश्वर को जानते हैं। तर्को के 
द्वारा उसे नही जान सकते । वसे निश्ठावान साधक कडे अनुशासन-पूर्णा, नैतिक और 
धामिक अध्यवसाय से स्वयम्‌ परमात्मा का साक्षात्कार कर सकते है। श्रद्धा मुलतः 
ध्यान और घामिक बातो पर होना आवश्यक है। वेदों मे ईब्चर को निति-नेति' 
कहा गया है। इस विश्व का वही कर्ता-धर्ता और सहारक है एवम्‌ नियामक' भी । 


गड्डूराचाय परमतत्व को दो दृश्यों से देखते है। प्रथम तो ससार 
को व्यावहारिक रूप से सत्य मानते है। इसके लिए इस ससार का निर्माता, 
पालनकर्ता और सहारकर्ता ईश्वर है। उसकी हम पूजा कर सकते है। दूसरे 
पारमाथिक दृष्टि से यह ससार असत्य है। अतः इस स्तर पर आकर जब ससार ही 
नही तब उसका निर्माता भी नहीं है । केवल अद्वेत ब्रह्म ही सब कुछ है। इसका 
कोई दूसरा रूप सभव नही है। ईइवर तत्व ब्रह्म का तटस्थ लक्षण है वह उसका 
स्वरूप लक्षण नहीं है। केवल सग्रुण या ईश्वर ही पूजा का आधार बन सकता है, 
जिसकी भक्ति की जा सकती है । लेकिन अन्त में परमार्थ के ऊपरी स्तर पर आकर 
यह अंतर लुप्त हो जाता है। क्योकि ब्रह्म के परे कुछ है ही नही । वह अनिर्वच- 
नीय भी है। इसके कुछ सूत्र इस प्रकार है--एकोब्रह्मः ट्वितीयों तास्ति! | 
निहनानास्ति किचन, और ब्रह्मम्‌ सत्य जगन्मिथया' तथा 'जीवो ब्रह्मैव वापर. 
आदि । 


मायावाद क्‍या है ? 


मायावादी दो प्रकार के भाव पदार्थों को मानते है। एक ज्ञान और दूसरा 


अज्ञान । ये दोनो भाव पदार्थ है । अज्ञान का अर्थ ज्ञान का अभाव नहीं वरन्‌ वह 
भी एक स्वतस्त्र भाव पदार्थ है। अज्ञान रूपी ज्ञाव पदार्थ के दो विभाग है प्रथम 
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आवरण और दूसरा विक्षेप । रजोगुरायुक्त अविद्या ही आवरणयुक्त अज्ञान है। 
सत्वगुणयुक्त माया विक्षेप युक्त अज्ञान है। रजोगुणयुक्त अविद्या से आगे चलकर 
जीव निर्माण होता है । सत्व गुणयुक्त माया से ईव्वर निर्माण होता है। जीव 
अविद्योपाधित होने से अविद्या का ही निर्मागर कर सकता है और करता है । वह 
कार्य रूप है । ईश्वर मायोपाधित होने से माया को ही उत्पन्त कर सकता है और 
करता है। वह कारण रूप है। पुरुष-प्रयत्त अविद्या को मिटा सकता है। ब्रह्म 
पद अध्यात्मिक दृष्टि से सिद्ध हो सकता है। सर्य-रज्जु का दृष्टात इसे समभाने के 
लिए दिया जाता है। आवरण युक्त अज्ञान से रज्जु-सर्प जैसी भासित हुई यही 
अविद्या है। इसका निराकरण ज्ञान से हो सकता है और दीपक ले आने पर जब 
देखा तब अज्ञान नष्ट होकर मूल रज्जु स्वरूप गोचर हो गया । यहाँ ज्ञान से अज्ञान 
का निराकरण हो गया पर विक्षेपयुक्त अज्ञान का निराकरण ज्ञान से नही हो सकता 
क्योकि ज्ञान के प्राप्त हो जाने पर भी यह अज्ञान विद्यमान रहता है। ज॑से नदी के 
तट पर खडे होकर तटवर्ती वृक्ष की ओर देखने पर उसका तना नीचे और जाखाये 
तथा उप-शाखाये ऊपर बढती चली गई है ऐसा दिखाई देता है। इतना ही नहीं 
तो पानी में हम अपना निजी प्रतिविम्ब भी उलठा देखते है। इससे यह सिद्ध हुआ 
कि एक ही समय जब ज्ञान रहता है तब अज्ञान का निराकरण नहीं होता वरन्‌ 
वह कायम रहता है। अर्थात्‌ विक्षेपयुक्त अज्ञान का निराकरण सत्य ज्ञान से नही 
हो पाता । वह कायम रहता है। अब तक के विवेचनानुसार अविद्या का निरा- 
करण पुरुष-प्रयत्त से हो जाने पर 'ब्रह्मसत्य” यह पद सिद्ध हो जाने पर और उसकी 
प्रतीति हो आने पर 'जगन्मिथ्या' यह पद सिद्ध नहीं होगा, क्योकि उसकी निष्पत्ति 
विक्षेपयुक्त अज्ञान से उत्पन्त है । पुरुष-प्रयत्तन से वह साध्य नही हो सकता, क्योकि 

वह वात उसके अधीन नही परन्तु वह ईइ्वराधीन है । जगन्मिथ्यात्व की प्रतीति 
यदि लेनी हो तो उपासना से और भगवान्‌ की क्ष॒पा प्राप्त करने से ही वह हो 

सकेगी । यहाँ पर आधिदंविक पक्ष आता है। "ब्रह्म सत्य” के प्रतीत होने में 
आध्यात्मिक पक्ष है। यह वही पक्ष है जिस आज मनोविज्ञान ([7257८90089) 

कहते है। पुरुष-प्रथत्त से मनुष्य चित्तचतुष्टय की शुद्धि का अर्थ यही है कि यह 

मनोवेज्ञानिक प्रक्रिया है। जगत्‌ आदि पदार्थ आधिभौतिक के अन्तर्गत आते है। 

इससे सिद्ध हुआ कि “ब्रह्म सत्यम्‌' की प्रतीति हो जाने पर जगन्मिथ्यात्व की प्रतीति 

प्राप्त करने के लिए ईश्वर की कृपा, करुणा-दया आदि की अपेक्षा सिद्ध हो जाती 

है। इस तरह मायावादी आचार्यो ने भी अध्यात्मवाद की अपेक्षा आधिद॑बिक पक्ष 


को श्रेष्ठता स्वीकार की है। श्रेष्ठता इसलिए क्योकि उसमे पराधीनता है। ईव्वर 
यदि कृपा करे तो ही यह सभव है अन्यथा नही । 
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गीता का यह श्लोक इस पर प्रकाण डालने वाला है | 
देवी एबा ग्रुणमयी सम साया दुरत्यया। 
सामंव ये प्रपच्चन्ते सायाप् एताम तरन्ति ते ॥॥ 
श्रीमद आधद्य गड्भूराचारयंजी का इस झ्लोक पर किया गया भाष्य मननीय 
और ऊपर किये गये विवेचन की दृष्टि से महत्व रखता है अत. वह दृष्टव्य है । 
ईश्वर की गरणागति लेने के हेतु अपने अद्वेत सिद्धान्त का ध्यान रखते हुए वे 
कहते है *-- 
सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं नमाम कीनस्त्वस्‌ । 
साझुद्रो हि तरंगः कवच न सलमुद्रो न तारहगः ॥ 
जीवो ब्रह मंव नापरः', अह ब्रह्मास्मि' आदि महावाक्यों का अनुभव करने 
के पण्चात्‌ भी जीव के लिए ईश्वर-ईश्वर ही रहता है । ईश्वर जीव का स्वामी ही 
हैं। अत. अभेदानुभूति करने के कारण ईश्वर की शरण लेने मे शरमाने की कोई 
आवश्यकता नहीं है, ऐसा अपना स्पष्ट अभिप्राय ईश्वर को सादर अभिवादन कर 
गरणागति की वे अपनी तीज लगन प्रकट करते है । 
जीव अविद्या की उपाधि से जन्ममरण के चक्र मे पड जाता हैं। अविद्या 
ही जीव का वधन हैँ । अत. अविद्या नाग और ब्रह्म एवम्‌ आत्मज्ञान से उसे इस 
बधन से छुटकारा मिल जाता हैँ । यही मोक्ष हैं । इस मोक्ष का साधन ज्ञान ही 
हुँ। वेदान्तरों का यह आग्रह होते हुए भी ईज्वर की उपासताया आराबना की 
आवश्यकत्ता वे महसूस करते हैं। अविद्या बंधन के हेतु पूर्वजन्म और पुनर्जन्म 
मानकर क्रियमाण, सचित और प्रारव्य मे से प्रारव्धवाद का सिद्धात सम्मुख रखकर 
मानव के ऐहिक जीवन में होने वाले सुख-दुत्बो के साथ सम्बन्ध जोडते है। इससे 
इनसान पृण्यकर्म करने के लिए प्रोग्साहित तथा पापकर्म करने के लिए हिचकिचाने 
वाला पाप-भीर होता है । मोक्ष और प्रारव्धवाद को मराठी और हिन्दी के वेष्णव 
कवियों ने माना है । अपने साहित्य मे ये सत मानव-जीवन का लक्ष्य मोक्ष बतलाते 
। तथा सुख-दुख का हेतुपूर्वंक कर्म पाप पुण्य के परिणाम का कारण है ऐसा 
बतलाकर मनुष्य को सत्य पथ पर लाने का अथक परिश्रम भी वे करते हुए दिखाई 
देते है। दारिद्रय और विपन्तता सदियों तक सहने वाला भारत इसी के कारण 
नीतिमान वना रहा । जीवन की नब्वरता, सुखों का क्षणभगुरत्व और द.खो का 
आधिक्य बताकर मानव को सदाचार पर चलने के लिए प्रवृत्त करने का बंप्ण्व 
सतो ने प्रयत्न किया है। 
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१. श्रीमहभगवदगीता-अध्याय ७, श्लोक १४। 
२. आचार्य षपदपदी-शंकरादार्य स्तोऋ ॥३े॥। 


१६२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


नाथ-संप्रदाय और वेष्णव मत--- 


मराठी और हिन्दी वेष्णव सन्‍्तो के साहित्य पर ताथ सप्रदाय का प्रभाव 
भी परिलक्षित होता है। कबीर और सन्‍्तमत उससे सीधा प्रभावित है ही परन्तु 
मराठी के ज्ञानेश्वर, नामदेव, एकनाथ आदि का नाथ-सप्रदाय से सम्बन्ध रहा है । 
यहाँ पर उसे ही समभने का प्रयत्न किया जावेगा । 

प्रसिद्ध सत ज्ञानेश्वर अपनी गुरु परम्परा देकर इस सप्रदाय का उद्गम 
कैसे हुआ उसे बताते है-- 

क्षीर सिधु परिसरी। शक्तिच्या कर्ण कुहरी । 
नेणो के श्री त्रिपुरारी सामितलें जे ॥५२॥ 
मग आर्ताचानि वोरते । गीतार्थ ग्रंथनमिसे । वर्षला झ्ञांतरसे तो हा ग्रंथ्‌ 
॥१७६२॥४ 

क्षीरसागर के तट पर भगवान शकर ने जो ज्ञान पाव॑ती से उसके कानो में 
निवेदन किया उसे कब कथन किया यह तो ज्ञात नहीं है । वह ज्ञान क्षीर समुद्र मे 
मछली के पेट में गुप्त रूप से रहने वाते मत्स्पेनद्रनाथ ने सुनकर ग्रहण कर लिया । 
सप्तश्वद्ध पव॑ंत पर सहज सचार करते हुए मत्स्येन्द्रनाथ आए, तो वहाँ पर भग्ना- 
वयवी चौरगीनाथ पडे हुए थे । उनको मस्स्येन्द्र के दर्शन हो जाने से सारे अवयव 
प्राप्त हो गए । तब अपनी अचल समाधि का उपभोग लेने की इच्छा से अपना 
सारा यौगिक एवम्‌ आध्यात्मिक ऐश्वर्य उन्होने श्री गोरखनाथ को प्रदान किया । 
योगरूप कमलिनी अपने भीतर धारण करने वाले सरोपर की तरह और विपयो का 
विध्वत करने वाले इस यश को संपादन करने वाले 'विपयविध्वसक वीर 
श्री गोरखनाथ को श्रीमत्स्येन्द्र ते अपने योगेश्वयं के पद पर स्थित कर उसका 
राज्याभिषेक किया ! उसके बाद आशुतोष शड्भूर से प्राप्त अद्यानद सुख गोरखनाथ 
ने गहिनी ताथ को प्रदात किया । कलि के द्वारा सारे प्राणियों को ग्रस लिया गया 
है ऐसा देखकर गाहिनीनाथ ने निवृत्तिनाथ को आदेश देकर उनका उद्धार करने की 
आना दी और वहतन्ञान भी दे दिया जो उन्हे सम्प्राप्त था। निवृत्तिनाथ से 
श्री गाहिनीनाथ ने कहा कि आदियगुरु महादेव से परम्परागत यह ज्ञान ऐश्वर्य हमारे 
कुल को प्राप्त हुआ है। इसी साधन से कलि द्वारा सताये गये जीवो की दुःख से 
निवृत्ति करो। श्री निवृत्तिनाथ स्वभाव से ही कृपालु थे। श्रीग्रुरुकी आज्ञा से 
पीडित लोगो के दुःख की निवृत्ति हो जाय, इसलिए मेघ जिस प्रकार पानी बरसाकर 
१. ज्ञानेश्वरी-अध्याय १८, ओवी १७५२-६२ । 
२. ज्ञानेश्वरी-अध्याय १८, ओवी १७५२ से ६२। 


१६४ हिन्दी और मराठो के चेष्णव साहित्य का 


श्री गैल पर मजुनाथ (आदिनाथ) कदलीश्वर नामक स्थान नाथ सम्प्रदाय 
का पुरातन पीठ माना गया है। सर्व साधारण रूप से यह भी माना गया है कि 
गोरखनाथ दसवीं गताब्दी में हुए थे । 


ज्ञानेशवर का जन्म सन १२६० में हुआ। अपनी आयु के ३१ वे वर्ष में 
उन्होने समाधि ली। सन १२६० मे ज्ञानेश्वरी लिखकर समाप्त हुईं। इस तरह 
ऐतिहासिक दृष्टि से हम किसी भी तरह नाथ सप्रदाय को ११ वी जअताब्दी के पूर्व 
नही ले जा सकते । गोरखनाथ के समय शैव, शााक्त और बौद्ध धर्म के हासावशेप 
अनेक सप्रदायो मे बँट गए थे। इन सबको सचद्डूटित कर बारह सम्प्रदायो को 
मुसलमान होने से बचाया। उनकी “गोरखवानी” प्रसिद्ध है, 'अवधूत-गीता' 
दत्तात्रेय द्वारा रचा गया ग्रन्थ मानते हैं, और नाथ सम्प्रदाय का प्रमाण ग्रन्थ भी । 
यह बात तो निश्चित ही है कि नाथ सप्रदाय एक शव अद्वेत मत है। पर दत्तात्रेय 
भैरव, गक्ति तथा योग सम्प्रदाय से भी नाथ सम्प्रदाय सम्बद्ध है। सिद्ध सिद्धान्त 
पद्धति' एक और अलग ग्रन्थ है जो नाथ सम्प्रदाय का प्रमाणभूत ग्रन्थ माना जाता 
है । तात्रिक साधना से मुक्त करने के लिये पूव॑वर्ती साधनाओ मे जो ग्राह्म था उसे 
अज्धीकार कर लिया, अशुद्ध था उसे शुद्ध किया, त्याज्य था उसे नष्ट किया । शिव- 
शक्ति का प्रधान्य, गुरु सस्था का महत्व, अद्वेत विचार, प्रतीति-प्रामाण्य, अवबुता- 
वस्था आदि बातो का विशेष प्रतिपादन उन्होंने किया । गिरनार पर्वत पर गोरख 
ओर दत्तात्रेय मिले थे । दत्त गोरक्ष सवाद' प्रसिद्ध है दत्तात्रेय ने ही गोरख को 
योग सिद्धि प्राप्त करा दी । ततन्र मार्ग की विक्ृत यौगिक प्रक्रियाओं का शोधन करके 
उसे विश्युद्धि ववाकर मच्य, मास, मत्स्य, सुद्रा मंथुनादि पच मकारी स्त्री-प्रधान- 
वामाचार को साक्षेपपूर्वक'. दूर किया । और “विपय विध्वसक वीर” यह वीरुद 
धारण किया। गोरखनाथ का व्यक्तित्व बडा प्रभावश्ञाली व्यक्तित्व है। अपने 
अलौकिक योग-सामथ्‌यें से और अतलस्पर्शी प्रजा से तत्रमार्गी के अनेक दल गोरक्ष- 
मतानुयायी बने और उन्होने पूर्व सस्कार और गोरक्षोपदिष्ट मार्गों के विचित्र 
समिश्रण से अपना स्वतन्त्र मार्ग चलाया । हिन्दी वेष्णव कवियों मे कबीर नाथपथ 
से प्रभावित हैं। उत्तर भारत में यद्यपि नाथ सम्प्रदाय का विकास न होकर बाद मे 
उसमे अनेक विक्ृतियाँ आ गई थी जिनका कबीर ने निषेध किया है । अवध, 
निरजन आदि अनेक शब्द तथा काया-साधना की बाते नाथ पथियो की विरासत के 
रूप मे कवीर और अन्य निर्गुनियों सन्‍तो को मिली है। नाथ सम्प्रदाय ने सूफियों 
पर भी अपना प्रभाव डाला है। महाराष्ट्र मे ज्ञानियो के गुरु श्री ज्ञानेश्वर सीधे नाथ 
पथ से जुड़े हुये हैं। इस तरह कहा जा सकता है कि बवेष्णवों मे एक तरफ की 


तुलनात्मक अध्ययन श्६५ 


कडी ज्ञानेदवर को लेकर और दूमरी कडी कबीर को लेकर नाथ सम्प्रदाय को 
वेष्णवों से जोडती है । 

मूलत, नाथ पथी होने पर भी उनके द्वारा वेष्णवों का भागवत धर्म बहुत ही 
प्रभावित हुआ । इसी से शैत्र तथा वेष्णवों मे ऐक्य भावना निर्माण हुई और वे 
पारस्परिक रूप मे एक दूसरे के देवता के प्रति आदर करने लगे | श्री क्षेत्र पढरपुर 
के विठोवा की मूर्ति इन लोगो की पूजा और भक्ति का विपय बनी । इस देवता की 
मूि मे शिव और विष्ण सुचारु रूप से एकत्रित किये गये है। विठोवा बालकषष्ण 
ही है। बालकृष्ण या श्रीकृष्ण का नाम लेते ही जो वेष्णवी भावना भनुष्य में पाई 
जाती है उस तरह विठुठल भजन करने से शवी या वेष्एावी किसी भी एक प्रकार की 
भावना निर्माण नही होती । “विठठल' नाम में ऐसा जादू भरा हुआ है कि इस नाम 
के लेने से शिव तथा विष्णु की अनुभूति एक ही रूप मे एक ही समय हो जाती है । 
मराठी के वष्णव सन्‍्त कवियों ने अपने ग्रन्थों द्वारा भागवत धर्म पर प्रवचन कर 
उस पर पर्याप्त प्रकाण डाला है वेसे ही ईश्वर प्राप्ति के हेतु भक्ति को सुलभतम 
साधन वतलाया है । स्थान-स्थान पर अपने आपको वे भागवत कहलाते है। उनमे 
हमे किसी तरह की साप्रदायिकता, या कटुता नही दिखाई देती जो स्वय को वेष्ण॒व' 
या शव कहलाने वाले साप्रदायों मे आज तक भी बनी हुई है। पढरीनाथ विठोवा 
के भक्त ज्ञानेश्वर से लेकर आज तक जितने भी हुए है वे सब वारकरी कहलाते है । 
वास्तविक रूप से ये सब भागवत धर्मानुयायी ही है, और वँंष्णव होते हुए भी शैव 
थौर अन्य सम्प्रदायों के साथ इनमे सहिष्णुता है । 

ज्ञानेश्वर के द्वारा नाथ सम्प्रदाय मे जो शव और व॑ैष्णावो का समन्वय किया 
गया उसी का ही यह मूर्ते रूप है । नाथ सम्प्रदाय के आदिनाथ बड्ूर-महादेव-शिव 
का समन्वयात्मक रूप कानडा विठोबा अर्थात कर्नाटक के विदठल कृष्ण रूप मे 
परिणुत हुआ । 

उत्तर भारत के नाथ सम्प्रदाय मे यह परिणत रूप नही दिखाई देता । वहाँ 
सात्रिक साधवा का आडम्बर दिखाई देता हैं। कबीर ने नाथ सम्प्रदाय पर भागवत 
चर्म के सस्कार अवश्य किये है। नाथ सम्प्रदाय मे नौ नाथ प्रसिद्ध है, और इनके 
बारे मे विभिन्न कथाएं भिन्न-भिन्न भाषाओं मे प्रचलित है । 


तन्‍्त्र सम्प्रदाय और बंष्णव मत--- 


अथव वेद मे मन्त्रो तनन्‍्त्रो आदि की भरमार है। तांचिकों की साधना 
प्राचीन है। तन्त्र शब्द की परिभापा--तन्यत्ते विस्ताय॑ ते ज्ञान मनेन इति तत्रम्‌ । 
चनोति विपुला नर्थाव तत्रमत्र समन्विताब्‌ त्राणंच कुरुते यस्मात््‌ तत्रम इत्यभि 


१६६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


धीयते । स्मृतिश्व तंत्राख्या परम ऋषि प्रणीता । गौतम के न्याय सूत्र में 
समान ततन्र', न्याय तत्र” ऐसे शब्द आये है । 

तंत्रकारो की ऐसी श्रद्धा है कि कलियुग की अवस्था ऐसी है कि जिममें 
कोई भी वेदाचार, वेष्णवाचार, शवाचार आदि ठीक प्रकार से नहीं कर सकता । 
सभी पशु बनकर कार्ययापन करते है, अत शिव ने लोगो के मोक्ष के लिये आगम- 
तन्त्रो का निर्माण किया है। ग्रुरु-शिष्य-महिमा अन्य भारतीय शास्त्रो की तरह 
इसमे भी है। निगम वेद को कहते है और आगम दर्शन को कहते है। आगम की 
परिभाषा--आगच्छति बुद्धिमु--आरोहति यस्मात्‌ अभ्युदय निश्वेय सोपाया: स 
आगम. । आगम तन्‍त्रो मे वेष्णवागम, शंवागम, शाक्तागम, पाचरात्र आग्रम और 
भागवत आगम आदि है। वैदिक ग्रन्थों में तन्‍त्रों का पाचर्वां और छठा स्थान है। 
जैसे--श्रुति, स्मृति, पुराण और तन्‍्त्र । दत्तात्रेय का तस्त्रोपासना से सम्बन्ध है । 
त्रिदेवोका ऐक्यावतार श्री दत्तात्रेय है। तन्त्र की पुस्तको मे 'तन्त्र कौमुदी', शक्ति 
आगम', “रुद्रीय माला, 'कलिका-कुलाणंव', “तत्र-तत्व” तथा 'हितोपदेश/ और 
'महानिर्वाण” आदि पुस्तक प्रमुख है। ब्रह्मा, विष्णु और महेश में से शिव ही 
प्रमुख है। शिवजी ने अपनी पत्नी दुर्गा को कई रहस्यात्मक बाते बतलाई हैं। वेद, 
सूत्र और पुराणोक्त धर्म तो सामान्य धर्म है। किन्तु णवी तन्त्र शास्त्र रहस्यात्मक 
है तथा सब के पहुँच की चीज नही है । अत. यह अमामान्य और अलौकिक है । 


तब्त्रो का दूसरा नाम आगम भी है। इनके रचयिता का पता नही 
लगता । किसी युग मे तनन्‍त्रो का वडा जोर-शोर था और वेदों से भी उनका 
महात्म्य बढ गया था। अत यहाँ के लोग धर्मशात्र, पुराण और तत्रो से अनु- 
शासित होते थे । कलियुग मे इनका प्रभाव स्वाभाविक है। हमारे यहाँ की धार्मिक 
क्रियाएँ तात्रिक है। तन्‍त्रों मे से आधे तो औषधियो का काम करते है। इस प्रकार 
की धारण वास्तव मे ठीक नही है। रूडरॉफ जेसे लोग इसलिए इस प्रकार की 
धारणा रखते थे क्योकि उनको धमरंशासत्रो का कोई ज्ञान न था । 


शाक्तो के धर्म ग्रन्थ भी तन्‍त्र कहलाते है। इनके सिद्धातों को वामाचारी 
दक्षिणाचारी कहा जाता है। इनका स्वर कही-कही वेदानुकूल है तो कही-कही 
वेद विरोधी, एवम्‌ शूद्रो के लिये भी है । बहुत से वेप्णव और शैव जो अपने आपको 
बाह्मत. वेसा कहलवाते है पर जिनका व्यवहार वामाचारी होता है, वे छिपे रूप मे 
शाक्त ही है। जैनो और बौोद़ो ने तन्‍त्रो से अपनी कई धाभिक क्रियाओं को 
अनुप्राणित किया है। तिव्बत का लामा सप्रदाय, तथा नैपाल का हीनयान बौद्ध 
संप्रदाय ऐसे हा तस्त्रकारों से सम्बद्ध है। भक्ति मार्ग की ही तरह ॒तन्त्र माय का 
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अध्ययन एवम्‌ साधना होती है। तत्रमार्गी अपने मार्ग को उपनिषदों से बढ़कर तथा 
ज्ञान और कमंमार्ग से श्रेष्ठ बतलाते हैं। शिव की पत्नी कालिका ही उपासना 
की प्रमुख उपास्या है। प्रकृति-शक्ति को प्रधान माना जाता है। सृष्टि की उत्पत्ति, 
संहार और पालन पुराणों की तरह वर्णित है। उपासना दंवी शक्ति प्राप्त करने की 
विधि तथा सिद्धि और परकब्रह्म (509]9277८ 9078) के साथ तादात्म्य की चर्चा 
प्रत्येक तन्‍्त्र में की गई है । 

आज के उपलब्ध तात्रिक ग्रन्थ भले ही € वी-१० वी शछात्ताब्दी के हो किन्तु 
आठवी शताब्दी के शकराचार्य, बौद्ध, जैन, नाग्रार्जुतु और अन्य लोग इन सब पर 
तत्र का प्रभाव पडा हुआ है। तनन्‍्त्रकारों की रीति अपनाये हुए श्रीमदाद्य शकरा- 
चायंजी की 'सोदय लहरी” यह रचना प्रसिद्ध है। तत्रकारो के सिद्धात सांख्य दर्शन 
से प्रभावित होते हुए भी आगे चलकर वेदान्तियो ने भी तत्कारो की शक्तिको अपनी 
माया के रूप मे ढाल दिया है। इनके ग्रन्थों की भापा ऊबड-खाबड़ सस्क्ृत है । 
हासावस्था मे पहुँचे हुए बुद्ध धर्म का स्वरूप इनमे देखने को मिल जाता है। 
तिब्बती अक्षरों में तात्रिक देवता उल्लिखित हैं। इनको रयद (२४५४०) कजूर 
और तंजूर (ि०7]|ंपा९ & 7'99]0०7७) कहते है। मंजुश्री यह एक नाम और 
मिलता है । 

दुर्गा के कई नामो में से एक नाम योगनिद्रा है। विष्णु और कृष्ण से 
इसका विज्येप सबध है। शिव की दुर्गा और विष्णु की ल्हादिनी, सधिनी और 
सवित्‌ आदि वाक्तियाँ है। इन मुख्य देवताओं की ये सगरुण साकार सहचारियां है । 
गौड देश तात्रिको की भूमि माना गया है । 

हिमालय के केदारनाथ, तुद्भधताथ, रुद्रनाथ, मधमाहेश्वर, कल्मेश्वर आदि 
पाच स्थानों मे महारणंव तन्‍्त्र पैदा हुआ ऐसा बतलाया जाता है। यह वर्फ से ढका 
हुआ पाव॑त्य प्रदेश है, जहाँ से गगोत्री जमनोत्री निकलती है । वही केदारनाथ और 
बद्रीनाथ है । शिवजी कैलाश में रहते है। मानसरोवर अपनी पवित्रता से वहाँ पर 
विद्यमान है । 

शिव के द्वारा वर्णित तनन्‍्त्र, यमल, डमर आदि है । शिवसूत्र मे संवादशली 
मे इनका लिखा मिलता है ।* ये सवाद शिव और पाव॑ंती के बीच हुए थे। 
श्रीगरोशजी ने प्रथम देवयोनि को तस्‍्त्र पढाया जो उनको शिवजी से प्राप्त हुआ था । 
महानिर्वाण तन्‍त्र मे उसका उल्लेख है ।* जो विद्यमान है, वह 'तत्सत्‌' है | ब्रह्म 
दो प्रकार का है। 'निष्कला' और 'सकला?। प्रकृति ही कला है। शक्ति सर्वत्र 





१. शिवसूच । 
२. महाएनिर्वाण तंत्र । 


श्श्द हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


रहती है । ब्रह्म केवल उचित का स्वरूप है । शक्ति और वह स्वयम्‌ अनादि रूप है । 
वह ब्रह्महूपा है तथा सग्रुण और निर्गुण दोनो है। उसे चेतन्ध-छूपिशी देवी भी 
समभा जाता है। सब भूतो में वह अभिव्यक्त होती है। इन सबके द्वारा ब्रह्म 
प्रकट होता है। शारदा के शब्दो को सारा विष्व घेरे हुए है। यह ठीक उसी 
प्रकार है जैसे तिल मे तेल । ब्रह्म और शक्ति से नाद उत्पन्न हुआ। पहले केवल 
ब्रह्म था उसने कहा--एको5हम्‌ वहुस्थाम्‌ ।! नाद से बिंदु उत्पन्न हुआ। सूक्ष्म 
शरीर की अवस्था को अमाकला कहा जाता है। वही मूल मत्र है। विन्दु तीन 
प्रकार के होते है--(१) शिवमय, (२) शक्तिमय, (३) शिवशक्तिमय | पराग 
बिन्दु से एक वृत्त का बोध होता है । 

शब्द ब्रह्म ही अपरब्रह्म है। शिव जक्ति के मिलने पर उसे पराशक्तिमय 
कहते है। देवी उन्मुखी हो जाती है। शब्द ब्रह्म से तीन शक्तियाँ नियत होती है-- 
(१) ज्ञानशक्ति, (२) क्रियाशक्ति, (३) इच्छाशक्ति। शिवशभू से सदाशथिव, 
उससे ईशान और रुद्र, विष्णु तथा ब्रह्मा निर्माण होते है । ये सब जक्तिमय होते है 
पर इनके बिना वे कुछ भी नहीं है। तनत्र-मार्ग योग और वेदान्त दर्शन से 
प्रभावित है । 

मनुष्य के भीतर शब्द ब्रह्मा देवी कुण्डलिनी का रूप धारण करते है। 
मनुष्य में मूलाधार के स्वयभू लिंग में पराशक्ति माया स्थित रहती है । यह कुडलिनी 
कुडल मारकर बेठी रहती है। (8 ८०]९०१ 5९7००॥7४) यही स्वय प्रकाशित 
जीव-शक्ति कहलाती है । प्राण उसी के द्वारा प्रकट होते हैं। मुलाधार मे यही 
सोती है। कान बद करने पर यदि फुसफुसाहट की आवाज [[लाइआग्रह 5०णा7०) 
नसुनाई दे तो मृत्यु हो जाती है। यही देवी, महामाया, अविद्या, विद्या, 
प्रकृति श्रवामाता तथा ललिता है। ललिता-जो निरतर क्रीडा करती है, जिसकी 
कीड़ा ससार का खेल है। जिसकी आँखे सुन्दर पानी में तंरती हुई मछली की तरह 
खेलती रहती है । जो उसकी स्वर्गीय मुखाकृति पर विराजित है, तथा जो कभी 
खुली, तो कभी बद अर्थात्‌ अर्धोन्मिलित रहती हैं। जो दृश्य है और अहृद्य भी । 
अपनी आभा से अपरिमेय शब्दो को प्रकाशित करना इसी का काय॑ है । ये अपने ही 
अतीव अघकार मे लिपटी हुईं है । 

तन्त्रशासत्रीय मान्यताओं के अनुसार देवी ही परन्नह्य है। वे गरुणो और 
स्वहपो के परे है और ब्रह्माण्ड की माता है, तथा तीन प्रकार की है। (१) पररूपा 
(50४९॥९) इस स्वरूप को कोई नही जानता, ऐसा वर्शान विष्णु यमल के 
अनुसार है। (२) सूक्ष्म रूपा (5प्रं>८) यह स्वरूप मत्रमय है। इसीलिये यह 
मन में स्थिर नही हो पाता कारण सूक्ष्म है। (३) स्थूल ((200८:८८९) रूपा या 
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साकार सगुण रूप हाथ पर युक्त आक्ृति देवी ही प्रकृति रूप से ब्रह्मा, विष्णु और 
महेश रूपी हैं तथा उसके पुरुष और स्त्री रूप भी है। पर स्त्री रूपों में उसका 
अश अधिक है। महादेवी के रूप मे वह सरस्वती, लक्ष्मी, गायत्री, दुर्गा, निपुरा, 
सुन्दरी, अन्नपुर्णा तथा अन्य देवियों के रूप मे परब्रह्म की अवतार है ॥ 

आठ प्रकार के बंधनों को तोड़कर उससे सुक्त होने के लिए साधना की जाती 
है और वह कई प्रकार की होती है। भागवत के गोपी वस्त्र-हरण की कथा को 
तंत्रकारों ने अपने ढड़ से समझाया है। कात्यायनी ब्रत करने वाली गोपियों ने 
यमुना मे स्तान किया। अपने कपड़े यमुना के किनारे उन्होंने उतारकर रखे थे । 
श्रीकृष्ण ने उनके वस्त्र चुराये और उनको अपने पास नग्न ही आने के लिए विवश 
किया । इस ससार में उलके हुए मनुष्य के कृत्रिम प्रावरण या वस्त्र ही वे पठल हैं 
जो मनुष्य पर लादे गये है। आठ गोपियाँ संसार की अष्टधा-प्रकृति का मार्ग है 
और जो गलतियाँ जीव को भ्रम मे डाल देती है, वे ही मानों वस्त्र हैं जो श्रीकृष्ण ने 
चुराये थे । 


भमत्त शास्॑र और वेष्णव मत-- 


मत्र शास्त्र मे या तत्र मे तत्रकारों की दृष्टि से भिन्न-भिन्न मन्त्र प्रयोग करते 
समय तथा गुरुभक्ति मे प्रगति करने के लिए गुरु बदलने में कोई आपत्ति नहीं दिखाई 
देती । इस बारे में इस प्रकार के कई उल्लेख मिलते हैं?--.. 
मधुलुब्धो यथा भ्रड्भ पुष्पात्‌ पुष्पान्तरं ब्रजेतु । 
ज्ञानलुब्धस्तवा दिएयः गुरोगर्वित्तरं ब्जेत ॥ 
जिस प्रकार मधु की इच्छा करने वाला भ्रृद्ध एक पुष्प से दूसरे पुष्प पर 
उड़कर चला जाता है, उसी तरह जिसे ज्ञान लालसा है ऐसे व्यक्ति को चाहिए कि 
वह जहाँ से जो कुछ तथ्य उपलब्ध हो जाय उतना वहाँ से लेकर अपनी प्रगति के 
मार्ग पर आगे चलता रहे । इससे सिद्ध हो जाता है कि मन्त्र शास्त्र अधश्रद्धा का 
विपय नहीं, शास्त्र का विपय है ।* 
पड्दशंनो के बारे मे तन्त्रकारो का यह अभिप्राय था-- 
अन्यान्यशास्त्रेषु विनोद सान्रमु । 
न तेष्ु किचख्ित्‌ भ्रुचि हृष्टमस्ति ॥ 
चिकित्सिते, ज्योतिषतंत्रपादाः । 
पदे-पदे प्रत्यय सावहान्ति ॥पा 


आज जज 


१२. तंत्र और मंत्र सप्रदाय--ड१० रा. प्र. पारनेरकरजी का एक अप्रकाशित ग्रंथ । 
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स्यायादि शास्त्र हमे प्रत्यक्ष अनुभव बतलाने वाले नहों है। परन्तु बैद्यक- 
शास्त्र, ज्योतिप-आ्षासत्र और मत्र-भास्त्र आदि से हम पग-पग पर प्रत्यक्ष अनुभव ले 
सकते है ।* 
तन्त्कार और मंत्रगास्त्रन्ञ के अनुसार वेद घब्द की व्यास्या उस प्रकार है-- 
'इष्ठप्राप्तनिष्टपपरिहारयो रलौकिकमुपाय यो ग्रन्थों वेदयति स वेद: ।! 
लसायणाचार्य (ऋग्वेदमाष्यभूमिका) * 
इष्टफलप्राप्ति और अनिष्ट का परिहार करने के लिए अलौकिक उपाय बतलाने 
वाला ग्रन्थ वेद कहलाता है। वेदों का वेदत्व और अमोघत्व इस प्रकार बतलाया 
गया है--- 
प्रत्यक्षेशावुमित्यावा यस्तृपायों न बरुध्यते । 
एवं विन्दति वेदेन तस्मातू वेदस्य वेदता ॥॥ 
जिस कार्य के लिये प्रत्यक्ष, व्यावहारिक उपायो का अथवा तकीं पर 
आधारित अनुमानो का उपयोग नही होता और किसी भी प्रकार से न हो सकने 
वाला कार्य वेद से निश्चित सफल हो जाता है। वेदों का वेदत्व और अमोघत्व उसी 
मे समझना चाहिए । 


मंत्रद्मास्त्र को उपनिपद्‌ वाड मय में तथा सूत्र वाइ मय में और तन्त्रकारो 
द्वारा 'इत्यधिदेविक्रम ' से अभिहित किया गया है । भिन्न-भिन्न यत्रो के प्रयोग और 
प्रमुख अधिष्ठाताओं के विपय को “विद्या' कहा जाता है। प्राचीन ऋषियों में से 
मत्र शास्त्र के अध्वर्यू और तन्त्नकार शुक्राचार्य अथवंवेद के बारे में अपना मत इस 
उक्ति से प्रकट करते हैं २ --. 
अ्थर्वागिरसों नाम सृपास्योपासनात्मकः । 
इति वेद चतुप्कंतु हु युद्धिट च समासतः । 
विविधोपास्य मंत्राणास्त्‌ प्रयोगस्तु विभेदतः । 
कथिता सोपहारास्त धस्मंश्च नियमेश्चपट्‌ । 
अथर्वेणा चोपवेदस्वतंत्ररूपः स एव हु॥ 
अथर्वांगिरस' नामक वेद में उपास्य और उपासना का विपय प्रधान है । 
चार वेदो का उद्दिष्टि एकत्रित रूप मे सिद्ध होकर अथवंवेद मे देखने को मिलता है । 
'तन्त्ररूप' नाम का पाँचवा बेद इसी अथर्वेश वेद का उपवेद ही है। तात्पयं यह है 





१. तंन्न भौर मंत्र संप्रदाय--डा० रा. प्र. पारनेरकरजो का एक अप्रकाशित ग्रंथ । 
२ सायणांचाये-- ऋग्वेदभाष्यभूमिका । 


३. तंत्र और मंत्रशाख--डा० रा. प्र, पारनेरकरजी का एक अप्रकाशित ग्रंथ । 
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कि अथर्ववेद काल में मत्र गास्त्र को मूर्त स्वरूप प्राप्त हो गया था। इस कान से 
आगे के काल में भारतवर्ष मे कुछ समय तक मत्रगास्त्र की काफी उन्नति हुई । इस 
शास्त्र की उन्नति की दृष्टि से जो-जो नये अनुसन्धान हुए तथा इस जास्त्र की जो- 
जो जाखाएं निर्माण हुई वे सब अथवंवेद की उपाग समभी गयी । 

मत्रग्नास्त्र की मंत्रसिद्धि के लिए अथवा मत्र के अधिष्टाता की प्राप्ति के लिए 
जो आराधना की जाती है उसे उपासना कहते है । इस उपासना-“विषय पर प्रकाण 
डालने वाले साहित्य को “उपासनाकाण्ड' कहाँ जाता है। वेदों में या उपनिषद्‌ 
ग्रन्थों मे ज्ञान-काण्ड उपासनाकाण्ड, और कर्मकाण्ड ऐसे तीन काण्ड 'मिलते हैं। 
अत, तंत्रकारों का इतिहास उपनिपद्काल से उपलब्ध हो जाता है। इसे आठवीं- 
जाती या दसवी शती की उपज मानने की कोई आवश्यकता नहीं है। तत्रकार अपने 
विपय का तीन रूपो में विभाजन करते है--(१) मत्र, (२) यन्त्र और (३) तसत्र । 
मत्र--ऐसा कोई अक्षर समुच्चय मत्र कहलाता है जिसके जपने से देवतादर्शन, तथा 
निज इष्ट-प्राप्ति हो जाती है । 

यंत्र--यत्र एक विशेष रेखाकृति होती है जिसमें मत्रो के बीजाक्षर भी लिखे 
जाते है। इसकी अर्चना से और पूजन से उपास्य की पूजा का फल प्राप्त होता है। 
अपनी अभिलापा की तृप्ति के लिए और अरिष्ट के नाश के लिये इन यन्त्रो का 
उपयोग कई ढद्भ से किया जाता है । 


तत्र--तत्न मे मंत्न सिद्ध करने के लिए किया जाने वाला विधि-विधान' और 
तत्सबंधी अन्य क्रियाएं आती हैं। तनन्‍्त्र संप्रदाय में प्रमुखत. आगम्‌, भावर, गारुड, 
कापालिक, महाकापालिक ये पाँच संप्रदाय विशेष प्रसिद्ध है ।? 

वेदिक साहित्य के युग से ही उपासना काण्ड मिलता है। यह तनन्‍्त्रकारो का 
ही विषय है। इनके प्रयोगों को अभिचार' कहा जाता है। ये अभिचार छः 
प्रकार के होते है--(१) जारण, (२) मारण, (३) वशीकरण, (४) सम्मोहन, 
(५) स्तभमन और (६) उच्चाटन । इनको अभिचार कहा जाता है। तनन्‍्बरकार इन 
अभिचार-कर्मो का उपयोग करते है। कभी-कभी इसका प्रत्यक्ष प्रयोग भी देखने के 
लिए मिलता है । इस कर्म से लोगो को कष्ट होता है एवम्‌ पीडा होती है इसलिए 
भागवत-धर्म मे और स्मात -धर्म में इन बातों का निषेध है। साधु सन्त हमेणा 
इनको उपेक्षा की दृष्टि से देखते हैं। किन्तु तात्रिक संप्रदाय में जो सात्विक उपासना- 
मार्ग है उसकी छाप भागवत संप्रदाय पर अवश्य पडी है। जैसे-स्तान के बाद किये 
जाने वाले नित्य नैमित्तिक विशुद्ध कमं, तात्रिकों का भागवत धर्म पर पडा हुआ 


१. तंत्र और मंत्र संप्रदाय--डा० रा. प्र, पारनेरकरजी का एक अप्रकाशित ग्रंथ । 
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प्रभाव ही है। साधु सतों के जीवन में ये नित्यकर्मा प्रत्यक्ष देखने के जिये मिलते 
है। इन्हे बरतते हुए वैष्णव सतो ने भागवत धर्म के अनुसार भजन, नाम-सकीतेन 
आदि किया है जिसका इतिहास साक्षी है। वसे तन्त्न सप्रदाय वालों की निंदा संत्त- 
वाड्मय मे पर्याप्त रूप से कौ गयी है। उपासना का विषय मूलतः वेदिक ही है 
अतएव उसका श्रेय तन्त्रकार को नही दिया जाता। बस्तुतः यह ठीक ही है पर 
वेदों के युग से चला आता हुआ यह विपय होने पर भी तस्त्रकार की छाप लग 
जाने से वह आज भी विद्यमान है इतना तो मानना ही पड़ेगा । 
भागवत धर्म और राधा-- 

वेष्णव भक्ति एवम्‌ भागवत धर्म में "राधा का प्रमुख स्थान होने से राधा 
भक्ति का साकार सग्रुण रूप एवम्‌ आदर्श बन गयी । अतः राधा के बारे में यहाँ पर 
स्वतन्त्र रूप से विवेचन किया जा रहा है । 

पद्म पुराण, वाराह पुराण और ब्रह्म-वेवर्त -पुराण मे राधा का विणद एवम 
व्यापक वर्णन मिलता है। वेष्णव साधना का प्रमुख ग्रन्थ भागवत है पर उसमे 
राधा नाम कही भी उपलब्ध नहीं होता । पर भागवत्त से ही गौडीय-गोस्वामियों ने 
राधा का आविष्कार कर लिया है। भागवत के दशम स्कघ में रासलीला के 
प्रकरण प्रसग मे कृष्ण की एक अत्यत प्रिय गोपी का वर्णन आता है। रास मंडल 
में कृष्ण अपनी इस प्रियतमा गोपी को लेकर अहृश्य हो गए। तब विरहातुरा 
गोपियों ने उस गोपी का पदर्चिन्ह देखकर कहा -- 

अनयाराधितो ,चू्नं भगवान हरिरीश्वरः । 
मन्नो ,विहाय गोविन्द: प्रीतो माम नयद्रह ॥ 

यहाँ पर “अनयाराधितो” पद की व्याख्या करते हुए श्री सनातन गोस्वामी ने 
“वष्णाव तोषिणी' टीका में राधा का सकेत किया है । अन्यो ने अनयूव आराधितः, 
आराध्य , वशीकृत.,, न तु अस्माभि । 'राधयति--आराबयतीति राघेति नाम 
कारण च दर्शित । इस तरह राधा का व्यक्तित्व स्पष्ट करने का प्रयत्वत किया गया 
है। विश्वनाथ चक्रवर्ती ने इसकी व्याख्या करते हुए कहा है -'नूत हरिरयं राधित: 
राधा इत प्राप्त. इस तरह राधा से उसका सम्बन्ध जोडा है । ; 

परमेश्वर की शक्तिके अर्थ मे 'राघस' गब्द भागवत में आया है--- 

निरस्त सास्याति शयेत 'राधघसा' । 
स्वधामति बहारिए रसयते नमः ॥ 
राध->ससिद्धी । यह घातुपाठ मे मिलता है । इस घातु का श्र्थ मनोरथ या 
१. भागवत--दशमस्कंघ । 
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भगवद्‌-प्राप्ति की इच्छा होता है। 'राघस” का ही आगे चलकर 'राधा' यह स्वरूप 
बनता । वेष्णव शास्त्र मे और साहित्य मे ल्हादिनी नामक अ्रतरग शक्ति मे उसका 
समावेग किया जाता है-- 


ल्हादिनी संधिनी संवितु अभिधाना अन्तरद्धिका । 
बहिरदड्भध) तटदास्थाश्र. जयन्ति प्रभ्ु-शक्तयः ॥ 


भाडारकर राधा को आभीरो की इष्ट देवी बतलाते है जो सीरिया से आकर 
भारत मे बस गए थे। उनके बाल गोपाल सात्वत धर्म के उपदेष्टा भगवान कृष्ण से 
सम्मिलित हो गये वाद मे राधा भी आर्य जाति मे स्वीकार कर ली गई।" 
डा० मुन्शीराम शर्मा के अनुसार आभीर भारतीय ही थे। उत्तकी उपासना पद्धति 
की मौलिकता के कारण वे आर्यो से पृथक माने गए।? डा० हजारीप्रसादजी के 
मतानुसार राधा या तो आभीर जाति की प्रेम देवी रही होंगी जिनका सम्बन्ध बाल- 
कृष्ण से रहा होगा । बालकृष्ण का वासुदेव कृष्ण से एकीकरण होने पर प्रारम्भ 
में राधा का उल्लेख नही हो सकता था। बालक्ृष्ण की प्रधानता हो जाने पर 
राधा भी प्रधाव बन गई होगी । दूसरी कल्पना उनकी इस प्रकार है “राधा इसी 
देश की आये जाति की प्रेम देवी रही होगी ।3 डा० मुन्शीराम की दृष्टि मे राघा 
अपने मूल रूप मे साख्य की प्रकृति ही है ।* वेदो में कृष्ण की तरह “राधा नाम 
भी अनेक स्थानों पर आया है। रेवाराधस्‌ अर्थात्‌ धन अथवा अन्न के अर्थ में 
चर्णित है। अग्नि को 'सुराधा” कहा गया है । अग्नि सुराधा है अर्थात्‌ अच्छे रंव 
अथवा धन से ओतप्रोत है । ऋग्वेद में इन्द्र को राधा नां पते अर्थात्‌ धनो का पति 
कहा गया है! 

ईसा की वारहवी झताब्दी मे बच्भाल में जो वेष्णव साहित्य निर्माण हुआ 
उसमे 'राधावाद' की प्रमुखता है । जयदेव ने अपने 'गीतगोविन्द' में प्रेमलीला का 
विषय श्रीकृष्ण को चुना और आश्रय 'राधा' को बनाया । बद्धीय और भारतवर्ष 
के अन्य भाषीय साहित्य मे राधा की जो मूर्ति हमारे सामने अकित की गई है उसके 
दो स्वरूप सामने आते है। प्रथम तो दार्शनिक है और दूसरा धामिक है। इन 
दोनों से वती साकार प्रतिमा राधा है। सामान्य रूप से राघावाद का बीज भारतीय 


१. वेष्णविज्म, शविज्स और अन्य सत--भांडारकर, प्रृ० ३८ । 
२. भारतीय साधना ओर सुर साहित्य--डा० सुन्शीराम हार्मा, पृ० १६४। 
३. सुर साहित्य संशोधित संस्करण--डा० हजारीपग्रसाद हविवेदी, पू० १६-१७ । 
४. भारतीय साधना ओर सूर साहित्य--डा० मसुन्शीराम शर्मा, पु० १७५ 
धू, ऋग्वेद--३-५१-१० 
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शक्तिवाद भे है । .वेष्णव घर्म और दर्शन मे भिन्न-भिन्न प्रकार से सयुक्त होकर, 
भिन्न-भिन्न रूपो और अवस्थाओ में परिणत होकर शुद्ध शक्तिरूपिणी राधा परम 
प्रेमहपिणी वन गई। मूल प्रकृति आद्यक्ति है। साख्य के पुरुष और प्रकृति 
दाशनिक की दृष्टि मे चाहे जो कुछ भी क्‍्योन हो किन्तु जनता के मन के पुरुष 
प्रकृति शिव शक्ति का रूपान्तर है। पुराणो मे विष्णु की गक्ति श्री-लक्ष्मी अनेक 
प्रकार से विष्णु माया के तौर पर कीतित हैं । कूर्म पुराण के द्वितीय अध्याय में 
नारदादि महपियों से विष्णु ने लक्ष्मी का परिचय इस प्रकार दिया१--- 
इयंसा परमादाक्तिसन्ययी ब्रह्म रूपिणी । 
माया मम प्रियानन्ता ययेद॑ं घाय ते जगत ॥ 
अनयंव जगतु सर्व सदेवासुर शानुषस । 
मोहयासि ह्विज श्रेष्ठा प्रसामि विसृजामिच ॥ 
थे वही परमाशक्ति है, ये मन्मयी ब्रह्म रूपिणी है, ये मेरी माया है । मेरी 
प्रिया है--अनन्ता है--इन्ही के द्वारा यह सस्तार विवृत है। है द्विज श्रेष्ठ ! इन्ही 
के द्वारा मैं सदेवासुर-मनुष्यादि सारे ससार को मोह से घेर लेता हुँ। उनको ग्रसता 
हैँ, फिर सृजन करता हूँ ।' 
पुराणों मे विष्णु-माया के दो प्रधात भेद वर्णित हैं। (१) विष्णु की 
आत्ममाया, और (२) त्रिगुणात्मिका वाह्य माया। इस त्रिगरुणात्मिका माया से 
विष्णु का कोई सीधा सबंध नहीं है। यह विष्णु की आश्रिता माया है। विष्णु 
की आत्ममाया ही वेष्णवों माया कहलाती है। यह लक्ष्मी नहीं है। अनत शयन 
में जब विष्णु सो रहे थे तव उस समय की निद्रा उनकी वास्तविक निद्रा न थी। 
वह विष्णु की योग-निद्रा थी । विष्णु पुराण का यह उल्लेख देखिए १-- 
योगनिद्रा महामाया वेष्णवी मोहितं सया । 
अधिद्यया जगत्‌ सर्व तामाह भगवान हरिः ॥ 
'खिलहरिव' का यह उल्लेख भी दृष्टव्य है रे-- 
विष्णोः शरोरजो निद्रां विष्णु निर्देश कारिणीस्‌ । 
गीता में भी भगवान्‌ इस वष्णवी माया की चर्चा करते हैं। यही योगमाया 
है। यह योगमाया भगवान्‌ की स्वरूपभूता 'दुर्वंटंघटनी चितशक्ति. है। सारी 
क्रीडा और लीलाएं इसी सोग माया के आश्रय से होती हैं । गौड़ीय वैष्णव इसे 
मान्य करते हैं। शक्तिमान भगवान्‌ ने रमणोच्छा से अपनी शक्ति को दो भागों मे 
१. झूम पुराण (पूर्व भाग )-१-३४-३६ । 
२. विष्णु पुराण-५-१-७० । 
३. खिल हरिवंश-४-९०। 
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विभक्त किया । इस तरह भगवान्‌ स्वयम्‌ अपने निकट आस्वाद्य और आस्वादक' 
वन गये है । डा० जनभिभूषणदास गुप्ता के मतानुसार राधावाद का वीज शक्तिवाद 
मे है।* हो सकंता है कि राधा की कल्पना पर श्ञाक्तमत का प्रभाव हो पर इसे 
कल्पनाश्रित ही माना जावेगा । 5 
विंप्णु की दो शक्तियाँ प्रसिद्ध है (१) परा (२) अपरा | देवताओं की 
युगल मूर्तियाँ जनता मे मान्य हैं। जैसे ब्रह्म-माया, पुरुष-प्रकृति, शिव-शक्ति आदि । 
इसी प्रचलित विश्वास ने राधाक्षष्ण युगल को भी मान्यता प्रदान कर दी। तत्रादि 
में पराशक्ति को ललिता देवी कहा गया है। पद्म पुराण में कृष्ण ही स्वय ललिता 
देवी है, जिनको 'राधिका' कहकर गाया जाता है ऐसा उल्लेख है*--- 
अहं च ललिता देवी राधिकां या च गीयते। 
अहंं च वासुदेवाख्यो नित्य कामकलात्सक. ॥ 
सत्यं योषित्‌ स्वरूपोहं योषिच्चाहं सनातनी । 
अहं च ललिता देवी पुंरुपा कृष्णविग्रहा ॥ 
आपयोरन्तरंनास्ति सत्यं-सत्यं हि. नारद । 
पुराणो मे ऐसे कई ममीकररा ढू ढने पर अनेक रूपो से बने हुए मिल जाते 
है। चतुर्वेप्णाव संप्रदायों मे, रुद्र और सनक सप्रदाय मे लक्ष्मी की जगह 
श्री राधिका का आविर्भाव मिलता है। गौड़ीय वेष्णवों में राधा-तत्व का सम्यक 
विकास दिखाई देता है। मूलत साहित्यिक उज्ज्वल के माध्यम से राधा का धर्म 
मत मे प्रवेश हुआ । वारह॒वी शत्राव्दी के पूर्व विष्णुशक्ति के बारे मे जो भी मत 
प्रचलित थे उसी मे राधा-तत्व आकर मिल गया । 
किमी ज्योतिषी पडित का मत है कि राधा-कृष्ण तत्व मे मूलतः ज्योतिष 
का सम्बन्ध है। विष्णु ही सूर्य है ऐसा उल्लेख वेद मे मिलता है। कृष्ण सूर्य का 
प्रतिविम्ब है और गोपी-तारका का । गो अर्थात्‌ रशिम । अतएवं सूर्य ही गोप और 
तारका गोपी है। योगेशचन्द्र के मतानुसार राधा नाम पुराना था और त्रिणाखा का 
वह नामान्तर था ।२ क्ृष्णयजुर्वेद मे विशाखा, अनुराधा आदि नक्षत्रों के नाम हैं । 
'राधो विशाखे' ऐसा उल्लेख यह स्पष्ट करता है कि विशाखा का नाम राधा है। 
राधा+-सिद्धि । महाभारत मे करण की घातृमाता राधा नाम की है और कर्णा 
'राधेयव” कहलाता हैं। राधा का दूसरा नाम तारा था। रूप-गोस्वामी के द्वारा 
लिखित 'लल्नित माधव नामक नाटक मे यह उल्लेख है-- 





१९, श्री राधा का क्रम विकास--डा० शशिभरुषण दास गुप्ता, पृ० ३। 
7, पद्म पुराण-पाताल खण्ड--४४, ४५, ४६ । 
३. भारतवर्ष । पत्र । माघ-१३४० । 
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दनुजदमनवक्षः पुष्कर चारुतारा । 
जयति जगद पूर्वाः कापि राधाभिधाना ॥ 
दतुज-दमन श्रीकृष्ण के वक्षरूपी आकाश में राधा नामक एक जगदपूर्णा 
चारु तारा है--उप्ती की जय हो। ज्योतिष शास्त्र विषयक आधार से राधा के 
स्वरूप पर कोई यथार्थ प्रकाण नहीं पड सकता। डा० विजयेन्द्र स्तातक का यह 
कथन ठीक ही है कि विगत डेढ सहस्र वर्षो से राधा तत्व भक्ति क्षेत्र का आराध्य 
तत्व रहा है, अत. उसे नक्षत्र-विद्या तक सीमित करने का दुस्माहस नहीं करता 
चाहिए ।! 
कृष्णदास कविराज चरितामृत में कहते है 
कृष्ण वांछा पूतिरूपकरे आराधघने। 
अतएवं राधिका नाम पुराणे बाखाने ॥ 
इससे स्पष्ट है कि कृष्ण प्रियतमा प्रधाना गोपी का इशारे से रुधा नाम का 
आभास दिया है । पद्मपुराण मे 'राधा' नाम की एक प्रकार से बहुतायत है। रूप 
गोस्वामी से 'उज्ज्वल-नीलमरिण' ग्रन्थमे और क्ृष्णदास कविराजने “चैतन्य-चरितामृत' 
में छ््म पुराण से राधा ताम का उल्लेख किया है--- 
यथा राधा प्रिया विष्णो स्तस्थाः कुण्डं प्रियं तथा । 
सर्व॑ गोपीषु सेवेका विष्णो रत्यान्तवल्लभा ॥ 
वसे अनुमानत. पद्म पुराण छठी या आठवीं शती का बतलाया जाता है। 
ऊपर दिया गया इलाक सोलह॒वी शती मे या उसके पूर्व पद्मपुराणा मे आकर मिल 
गया है ऐसा डा० शशिभूषणदास गुप्ता का अनुमान है।ई 
मत्स्यपुराण मे राधा का उल्लेख है - 


श्रीकृष्णो रसिया राधा यद्वामांशेन संभवा । 
सहालक्ष्मीश्च बेकुण्ठे साच नारायरयो रसि ॥ 
ब्रह्मवेवत -पुराण' मे राधा कृष्ण को प्राणो से भी अधिक प्रिय बतलाई 
गयी है । और वे कृष्ण की शक्ति भी बतलायी गयी है ।* 


राधावल्लभ संप्रदायः सिद्धान्त और साहित्य--डा ० विजयेन्द्र स्नातक 
पृ० १८१॥ 


ना 


- आदि ४--चरितापृत--कष्यदास कविराज । 
, पद्मपुराण । 


राधा का क्रम विकास---डा० शशिभुषरणदास गुप्त, प्रृ० १०८॥। 
« मत्स्यपुराण--२६-१४-१५। 
* ब्रह्मवेवर्त पुराण--कृष्ण जन्म खंड--१५ । 


तुलनात्मक अध्ययन २०७ 


प्राशाधिके राधिके त्वं श्रूयतां प्राणावल्लने । 
प्राणाधि देवि प्रारोश प्रारपाधारे मनोहरे ।; 

गोपालोत्तर-तापनी' मे राधा गाधर्वी नाम से विश्वुता है। 'द्रविड गीत 
प्रबन्धम' राधा की नाई गजगामिनी गौरी एवम्‌ सौन्दर्य की प्रतिमा सब गोपियों में 
प्रधान और श्रीकृष्ण की निकट आत्मीया एवम्‌ कृष्ण की प्रियतमा गोपी 'नाप्पिन्नाई! 
का वर्णन है। अनुमान किया जाता है कि यह '“नाप्पिन्नाई राधा ही है। आठवी 
जताब्दी मे पहाडपुर मे पायी गयी युगल मूर्ति मे राधाकृष्ण का स्वरूप है। कहा 
जा सकता है कि राध्ववाद का प्रचलन आठवी शती से पूर्व रहा होगा । 

गीत गोविन्द! बारहवी शत्ती का ग्रन्थ है। जयदेव के इस ग्रन्थ का महाप्रश्नु 
चैतन्य ने क्ृष्णा-वेणा नदी के तीर पर स्थित तीर्थो मे, विशेषत. बेष्णव ब्राह्मणों में 
बहुत प्रचार देखा था। इससे कहा जा सकता है कि बारहवी सदी के आसपास 
राधावाद का आश्रय लेकर वैष्णव धर्म दक्षिण में पर्याप्त रूप से फेल गया था । 
कृष्ण कर्णामृत' दसव्री से लेकर १५ वी शताब्दी तक रचा गया ग्रन्थ है। 
दक्षिण में गोदावरी नदी के तीर पर ही चेतन्य महाप्रभु ने रामानदरॉय से राधा 
प्रेम के गूढ तत्वों को सुना था ऐसा कृष्णदास कविराज कृत “चेतन्य चरितामृत्त” मे 
प्रमाण मिलता है । 

लक्ष्मी के प्रेम की अपेक्षा गोपी-प्रेम श्रेष्ठ है। अतएव प्रेम के धन मे सबसे 
अधिक धनी श्रीमती राधा ही है। प्रेममयी राधिका का सौन्दयं लक्ष्मी के सौन्दर्य से 
अधिक माधुय॑ युक्त है। निष्कर्ष यही है कि कृष्ण की प्रेम कहानी से ही राधा का 
उद्भव हुआ है और वह भी मूलतः भारतवर्ष के साहित्य का ही अवलम्बन करके 
विकसित और प्रचारित हुआ है। 

प्रेम के साम्राज्य मे स्त्री और पुरुष-सबध के अनेक स्वरूप हुआ करते है। 
कृष्ण चरित्र मे इन सब को उचित और सम्यक स्थान मिला है। व्यास ने विविधता 
युक्त इन सब का विशद वर्णान किया हैं। भगिनी के रूप में सुभद्रा, द्रौपदी, माता 
के रूप मे यशोंदा और सब प्रकार के प्रेमरस का साँचा बनाकर उसमे से ढाली गई 
प्रेमरस की साकार प्रतिमा राधा तथा गोपियाँ जब हम देखते है तो कहना पडता है 
कि इनकी तुलना किसी से भी नहीं हो सकती । राधा ने कभी माँ की तरह कृष्ण 
को भोजन खिलाया, कभी तुरन्त रमणी वनकर अपने प्रियतम कृष्ण का मन 
रिभाने के लिए उत्सुका बनकर सामने आयी है, तो पुन प्रेयसी बनकर किसी 
भी व्यवहार में पीछे न रहते हुए कभी गाना गाकर आनन्द की दात्री बन गई है, 
तो कभी नाचकर कृष्ण को लुभाया है और कभी कृष्ण की विरहिणी बनकर 
चिन्तामग्न बन गयी है । साराश यह कि एक राघा मे स्त्री-प्रेम के सारे व्यापार 
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महपि व्यास ने अपनी आँखो के सामने रखे थे और उन सारे स्वरूपों के साथ तद्गभूप 
होकर उनको एक रस और तनन्‍मयता से कर दिखाने वाली-श्रीकृष्ण के प्रेम को 
अभिव्यक्त करने वाली राधा का निर्माण किया है। राधा का समूचा जीवन 
कृष्णमय था इससे कृष्ण के जो भाव थे वे सब राधा मे मिलते है। इसलिये इसमे 
नानात्व देखने के लिए मिलता है। प्रेम की उच्चतम अवस्था राधा और कृष्ण के 
बीच का भेद भाव नष्ट होकर अभेद भाव निर्माण होने पर प्राप्त होना ही सभव है 
अन्यथा नहीं । 

भारतवर्ष मे कही भी चले जाने पर भक्ति की पराकाष्टा जिसमे प्रकट हो गई 
हो ऐसी मृति सिवा राधा के और कौनसी हो सकती. है ? वेसे देव मन्दिर मे 
देवमृति के साथ उसकी विवाहित पत्नी अर्थात्‌ शक्ति खडी रहती है। जंसे शद्धूर- 
पावती, विष्णु-लक्ष्मी, राम-सीता पर श्रीकृष्ण के साथ-गोपालक्ृष्ण के साथ उनकी 
शक्ति-भक्ति राधा सातत्य से खडी हम देखते है। राधा को हम भक्ति की मूर्तिमान 
प्रतिमा कह सकते है। वेद की 'योपाजारमिव प्रियम्‌! यह श्रुति प्रसिद्ध है। 
राधाकृष्ण के सवध मे भक्ति की साधना जब प्रशसात्मक रूप मे सर्वत्र प्रचलित हुई 
तब राधा-भक्ति शक्ति के रूप मे पूजतीय बन गई । नारदमुनि भक्तिशास्त्र के 
प्रवर्तक है। राधा-कृष्ण भक्ति की प्रतिमाएँ है। इसमे कृष्ण परमात्मा है तथा 
राधा उनकी शक्ति-भक्ति है। राधा का भक्तिशास्त्र के अनुसार यही स्थान है । 

राधा मे लीलावाद की प्रतिष्ठा बारहवी सदी तक परिपूर्ण हो जाती है। 
गीतगोविन्द के अनुसार यह कथन है कि?--- 

राधा साधवयोज॑यन्ति यघुनाकूले रहः केलय: । 

मधुररस आधार की प्रमुख सूत्र राधिका-राधा है। लीलावाद और मधुर- 
रस की प्रधानता ये दो लक्षण वैष्णव साहित्य मे प्रधान है। चैतन्य के पूर्बवर्ती 
युग में विद्यापति और चडीदास ने राधाकृष्ण पर काव्य लिखकर प्रसिद्धि पाई थी । 
निम्बाकं-सप्रदाय भी राधा को कृष्ण के साथ अभिन्न रूप से उपास्य भाव में 
स्वीकार करता है। राधा भाव की भक्ति दाक्षिणात्य वेष्णवों की देन है और 
चेतन्य पर उसका सब से अधिक प्रभाव है। जीव गोस्वामी ने राधा को दाश॑निक 
प्रतिष्ठा का आधार दिया | 

राधा-प्रेम में स्वकीया-परकीयातत्व--परकीया तत्व का प्रचार स्वय चैतन्य 


ने किया था। प्रेम के विभिन्‍न स्तरो और भेदो मे इसकी विशेषावस्था परकीया 
तत्व का रूप है*-... 





१. गीत गोविन्द--जयदेव (संपादक -आचार्य विनयमोहन हार्मा), पृ० ८५। 
२ चतन्य चरितामृत--आदि चतुर्थ 
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'परकीया भावे अति रसेर उल्हास । 
ब्रज बिना इहार अन्यत्र नाहि बास ॥ 
न्ज वधु गणोर एड भाव निरवधि। 


तारमध्ये श्री राधार भावे अवधि ॥॥ 
परकीया भाव मे रस का उल्लास आत्यन्तिक रूप से हो जाता है। यह भाव 


लेकर सिवा ब्रज के अन्यत्र कही निवास नहीं हो सकता। ब्रज-वधु-गण में इसी 
भाव से जाया जा सकता है और उसमे भी राधा-भाव सर्वश्रेष्ठ है। कान्‍्ता- 
भाव से की गई प्रीति मे परकीया प्रेम ही सर्वश्रेष्ठ है। इसी प्रेम का परिणति' राधा- 
प्रेम में होती है। इस प्रेम मे सर्वस्व का त्याग करना पडता है। लज्जा-भय-बाधा 
से मुक्त प्रेम परकीया प्रेम है। अनेक धर्म साधनाओ का और तत्रो का प्रभाव 
सम्मिलित होकर वैष्णव सहजिया से परकीया तत्व को लेकर राधा मे परकीया भाव 
हढ किया गया है । भगवान्‌ की प्रेम रूपा ल्हादिनी शक्ति का राधिका पूर्णंतम 
आधार है। भक्ति की दृष्टि से भागवत-श्रेष्ठ-भक्तिन राधिका ही है। राधा भाव ही 
महाभाव हैं। राधा प्रेम ही पूर्णा मधुर रस का रागात्मक प्रेम है। यह राधा के 
सिवा अन्यत्र संभव ही नही है । 

वेष्णव साहित्य में राधाकृष्ण के वर्णन अनेक स्थलों पर किये गये मिलते 
है। मन्दिरो में राधाकृष्णा की युगल मूर्तियाँ भी प्रायः मिलती है। कृष्ण की 
सत्यभामा, रुक्मिणी ये पत्नियाँ कृष्ण के साथ नही दिखाई देती । कृष्ण के साथ 
राधा ही मन्दिरों मे स्थापित की गयी है। इससे राधा श्रीकृष्ण की तरह एक 
ऐतिहासिक व्यक्तित्व है ऐसा निराधार विश्वास उत्पन्त हो गया है। राधा ऐति- 
हासिक पात्र नही है किन्तु इसके बारे मे एक कथा इस प्रकार मिलती है--बहा- 
चवर्ते-पुराण में राधा ऋष्णा की भक्ति का रहस्य इस प्रकार समझाया गया है, कि 
गोपियों के साथ रासक़ीड़ा करते-करते श्रीकृष्ण के अन्त करण से राधा उत्पन्त 
हुई। वैश्य वृषभानु की कलावती से राधा उत्पन्न हुई ऐसा भी उल्लेख मिलता है। 
यज्ञ के लिए भूमि जोतते समय वृषभानु को यह कन्या मिली ऐसा भी एक उल्लेख 
हैं। पद्मपुराण के अनुसार इसी का कन्यावत्‌ पालन वृषभानु ने किया। सब 
गोपियो में कृष्ण की अत्यत प्रिय गोपी राधा ही थी। देवी भागवत और नारद- 
पुराण मे भी राधा का उल्लेख है । 

विष्णु की पाँच सुष्टि-निर्माणात्मक शक्तियों मे से राधा एक शक्ति है। 
राधा भक्ति के विकास के लिए “्री-राधिका-तापनीयोपनिषद, "श्री राधोपनिषद्‌! 
आदि ग्रन्थ निर्माण हुए । लीला के लिए ही राधा कृष्ण से भिन्‍न हुई है। राधा 
कृष्ण बनकर बॉसुरी बजाती है तो श्रीकृष्ण राघा बनकर फूलों की सहायता से 
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श्रृद्धारचेष्टा करते है, ऐसा उल्लेख इन उपनिषदों मे आया हैं। इन सब बातों का 
सार यह है कि श्रीकृष्ण की आल्हादिनी भक्ति राधा है, जो गधर्वा कहलाती है । 
ये श्रीकृष्ण की सर्वश्विरी सपूर्णं सनातनी विद्या है। राधा को छोडकर श्रीकृष्ण 
पूजन व्यर्थ है। जयदेव, विद्यापति, चडीदास और नरसी मेहता ने राधा का 
गुणगान किया है । जयदेव की राधा विलासिनी, यौवनपूर्ण प्रेमाकुल है तो 'शैशव 
यौवन दुहूँ मिली गैल' कहने वाले विद्यापति ने राधा को शेशव और यौवन की 
दहलीज पर कदम रखने वाली किशोरी के रूप मे वरश्ित किया है। विद्यापति ने 
युवा राधा का वर्णन किया है। यह राधा विलासप्रिय है। चंडीदास की राधा 
प्रभु की अनत-सगिनी है। विद्यापति की राधा चचल, मधुर और नवनयौवना है, 
चडीदास की प्रेम-गभीरा, व्याकुल, लोकाचार से डरनेवाली है। सूर की राधा 
स्वकीया है--ब्नजेश्वरी है। भक्ति का अनेक प्रकार का रूप इन मराठी और हिन्दी 
के वष्णव कवियो ने तन्मयता से वर्णात कर एक उत्कृष्ण कोटि का साहित्य सर्जन 
किया है । 
नर-नारी के मीलित परस्पर भाव से धर्म-साधना की धारा भारतवपं मे 
हुत पुराने युग से चली आ रही है। अद्वयतत्व परमानन्द स््ररूप है और यही 
चरमतत्व भी । इसकी दो धाराएँ है एक गिव और दूसरी शक्ति। पुरुष शिव 
तत्व का प्रतीक और नारी शक्ति तत्व का प्रतीक है। यही सकल भावना वेष्णव 
धर्म मे प्रविष्ट हो गई। मूलत यह योग-साधना से आज्वावित थी पर बाद भे उसने 
प्रेम साधना मे अपना रूपान्तर कर लिया । राधाक्ृष्ण के मिलन-जनित-आनन्द को 
प्रेम के सिवा और कुछ नही कह सकते । यह युगल तत्व ही परमतत्व है और इसी 
में महाभाव की दशा सभाव्य है अन्यत्र नही। नर-नारी का जागतिक प्रेम याने 
स्थूल देहिक आकर्षण भी जाने अनजाने उसी एक सहज रस की धारा का उपभोग है 
जो प्रेम रस-धारा कहलाती है। वेष्णव सहजियों के अनुसार यह लीला स्वरूप- 
लीला और श्रीरूप लीला के रूप में सर्वत्र विद्यमान है । प्राकृत जगत्‌ मे एक पुरुष 
का पुरुष वाह्य रूप है और इस रूप का आश्रय कर जो रूप भीवर रहता है वह 
कृष्णस्वरूप है और वही पर वह अवस्थान करता है। इसी प्रकार से प्रत्येक वारी 
के बाहरी रूप के अन्दर अवस्थान करने वाना रूप राधास्वरूप है। यह भीतरी 
स्वरूप ही महाभाव को ग्रहण कर सकता है जिसमे एक आस्वाद्' और दूसरा 
“आस्वादका बन जाता है। 
सोन्दर्य और माधुय्य की प्रतिमा-समूत्तिमती प्रेम रूपिणी नारी के भीतर से 
ही राघातत्व का आस्वादन हो सकता है । भारतीय साहित्यकारों ने' नारी-सौन्दर्य 
बोर नारी-प्रेम माथुयंके अवल बनसे एक अयरूप भानसी प्रतिमा निर्माण की जो राधा 


तुलनात्मक अध्ययन २११ 


चनकर भारतीय मानसपटल पर अविच्छिन्न रूप से अड्डित हो गई है। धमार 
और होली के पद सूरदासादि अष्टछाप के कवियो ने गाये है। इसमे विरह का 
करुण स्वर गज उठा है। राधा मानवीय प्रेम की भूत्ि के साथ-साथ ही अक्षत्रिम 
प्रेम की मानवीय ख्रहज स्तेह की पराकाष्ठा पर पहुँची हुई साकार प्रतिमा है। 
श्रीकृष्ण-राधा की लीलाओ का आधार भागवत्त ही है, तथा वंष्णव कवियों का 
चर्ण्य और काव्य विपय राधाक्ृष्ण-प्रेम ही है। कान्‍्तासक्ति और भधुरा-भक्ति को 
प्रकट करने वाले आलवारों की रगनाथ की अन्दाल और मेडतणी मीरा इसके 
अन्यतम उदाहरण है । इन दोनो की साधना राधा की भाँति की गई प्रेम-साधना 
ही है। कृष्ण कानन्‍्तशिरोमरि है, तो राधा कान्‍्ता-शिरोमणि। भक्तिने ही 
स्वयम्‌ राधा बनकर उसकी माधुरी सबको चखाई है। ब्रज की ललनाओ ने 
गोपिकाओ के रूप में सर्वेव्यापिनी मानवी प्रीति को भक्ति के उद्ात्तीकरण से 
श्री राधा को उसका प्रतिनिधित्व प्रदान कर दिया है। इस सर्व-व्यापिनी-नारी ने 
नट-नागर रस पुरुषोत्तम और सौन्दर्य सागर कन्हैया को अपना लिया है । 

स्त्री और पुरुष मे परस्पर सहज सुलभ प्राकृतिक आकर्षण रहता है। इसी 
आकपेण को लेकर मधुरा भक्ति और कान्‍्तासक्ति के माध्यम से परिणत करते हुए, 
भगवान्‌ मे अपने आपको सम्पूर्णतया लीन कर देने का एवम प्रारम्भ से अन्त तक 
समस्त लौकिक मानवी भावनाओं का अलौकिक भगवान्‌ के प्रति विन्यास (समपंरा) 
राधा-भाव है । इस महाभाव की स्त्री रूप मे सगृुण साकार प्रतिमा राधा के रूप में 
सामने आई है। इससे बढकर क्या राधा की अन्य परिभाषा वन सकती है ? 

मराठी के प्रसिद्ध कवि श्री राम गणेश गडकरी जीवात्मा राधिका की 
परमात्मा-कृष्ण के प्रति बड़े ही अदभुत ढ्भ से प्रीति एवम्‌ भक्ति की सीमा रेखा पर 
राधा की स्थापना करते है । सच है प्रीति की परमोच्च अवस्था भक्त और भगवान्‌ 
की एकता में ही विद्यमान है । 


मो अगदी भोव्ठी राधा ॥ तू माधवजी । नव साथा ॥ 
मोहिनी करी सुख बाघा ॥ 
तुज दासी विनयुत्री भकुरली । कन्हैया । बजाव-बजाव मुरली ॥ * 
मैं तो भोली-भाली राधा हुँ। पर तू सीदा-सादा माधव नही है । तेरी 
मोहिनी सब सुखों के लिये बाधा बन गई है। तुक से यह दासी विनन्ति कर थक 
गई है, अब तो अपनी मुरली बजाओ। सर्वेत्र चाँदनी छिटकती हुई है और सारे 
प्रस्तर भी फूले-फूले जान पड़ते है। सारा विश्व आनन्द से भूल रहा है। ऐसा 


१, वाग्वेजयन्ती--भी राम गरोश गडकरो, १०२-१०७ । 
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जान पडता हैं कि उसमें तुम्हारी स्फूर्ति प्रविष्ट हो गई है। अणु-अणुओं में और 
शरीर के करा-करा मे स्वच्छन्दता व्याप्त हो गई है और भिन्नता अपना शन्रुत्व 
भूलकर अभिन्न हो गई है । है नन्दलाल ! अब अपनी कृपा भर दे दो। केवल 
प्रेम की दुनियाँ शेप बची है, बुद्धि का धेयं छूट गया है। शरीर आशामय हो गया 
है, जल मे जलधि का तीर डूब गया है। देखते-देखते सारी दृष्टि ही लुप हो गई है । 
मुझे क्या लग रहा है, उसे कह नही सकती । केवल मानस में आनन्द छा गया है। 
वृक्ष के शीर्ष पर उसकी जडे' चढ गई है। शुन्य मे परार्धों के क्षण भर गये है। 
फूलोके बिना सुगध आने लगा है। हवाके विना साँस और प्रश्वास चल रहे है । बिना 
मृत्युके ही सब कुछ छूट गया है । कन्हैया एक वार मेरे साथ बोले तो मैं अपने जीवन 
की वाजी लगा दूगी। अन्यथा तुझे राधा को खो देना पडेगा। मेरे अस्तित्व को 
सम्हालकर यह विदव-गोल घुमाइये । मेरे प्रेम से मुके पकड़कर उसे शरीर से अलग 
कर लीजिये और देखिये तुम्हारी राधा तुम्हारे पीछे दोडी आ रही है। मैं इसे 
शरीर की लहर मानू” या आनन्दावस्था की हलचल समभू अथवा इस जीवात्मा की 
चेतनावस्था जानू '। क्‍या करूँ कुछ समझ में नही आता ? ये सब के सब मुझ में 
साकार होकर तुभ से मिलते आये है । श्ज्भार रस से सुसज्जित हो यह राधा तुमे 
मनाने आ गई है । कई जन्म-जन्मान्तरो की पहिचान आज सजग हो गई है और 
कृष्ण में राधा रम गई है--समा गई है। अब बाँये अधघरो पर तिरछे होकर, 
बाँकपन के कटाक्ष सहित मुरली वजाकर मेरी ओर देखिये । मैं इसी तरह तुम्हारा 
ध्यान करना चाहती हूँ। इसी खेल को हे वनमाली ! सदा खेलते रहो । अब 
ऐसी भावना बन गई है कि जीत और उद्ण शुश्र और कृष्ण का कोई ज्ञान ही नही 
बचा है। अब तो राधा और कृष्ण एक रूप हो गये है ऐसी जयनाद यह मुरली ही 
घोषित करने लगी है। सर्वत्र सब कुछ शान्‍्त हो गया है विच्व में शान्ति है, आत्मा 
मे गान्ति है, कृष्ण और राधा भी शान्‍्त है। मानो मुरली मे ही गान्तता समा गई 
हैं। शीत और उप्श तथा ताप और पीडा को सहन कर जिस साधना को अपनाकर 
यह मुरली अपने स्वन से गूज रही है उस से मेरा यह विश्वास हृढ हो गया है कि 
राधा-कृष्ण प्रेम की अमर कहानी ससार सदा गाता रहेगा।, श्री गडकरी का यह 
विवेचन राधा के भाव को सुस्पष्ट कर देता है । ध्छ 
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मराठी के वेष्णब साहित्य की विविध शाखाएँ : 
सामान्य परिचय 


तह मराठी साहित्य के आदि कवि के रूप मे मुकुन्दराज को उनके प्रसिद्ध 
ग्रन्थ विवेक सिधु' के क्ृतिकार के रूप मे पहचानते है। हमे यहाँ पर 
मराठी साहित्य का आलोचन नही करना है, किन्तु हमने मराठी के जिन पाँच वंष्णव 
कवियों को अध्ययवार्थ लिया है उनका विवेचन करना हमारा अभीष्ट होने से यहा 
पर वही विवेचन किया जाता है । 
श्री ज्ञानेश्वर : 


श्री ज्ञानदेव के पूर्वजी की जानकारी हमे उनके प्रपितामह के प्रपितामह से 
उपलब्ध होती है। इनके प्रपितामह के प्रपितामह का नाम हरिपत था और वे 
सन्‌ ११३८ के आसपास जीवित थे। इनके पोते श्री वज्यवकपत सन्‌ १२०७ के 
लगभग देवगिरी के यादव राजाओ के यहाँ नौकरी करते थे। जेत्रपाल यादव राजा 
ने सन्‌ १२०७ में एक आज्ञा पत्र इनको दिया था जो आज भी उपलब्ध है। ये पेठण 
के पास गोदावरी तीर पर बसे हुए आपे गाँव में रहते थे। व्यबकपत के दी लड़के 
थे, हरिपत और गोविन्द पत । हरिपत राजा सिघण की ओर से लड़ते-लडते मारे 
गये | ज्येष्ठ पुत्र गोविन्द पत सत ज्ञानेइ्वर के प्रपितामह थे । उनकी पत्नी का नाम 
निराई था जो पैठण के कृष्णाजी पत देवकुछे की भगिनी थी। गोविन्द पत और 
निराई ने गाहिवीवाथ से उपदेश लिया था । ये यजुरबेदी वत्सगोत्री वाजसनेयी शाखा 
के थे। गाहिनीनाथ के क्ृपापात्र और भगवद्‌ भक्त होने से वराग्य की साकार मूर्ति 
के रूप मे इनको पुत्र लाभ हुआ । इस पृत्रका नाम विठ्ठलपत रखा गया । विंठृठलपत 
सत ज्ञानेष्वर के पिता थे और ये वचपन मे बेदपठन, काव्य, व्याकरण, शास्त्र आदि 
पढ़कर तीर्थ यात्रा करने निकले । भगवान्‌ श्रीकृष्ण के अवतार से संबंधित सभी 
स्थलो की उन्होंने यात्रा की । इस प्रकार तीर्थाटन करते हुए वे आक्दी वापस लौट 
आये | आढ्दी के सिद्धेश्वर पत कुलकर्णी ने इनके ज्ञानमय और तेज पुज शरीर 
को देखा और स्वभावतः इनके प्रति आदर की भावना जाग्रत ही गई। वे उन्हें 
अपने घर लिवा ले गए। उनसे पूछताछ करने पर विदृठलपत ने उनको अपनी पूरी 
जानकारी दे दी । विद्ठलपंतके स्वभाव और गुणों पर रीककर सिद्धेश्वर कुलकर्णानि 
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अपनी एकमात्र कन्या उनको समपित कर उन्हे अपना जामाता बना लिया । विवाहो- 
परात विठठलपत अपनी अधूरी तीथ्थयात्रा पूरी करने निकले और रामेश्बर तथा 
दक्षिण के अन्य तीर्थों की यात्रा पूर्णंकर वे अपनी ससुराल आछ्दी मे लौट आए । 
इसके बाद वे अपने वृद्ध माता-पिता से मिलने के लिए अपनी पत्नी तथा इवसुर के 
साथ आपे गाँव पधारे | वेराग्य-प्रव्ण विठ्ठलपत का मन गृह-ग्रहस्थीम रमना असभव' 
ही था। वे सासारिक कार्यो के प्रति उदासीनता बरतने लगे। वृद्धावस्था प्राप्त हो 
जाने के कारण उनके माँ-बाप चल बसे । तव उनके इवसुर ने उन्हे आछृदी लाकर 
रखा । 


पारिवारिक जीवन-- 


यहाँ पर भी विठठलपत्त का मन नहीं रमा। वंराब्य-प्रवणता बनी ही 
रही । इसी प्रवृत्ति ने उनके मन मे पितृछऋण से मुक्त होकर सन्यास लेने की इच्छा 
उत्पन्न की । बहुत समय बीत जाने पर भी पुत्र न होने से सन्‍्यास लेने की इच्छा 
इनमे बलवती होने लगी । इसी विषय को लेकर एक दिन पति-पत्नी मे कुछ कहा- 
सुनी हो गई और घर को त्यागकर विठठलपत काशी चले गए। वहाँ श्रीपाद 
स्वामी से सन्यास दीक्षा ले ली। उनका नाम चेतन्याश्रम रखा गया। उनके गुरु 
उनको वही छोडकर दक्षिण में तीर्थयात्रा के लिए निकले। सौभाग्यवश आहलदी 
भी गए। अश्वत्य वृक्ष की नित्य परिक्रमा करने वाली रुक्मिणी को उन्होने देखा । 
उसने श्रीपादस्वामी को नमस्कार किया। तब पुृत्रवती भव” यह आशीर्वाद उसे 
मिला । इस आजीर्वाद को सुनकर वह सिटपिटाई। यह देखकर उन्होने विशेष 
पूछताछ की और पता लगाया कि उनका शिष्य चैतन्याश्रम ही उसका पत्ति है। तब 
वे तुरत्त काशी लौट आये और विठठलपत को पुन गृहस्थाश्रम मे प्रवेश करने की 
आज्ञा दी। गुर्वाज्ञासे विदठलपत पुन लौठे और उन्होने ग्ृहस्थाश्रमः स्वीकार 
किया । इनकी चार सताने हुई । शक ११६५ मे निवृत्ति, शक ११६७ मे ज्ञानदेव, 
शक ११६६ में सोपानदेव और शक १२०१ में मुक्ताबाई का जन्म हुआ ।* इन 
भाई-बहुतो के जन्म-जको के बारे में दो मत प्रचलित है। प्रथम मत के समर्थकों में 
श्री भिगारकर, पागारकर, प्रा बा. अ. भिडे, और डा० रा. द रानडे तथा 
डा. श॒गो. तुल्पुछे है, तथा दूसरे मत के समर्थकों मे श्रीवि ले भावे, प्रा. श. 
वा दाडेकर है। द्वितीय मत का आधार सत जनावाई का एक अभद्ध है। यहाँ 
पर दोनो मतो की तालिका दी जाती है । 


१. पांच संतकवि--डा० हॉं. गो. तुब्ठपुछ्छे, पृ० ४। 
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प्रथम मत द्वितीय मत 
निवृत्तिताथ जन्म ११६५ ११६० 
ज्ञानदेव. ,, ११६७ ११६९३ 
सोपानदेव ,, ११६६ ११६६ 
मुक्ताबाई ,, १२०१ ११६६ 


दूसरे सत का आधार :" 

शालिवाहन शके अकराशे नव्वद। निधृत्ति आनंद प्रकटले। 

त्राण्णावचे शर्की ज्ञानदेव प्रगटले । सोपानदेखिलें। शाहाण्णवांत । 

नव्याण्णव सालीं युक्ताई देखिली । जनी म्हरे केली मात त्यांनी ॥ 

प्रथम मत के अनुसार चारो भाई-बहनो मे दो-दो साल का अन्तर पड़ जाता 
दूसरे मत के अनुसार त्तीन-तीन साल का | जनाबाई के अभड् का एक और भिन्न 
पाठ मिलता है जो इस प्रकार है--- 

शके अकराशे पंचाण्णव खंत्सरीं निवृत्ति उदरीं प्रकटले। 

सत्याण्णव सालों ज्ञानदेव जाले । नव्याण्णवीं देखलें सोपान देवा । 

वाराशतें एकीं घुक्तावाई जन्मली । जनो म्हरो केली मात त्यांनीं ॥ 

यह भिन्न पाठ देखकर ऐसा लगता है कि जनावाई का मूल अभज्ठ ही 
प्रक्षित होगा। जो कुछ भी हो डा० श. गो. तुरपुछे का मत ग्राह्म और 
स्वंमान्य है।*े 

सन्‍्यासी की सतान होने से समाज में उन्हे कोई स्थान प्राप्त नही था । 

सनन्‍्यासी के पुत्रों को यज्ञोपवीत सस्कार का भी अधिकार नही है। अतः उनसे कहां 
गया कि पैठण जाकर वहाँ के पण्डितो से आज्ञापत्र और प्रायश्चित ले लो। वहाँ 
जाते ही ज्ञानेश्वर ने देखा कि एक भेंसे को उसका स्वाभी पीट रहा था। इस 
करुणाजनक हृश्य को देखकर ज्ञानेश्वर के अन्त.करर में करुणा उत्पन्त हुई। 
ज्ञानेश्वर सब की आत्मा को समान मानते थे । उन्हे चिढाने के निमित्त से पैठण के 
ब्राह्मणों ने ज्ञानेश्वर से पूछा, 'क्या यह भेसा वेद पढ सकता है ?” इस पर ज्ञानेश्वर 
ने उस भैसे से वेद पाठ करवाया । इस करामात से हेमाद्वि पण्डित और बोपदेव 
आदि ने उन्हे शक १२०६ मे शुद्धिपत्र प्रदान किया। फिर ये चारों भाई नेवासे 
नामक स्थान पर पधारे । 
ज्ञानेश्वर की कृतियाँ--- 

नेवासे मे ही ज्ञानेश्वर ने अपनी प्रसिद्ध कृति 'ज्ञानेश्वरी' प्रस्तुत की। 


१. जनाबाई कृत अभ्ंग--सकल संत गाया, पृ० ५४६ । 
२. पाँच संत कवि--डा० शं. गो, तुछछपुछे--प्रृू० ५ 


तुलनात्मक अध्ययन २१७ 


इसका नाम उन्होंने भावार्थ दीपिका' रखा। यह टीका गीता पर आधारित है। 
इसकी शली, उपभाएं तथा कल्पना द्वारा प्रकट किये गये शब्दचित्र आदि सब कुछ 
अत्यन्त मनोरम और सुन्दर है। पाठक के मन मे कवि के विचार प्रत्यक्ष साकार 
हो उठते है। उपमाओ की भरमार वे नही करते । स्वाभाविक रूप से अर्थ प्रतीति 
हो जाय यही उनका प्रयत्न है। जहाँ अर्थ प्रतीति नही होती वही पर वे एक से 
अधिक उपमाओं हारा अपना आशय प्रकट करते हैं। उनका निवेदन है कि "मैने 
यह सारस्वत का पेड़ वोया है इसके मधुर फल आप चख सकते है । “ब्रह्म-विद्या 
की वर्षा करने के लिये वे मराठी और संस्कृत को एक ही सिंहासन पर प्रतिष्ठित 
करते है ।" 
माका सराठाचि बोल कौतुके । 
परि अमृता ते ही पेजेसि जिके । 
ऐसी अक्षरेचि रसीके मेछवीन 
जेथ संपूर्ण पद उभारे । तेथ मनचि धावे बाहिरे । 
बोलु भुजाहि, आशा भरे! आलिंगावया ॥॥ 
तेसे या शब्दांचे व्यापक पण। देखिजे असाधारण । 
पाठियाँ भावज्ञा पावति गरुण। चितामरि थे ॥ रे 


मेरी यह मराठी वाणी अम्रृत की मिठास से बढकर है ऐसा सिद्ध कर सकती 
है ऐसी मैं होड बदता हूँ । इसमें छाब्दों की व्यापकता असाधारण कोटि की है । 
इसके पढ़ने वाले भावज्ञों को इसमे गुणा ही गुण दिखाई देगे। उन्हे ऐसा लगेगा 
जेसे उनके हाथ में चिन्तामरित ही पड़ गयी हो । 
ज्ञानेश्वर की यह कृति ज्ञानेश्वरी के साथ वागीशवरी भी है । ज्ञान के सुवर्स 
के द्वारा वृद्धि के नग में काव्य का जड़ा हु हीरा ही चमक रहा हो ऐसा उसका 
महत्व है। इसमें श्ुद्भार के मस्तक पर शान्ति रसने अपने चरण रख दिये हों 
ऐसा जान पड़ता हैं। वे प्रतिज्ञा पूर्वक कहते है कि मैं इस प्रकार से अपने बोल 
बोलूगा जिससे अरूप को रूप प्राप्त हो जावेगा भौर अतीन्द्रिय ज्ञान भी इन्द्रियों से 
उपलब्ध करा दूगा । देखिये--- 
सी बोलेन। बोली अरूपचि दावीन। 
अतिन्द्रिय परि भोगवीन। इन्द्रियाकरवी ।र 
१. झानेश्वरी ६-१४, १६। 
२. ज्ञानेश्वरी ६-२९ ॥ 
३. ज्ञानेश्वरो ६-३६ । 


श्श्८ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


मराठी भाषा को अमृत से भी अधिक मिठास श्री ज्ञानेश्वर ने प्रदान कर दी 

है। गीता के अठारह अध्याय है और ज्ञानेश्वरी की ६००० ओवियाँ है। आज 
उसकी ८८९६ ओवियाँ उपलब्ध है। ज्ञानेब्वर ने अपनी पद्रह वर्ष की आयु मे इस 
महत्वपूर्ण ग्रन्थ का निर्माण किया | महाराष्ट्रीय विद्ावों का यह अत्यन्त प्रिय ग्रन्थ 
रहा है। इसमे भी नवाँ अध्याय सबको अधिक अच्छा लगता है। उनकी यह 
विशेषता है कि वे अपने सामने बंठे हुए श्रोताओं को बडा और श्रेष्ठ मानकर उन्हे 
वेसा सम्बोधित करते हुए अपनी लघुता और क्षुद्रता को स्वीकार कर अत्यन्त 
विनम्रता से और प्रेम से अपने वक्तव्य को उनके अन्त करण-पटल पर अद्ित करते 
चलते है। समता, बधुता और विश्वात्मकऐक्य की भावना से सराबोर होकर वे 
विश्वात्मक देवताके प्रति विनम्नता और ऋजुता से प्रार्थना करते हुए यह 'पसायदान' 
(प्रसाददान ) माँगते है ।--- 

आतां विश्वात्मके देवें। येरे वाग्यज्ञ तोषाबों । 

तोषोनि भज धावे पासायदोन हे ॥॥ 
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किय्रुहना सर्वसुखीं । पूर्ण होऊनि तिहीं लोकीं । 
भजि जो आदि पुरुषी। अखंडित ॥४ 
इस वाग्यज्ञ से तुष्ट होकर विश्वात्मक भगवान्‌ मुके इतना प्रसाद-दाव 

दीजिये । इस कृपा से खल अपनी दुष्टता छोड दे और वे सत्कर्म मे रति रखने लग 
जायें । परस्पर प्राणिमात्र सौहाद भावना को अपनाये । पापी लोग अपने पापो से 
मुक्त होकर पवित्र बन जायेँ । विश्व मे स्वधर्म का सूर्य प्रकाशित होने लगे जिससे 
प्रत्येक प्राणिमात्र की वॉछाएं तृत्त हो जायेंगी। इस भूतल पर अनवरत रूप से 
ईश्वर कृपा की वृष्टि हो तथा सब मे आस्तिकता और आस्था का प्रादुर्भाव हो जाय । 
जो आदि पुरुष नारायण का अखड भजन करेगे वे कल्पवृक्षो की तलह॒टी मे बैठेगे। 
चेतना-चिन्तामरि के गाँव मे बसेगे । जो लोग सबके हितू है, तथा सज्जन है और 
अपने व्यवहार मे निष्कलक चन्द्रमा की तरह और तापहीन मातंप्ड की तरह लाभ 
पहुँचाने वाले है, वे सब ईइवर कृपा के पात्र है। अर्थात्‌ ससार के सब लोग ऐसे 


वन जाय यही बात भगवान्‌ से ज्ञानेश्वर माँगते है। ज्ञानेश्वरी की कुछ प्रतियों मे 
निम्नलिखित ओवी मिलती हैर-- 





२. ज्ञानेश्वरी १४-१७६३। 
१. ज्ञानेश्वी १८-१७९४, १७९६९ । 
३. ज्ञानेश्वरी १८-१८१० । 


छुलनात्मक अध्ययन र्१६ 


के बाराशेतबारोत्तरे | ते टीकाकेली ज्ञानेश्वरे 
सच्चिदानंद वावा आदरे। लेखकू जाहला । 
इससे पता चलता है कि ज्ञानेश्वर-न्ञानेश्वरी कहते थे और सबच्िदानंद बाबा 
लेखक के रूप में उसे लिखते थे । शक १२१२ में यह ग्रन्थ लिखा गया । इस ओवी 
के रचयिता ज्ञानेश्वर नही है वरन्‌ सच्चिदानद वावा हैं। नाथपथियों की इन भादयों 
ने दीक्षा क्‍यों ली ? ज्ञानेग्वरी लिखने का क्या प्रयोजन है ? आदि प्रश्न हमारे 
सम्मुख महत्व के हैं। श्रीपाद स्वामी का जब इन पर आग्रह था तो फिर नाथपंथ 
की ओर ये क्यों मुड़े ? यहाँ पर संक्षेप में इसी का अब विवेचन किया जावेगा । 


ज्ञानेश्वरी लिखने का प्रयोजन-- 

विठ्ठलपंत के सन्यासाश्रम से पुनः गृहस्थाश्रम में प्रवेश करने पर उन्हें 
चातुवेण्ये में कोई स्थान न मिलने से तथा सन्यासियों के इन पुत्रों को समाज में 
विशेष आदर न दिये जाने से हम यह निष्कर्ष निकाल सकते है, कि ये नाथ पंथ की 
ओर भुके हों । इमके अतिरिक्त इनकी दो पूर्व पीढियो मे नाथ सप्रदाय के पुरुषों से 
अच्छा सम्पर्क था, यहु भी इसका एक कारण हो सकता है। सबसे बड़े भाई 
निवृत्तिनाथ ने गाहिनीनाथ से गुरुमत्र लिया । निवृत्तिनाथ से वह अन्य भाइयो को 
प्राप्त हो गया । किन्तु इनके उपदेश लेने के पहले से ही ज्ञानेश्वर को मोक्ष, ज्ञान 
तथा वेराग्य की जानकारी प्राप्त थी। ज्ञानेश्वरी मे नाथ पंथ के शैवादह्व॑त दर्शन का 
तथा गांकर मत के सिद्धान्तों का समन्वय दिखाई देता है। ज्ञानेदवर का यह कार्य 
महान्‌ माना जावेगा । 


वेदमार्गी शंकराचारयय को मोक्ष या आध्यात्मिक ज्ञान का दरवाजा समाज के 
चारों वर्णो के लिये तथा स्त्री शृद्रादि को मुक्त करना स्वीकार न था। ज्ञानेश्वर ने 
व्यवहार में मर्यादा का पालन उचित है, ऐसा कहकर अध्यात्म के क्षेत्र में स्त्री 
शुद्रादि के लिए समानता का द्वार मुक्त कर दिया। मोक्ष की प्राप्ति के लिये इस 
सर्यादावाद की पाबंदी को वे नही मानते थे । रामानुज के पांचरात्र-सिद्धांत की ओर 
भी उनकी दृष्टि गयी है । सब्यूह और निव्यूह मार्गो मे से ज्ञानेश्वर को निर्व्यूह मार्ग 
पसन्द था | श्री ज्ञानेश्वर ने अलवार संतों के भी भावों का आश्रय लिया है। 
स्वयम्‌ जानेशवर का कथन है कि--- 

तेसा व्यासाचा भागोवा चेतु । भाष्य कारातें वाद पुसतु ॥" 


कुछ विद्वान ये भाष्यकार शंकराचाय होंगे ऐसा मानते है, तो कुछ रामा- 
नुजाचाये । सूक्ष्म रूप से देखने पर उपनिषद्‌, गीता, गौड़पादकारिका, योगवःसिष्ठ, 


२. ज्ञानेश्वरी १८-१७२२॥ 


२२० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


शाकराह्वैत मत, काश्मीरी-शैव-सप्रदाय और ग्रुरु-परम्परा से प्राप्त नाथ-संप्रदाय का 
गैवाह्वैत तत्वज्ञान सम्मिलित रूप से ज्ञानेश्वरी के अद्वेत सागर मे आकर मिल गये 
है। ज्ञानेश्वरी एक सर्वोत्कृष्ट गीता-टीका है। वे केवल अनुवादकर्ता नही है अपितु 
स्वतन्त्र भाष्यकार भी है। उनकी स्वतत्र प्रज्ञा स्फूतिवाद के रूपसे 'ज्ञानेश्वरी' में तथा 
अमृतानुभव मे देखने के लिए मिलती है। यह विश्व ईश्वर का चिद्विलास है ऐसा 
सिद्धात ज्ञानेब्वर प्रस्थापित करते है । 
श्री ज्ञानेशवर का दूसरा ग्रन्थ 'अमृतानुभव' है । यह शुद्ध रसायन ग्रन्थ है । 
बह लोकप्रिय इसलिए नही हो सका क्योकि वह अत्यन्त तकंप्रधान और कठिन है । 
यद्यपि यह मराठी मे लिखा हुआ ग्रन्थ है फिर भी उसका अध्ययन केवल दर्शन शास्त्र 
के विशेष अध्येता ही कर सकते है। इसमे कुल ८०४ ओवियाँ है। थिवश्क्ति का 
ऐक्य, शब्द खडन, शब्द मडन, अज्ञान का निरसन और अन्त में ज्ञान का भी निरसन 
किया गया है। परमात्मा केवल स्फूर्तिमात्र' है अत: वहाँ हृष्टा और दृश्य ये दोनों 
दशाएं व्यर्थ सिद्ध होती है। इस वाक्यज्न का प्रयोजन केवल पारमाथिक सुख 
प्राप्त्पर्थ किया गया है । इसमे शब्द-योजना की मितव्ययिता अपनी पराकाशष्टा पर 
पहुँच गयी है । अत्युच्च तत्वज्ञान तके-पद्धति से और दृष्ठातो की सहायता से कंसे 
अभिव्यजित किया जाय इसका आदर्श “अमृतानुभव' से ज्ञानेश्वर ने प्रस्तुत किया 
है। अमृतानुभव का क्लिप्टत्व और नीरसत्व भी प्रसिद्ध है। यह पूणंत-. स्वतत्र 
एवम प्रज्ञायुक्त दाशनिक ग्रन्थ है । इसकी रचना का काल सभवत: शक १२१४ एवम्‌ 
सन्‌ ११९२ है। 
इसके अतिरिक्त “चागदेव पासट्टी” ज्ञानेश्वर की तृतीय कृति है। इसकी 
रचना शक १२१६ अर्थात्‌ सन्‌ १२६९४ की है । इसे एक प्रासगिक प्रकरण ही माना 
जाता है। यह आलदी मे लिखा गया । विख्यात हठयोगी चागदेव ने ज्ञानेश्वर की 
, कीति सुनकर उन्हें एक कोरा पत्र भेज दिया। वे इस द्विविधा मे पडे थे, कि 
ज्ञानेश्वर को कैसे सबोधित किया जाय । क्योंकि ज्ञानेशवर आयु मे छोटे थे पर 
कीति मे और योग्यता मे बड़े थे । अपने गुरु निवृत्तिनाथ की आज्ञा से ६५ ओवियों 
का प्रइनोत्तर लिखकर चागदेव को पूर्ण बोध का उपदेश दिया । अपने गुरु की कृपा 
से स्वानुभव का रसीला आम्रफल चागदेव के बहाने से मुझे प्राप्त हो गया ऐसा वे_ 
कहते है । आरम्भ देखिये - 


स्वस्ति श्री बढेशु | जो लपोनि जगदाभासु । 
दावी संग ग्रासु । प्रकदला करी।॥ ध 
प्रकटे तंव न दिसे | लपे तंवतंव आभासे । 
अकट ना लपला असे। न क्षोमता जो ॥ 
१. चांगदेव पासष्टी, १-२। 
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इसमें स्वस्ति श्री बठेशु लिखकर आत्मा, अनात्मा का विवेचन सुन्दर 
इृष्टातो से करते हुए अध्यात्म-विचार बडी कुशलता से प्रस्तुत कर दिये गये है । 
'अमृतानुभव' ज्ञानेश्वरी का सार माना जाता है और चांगदेव पासष्टी अमृतानुभव का 
सार माना जाता है। अध्यात्म का साररूप चागदेव के निमित्त से सबके लिए 
ज्ञानेश्वर ने उपलब्ध कर दिया है । 

योगवासिष्ठ तथा कुछ और अन्य ग्रन्थ ज्ञानदेव के नाम पर गिनाये जाते है । 
योगवासिष्ट को लेकर विद्वानों मे काफी चर्चा चली थी। निष्कर्ष रूप मे माना गया 
कि 'योगवासिष्ट' ज्ञानदेवकृत नहीं है। श्री य खु. देशपान्डे और अ. का. प्रियोलकर 
ने पुत यह मत प्रतिपादन किया है कि योगवासिष्ठ ज्ञानदेव कृत है। पर 
डा० द् दा. पेडसे ने इसका उत्तर समाधानपुर्वक देकर यह बतलाया है कि शैली, 
विषय दर्शन आदि सभी अजड्डी को देखते हुए यह बात स्पष्ट हो जाती है कि योग- 
वासिष्ठ ज्ञानदेव कृत नही है ।* 

ज्ञानदेव ने स्फुट अभज्भो की रचना भी की है । कुछ लोगो के मत मे अभद्भ 
का कर्ता ज्ञानेश्वर और ज्ञानेदइवरी कार न्ञानेश्वर दो भिन्न-भिन्न व्यक्ति थे। इसी 
बात को लेकर महाराष्ट्र के विद्वानों में काफी वाद-विवाद भी चला था। अभज्धो 
की हस्तलिखित पोधियाँ उतनी पुरानी उपलब्ध नहीं होती, जितनी ज्ञानेब्बरी की 
हो जाती हैं। इमका कारण यह है कि प्राय. मराठी सत कवियों की अभज् 
रचनाए मौखिक परम्परा से ही अधिक मात्रा मे उपलब्ध होती रही है। वारकरी 
और कीतेनकारो की क्रपा से आज भी सुरक्षित रूप मे अभद्भ रचनाएं मिल जाती 
है। अतएुव हर पीडी में भापा और वाकप्रयोग की दृष्टि से इन रचनाओं मे 
परिवर्तन तथा क्षेपकों का मिलना आइचर्य की बात नहीं है। फिर भी आज तक 
अभज्भ भोली-भाली जनता के पास एवम्‌ वारकरियों की जिल्ना से हम सुनते आये 
। जानेश्वरी और अभज्भी की जब्दावली मे कई स्थलो पर विलक्षण साम्य मिलता 
। दोनो कृतियाँ एक ही कृतिकार की है, इसे सिद्ध करने का यह ठोस प्रमाण 
माना जावेगा । कुछ उदाहरण देखिए--- 
(१) आत्मझूपी नाही पाठी ओरि पोट एकचि निधघोट जाणार या । 

देवासी पाठी पोट आछघी की नाही ।* 
(२) रत्नाचिया आश्या घात फाला तया राजहंसा ॥ 
जैसा नक्षत्राचिया आभासा | साठी घात झाला तथा हँसा ॥ ३ 
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१. सम. सा. पन्निका-पुतरा वर्ष १६ अड्भू ३। 
२. अभद्ध---८६८ सकल संत गाथा और ज्ञानेश्वरी अ ११-५३० । 
३. अभड़ः ५१८ 8 ».. जे €-१४६। 


श्र्२ हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


(३) राजयाचि काता काय भीक मांगे । 
काय समर्थाची कांता कोराज्न मागे ॥ ) 

इस तरह गब्द साम्य, विचार साम्य और उपमारूपको की गली तथा कृष्ण 
भक्ति दोनों में पूर्ण रूप से एक सी ही अभिव्यजित है। अत निष्कर्ष यही 
निकलता है कि अभज्भुकर्ता ज्ञानेश्वर और नबानेश्वरीकार ज्ञानेश्वर एक ही 
व्यक्ति है ।* 

जनिब्बरक्ृुत अभड्भो मे वाप रखुमा देवीवर्‌ विठठला' की छाप मिलती है । 
कीर्तन-भक्ति, हरिहर-ऐक्य, सतो को गौरव प्रदान करना, विठ्ठल और हष्ण का 
अभेदत्व आदि कई बाते ऐसी है जो यह सिद्ध करती है कि दोनों कृतियाँ एक ही 
कृतिकार की हैं। जानेश्वर कृत कुल अभज्भों की छानवीन कर उसका सपादन 
बहुत आवध्यक हैं । इस विपय में प्रा, गजेन्द्रगडकर जी का प्रयत्न विशेष 
उल्लेखनीय है ।3 


ज्ञानेण्वर के भाई बहन - 


ज्ञानदेव के बडे भाई और गुरु निवृत्तिनाथ के द्वारा लिखी गयी निवृत्तेब्बरी, 
उत्तरटीका आदि ग्रन्थ बतलाये जाते हैं। निवृत्तेश्वरी उनकी ही है इसका निर्णय 
अभी नही हो पाया है। तीन चार सौ अभज्भ अवब्य उनके मिलते है जिनसे उनकी 
काव्यगक्ति का पता चल जाता है। ज्ञानदेव के लिए वे चित्सूर्य है। इनका भी 
“हरिपाठ” उल्लेखनीय और उत्तम ग्रन्थ है । निवृत्तिनाथ के द्वारा रे गये अभज्ो 
की पक्तियाँ सुन्दर और बोधगम्य शलीपूर्णा है यथा-- 


ताहीं आम्हा काछ, नाहीं आम्हा वे 
अखण्ड सोज्वक हरि दिसे ॥ 
ध्यानेवीण मन विश्वांति विस्य स्थान 
सुर्य विय्य गगन शुन्य दिसे ॥४ 
स्मरण रहे कि निवृत्तिनाथ के अभज्भ ज्ञानमय है, वे ज्ञानेश्वर की तरह 
काव्यमय नही है। सोपानदेव के द्वारा रचित पचास अभज्भ मिलते हैं। वेसे इनके 
रचे गये 'सोपानदेवी”, पचीकरण, प्राकृतगीता आदि ग्रन्थ बतलाये जाते है। 
सोपानदेव कृत यह अभग अन्त करण मे करुणा की ऊमियाँ पैदा कर देता है-- 


की 


१. अभज्ध २५२ सकल संत गाथा और ज्ञानेश्वरी अ १२-८५ । 

२. मराठी वाड मयाचा इतिहास ख॑ं. १, पृ० ५९८, ६०१ ॥ 

३. ज्ञानेश्वरदर्शन भाग २ साहित्य खण्ड, पु० ३०६ ते ३१५। 

४. भहांराष्ट्र सारस्वत पुरवणी--डा० शं, यो. तुछपुछे, पृ० ८६६ ॥ 
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चचलारे वेष्णव हो जाऊ पंढरीसी । प्रेमामृत खूरा मागो 
त्या बिठठलासी ॥ 


मुक्तावाई काव्य और अध्यात्म इन दोनों विषयो की दृष्टि से ज्ञानेश्वर के 
स्तर पर आजाती है। इनके अभड्भो मे मिठास बडी सरसतासे भरी हुई मिलती है । 
उसमे स्वाभाविक रूप से पाई जा सकतनेवाली रियो की कोमल हृदयवृत्ति का 
प्रकाशन सुकुमार ढड़ से हुआ है । इनके अभज्ी मे ताटी के अभग विज्ञेष रूप से 
दृष्टव्य है। प्रसग इस प्रकार का था। किसी निन्दक ने इन सन्यासियो के पुत्रो को 
देखकर कहा कि ये भाई-वहन बडे अपशकुनी है। तब न्ञानेश्वर खिन्न मन से अपनी 
भोपडी का दरवाजा बंद कर बेठे । तव कमरे की ताटी अर्थात्‌ दरवाजा खोलने 
के लिए मुक्ताबाई ने प्राथेना की तभी इन अभगो की सृष्टि हुई । 


मजबवरी दया करा ताठी उघड़ा ज्ञानेश्वरा । 
संत जेणे व्हावे। जग बोलरी सोसावे ॥ 


ट 2५ रे 


लडिवाछ मुक्तावाई । बीज मुहल ठायी-ठायी । 
तुम्ही तरोन विश्व तारा ताटी उघड़ा ज्ञानिश्वरा ॥* 


है वधू ज्ञानेश्वर ! मुझ पर दया कीजिए और ज्षीघत्र द्वार खोल दीजिए । 
सत बनने वाले को इस दुनियाँ मे रहने वाले लोगो की टीका टिप्पणियाँ सहनी ही 
चाहिए। बड़प्पन तभी प्राप्त होता है जब अहकार, गर्व, तथा अभिमान चला 
जाता है । जहाँ वडे लोग रहते है वही भूतदया एवम्‌ करुणा का निवास रहता 
है। जब ब्रह्म स्वंत्र रहता है तब क्रोध भी किस पर किया जाय ? इसलिए 
समहृष्टियुक्त होकर मुझे दरवाजा खोल दीजिए। पत्रित्र मनवाला योगी लोगो के 
द्वारा किये गये अपराधो को सहता है। यदि विद्व अग्निवत बन जाय तो प्राणियों 
को संत-मुखो की ओर ही ताकना पडता है। विश्व तो परत्रह्म का एक सूत्र है, 
जिसे वे ज॑सा चाह खीचते रहते है। आपकी बहन मुक्ताबाई आपकी लाडली है 
अत: मैं और आपसे क्‍या कहूँ। बीज और उसका पूर्ण विकास कहाँ और किस ठौर 
नही है ” आप खुद तर जाइये और दूसरों को भी तार दीजिए । कृपा करके 
दरवाजा खोलिए ।' हे 

चौदह पद्रह वर्ष की अवस्था वाली इस लडकी में इतनी उच्च कोटि का 


१. सकल संत गाथा सोपानदेव अभंग २६६३, पृ० श्श८ 
२. महाराष्ट्र सारस्वत : वि. ल. भावे और डा० शंं. गो. तुब्ठपु्ेे, पु० १४५६ । 


श्रडे हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


वेराग्य देखकर बडा आश्चर्य होता है। मुक्ताबाई को काव्य और अध्यात्म इन 
दोनो वातो मे ज्ञानेश्वर के स्तर पर रखा जा सकता है। हिन्दी उलटबामियों की 
तरह चमत्कृतिपूर्ण गली मे मुक्ताबाई वर्णन करने में पठु है। इसकी एक वानग्री 
देखिये--- 
मुंगी उड़ाली आकाशी। तिने गिछिले सुर्यासी ॥ 
घोर नवलाबव भाला। वाके पुत्र प्रसवला। 
माभी वियाली घार फाली । देखोनि युक्ताई हासली ॥" 
चीटी आकाश में उडी और उसने सूर्य को निगला। अर्थात्‌ सन्त जीवात्मा 
अनन्त परमात्मा को प्राप्त कर लेती है । अजान को नष्ट कर ज्ञान सूर्य का प्रकाश उसे 
उपलब्ध हो जाता है। यह कंसे आध्चर्य की बात है कि वध्या को पुत्र पैदा हुआ 
और मकक्‍्खी से चील पैदा हुई। इसे देजकर मुक्ताई हँसने लगी | 
इसी शैली मे एक ओवी भी देखिए कितनी ज्ञानमय और काव्यमय है । 
'पहिली माफी ओवी । परतुनि पाहिले। 
हृष्टि ने देखिलि । निजरूपी ॥!* 
अपने आत्मस्वरूप को मैने देख लिया और जब मैं उसका अनुभव लेकर पुन. 
वापस आई तो वही दृश्य देखा । 


पते की बात तो यह है कि इस तरह की ओवियाँ समान अधिकार और 
समान आयु की जनावाई ओर मुक्ताबाई ने एक साथ बैठकर गाई है । 


तीर्थ यात्रा और समाधि-- 


शानेब्बर ने अपने समकालीन नामदेव आदि अन्य सन्‍्तो को साथ लेकर 
भारतवर्ष के तीर्थों की यात्राएँ भी की थी। पढरपुर मे कातिक शक १२१८ में 
एकान्त सुखलाभ प्राप्त करने के लिए समाधि लेने का उन्होने निश्चय किया। 
कातिक वदी त्रयोदशी के दिन इन्द्रायशी के तीर पर दोयहर को उन्होने समाधि ले 
ली। इसके बाद ही शके १२१८ मे मार्गशीर्प वदी न्रयोदशी को सोपानदेव ने 
सासवड में समाधि ले ली । दो भाइयो के विरह के बाद अपनी जन्मभूमि देखने के 
लिये निवृत्ति और मुक्ताबाई आपे गाँव गए । वहाँ वचपन की सारी स्मृतियां सजग 
हो आई। इसी से विशेषत मुक्ताबाई अधिक खिन्च और उद्धिग्न-मना होकर शक 
१२१६ के वेशाख शुक्ल द्वादशो के दिन एदलाबाद के पास के माणगाँव मे समाधिस्थ 
हो गई । इस प्रकार एक के वाद एक अपने भाई बहन के चल बसने से निवृत्तिनाथ 


22 अमल पक कक अकि जम 
१. महाराष्ट्र सारस्वत पुरवरणी, पृ० ६&००-डा० शं. गो. तुत्ठपुत्ठे । 
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को बडा दुख हुआ | उन्हें नारायण के द्वारा उनके साथ यह किया गया व्यवहार 
विपरीत लगा और उन्होनें कहा -- 
ज्येष्ठाच्या आधी कनिषछ्ठाने जाणे। 
केले नारायणे उफरादे ॥ 
उपरादे फार वादे माझे स्नों । 
वछचरणीचे पारिष आया गेलें ॥ 


ज्येड़् के पहले कनिष्ठ चल वसे। नारायण ने यह क्‍या विपरीत क्रम 
चलाया । ' मेरे मन मे इसका वड़ा शोक है। ओलती का पानी मगरे पर कभी 
नहीं चढता पर इस प्रसग मे उलठा हो गया अर्थात्‌ मगरे का पानी ओरी पर चला 
गया ।' 
ह इसी उद्विग्न मनस्थिति ने शक १२१६ की ज्येष्ठ वदी द्वादशी को अपनी देह 
ज्यवकेदवर मे गोदावरी नदी मे विसरजित कर दी । इस तरह इन प्रसिद्ध चार सतों 
का एवम्‌ भाई-बहन का चरित्र पूर्णा हो गया । 

प्रा. न. र. फाटक के मतानुसार ज्ञानेश्वर का अन्तरंग मुख्यतः सामाजिक 
था। इस्लाम के राक्षसी आक़मण से आमभ्यतर रूप में महाराष्ट्र कुलल गया था, 
त्तथा समाज देवधमं के बारे मे अध.पतित हो गया था। ऐसे समय मे सामाजिक 
और धाभिक सघटना करते हुए ज्ञानदेव ने उसे नवधर्म का रसायन पिलाकर जीवित 
किया ।* परन्तु प्रा. श. गो. वाढछिवे और डा० श. गो. तुछपुछे के मत में यह 
ऐतिहासिक असत्य मात्र है ।? वस्तुतः ज्ञानेश्वरी का प्रमुख सूत्र आत्म साक्षात्कार 
है। आत्मानुभव के बलपर सबके लिए भक्तिज्ञान का मन्दिर खडा करके कुल, 
जाति आदि का भेद न मानते हुए सबके लिए उसे मुक्त करना तथा गध्यात्म-क्षेत्र 
की राह दिखलाकर उन्हें समत्व की भूमि पर अर्थात्‌ मानव्य की भूमि पर ले आना 
ही उनका प्रमुख कार्य जान पडता है 


ज्ञानेश्वर और उनके बंधु सोपानदेव तथा भगिती मृक्ताबाई निवृत्तिनाथ के 
द्वारा नाथ पंथ मे समाविष्ट हो गये थे। इनके पिता विदठल पत को आल्दी के 
त्राह्मणों ने देहांत प्रायश्चित लेने के लिए कहा तो ब्रह्मवृन्दों का शास्राधार शिरोधाय॑ 
मानकर प्रयागराज के त्रिवेशी सगम मे उन्होंने अपने आपको समपित कर दिया। 


१. निवृत्तनाथ अभंग । 

२. ज्ञानेश्वर आरि ज्ञानेश्वरी, पु० १०५-७-१०, प्रा. न. र. फाटक । 

३० ज्ञानेश्वर चरित्र आरि ज्ञानेश्वरी चर्चा, पु० ५८-६३, प्रा. शं. गो. वाह्ठिबे । 
४. पाँच संत कवि--डा० हां. गो. तुल्ठपुछे ५। 


श्र्द्द हिन्दी और मराठी के वेंष्णव साहित्य का 


सत्यासी के पुत्र होने से जो कष्ट उठाने पड़े उन सवको उठाकर एकमात्र भगवद्‌ भक्ति 
का प्रचार इन लोगो ने किया । इनकी कमंभूमि व संचार भूमि आदी, प्रतिष्ठान, 
नेवासे, आदि रही | ग्रन्थ रचना समाप्त हो जाने पर इन चारों ने नामदेव और 
अन्य लोगों के साथ तीर्थयात्रा की । इस यात्रा में नामदेव और ज्ञानदेंव ने भक्ति 
प्रैम का अपूुर्व सुख लूटा था । क्ृष्ण-विष्णु-हरि-गोविन्द के नाम से कीत॑न, स्मरण 

भजन आदि करते हुए पंढरपुर में ये लोग लौटे । यात्रा के बाद आढछंदी मे आकर 
समाधि लेने का जब ब्ाानेब्वर ने निश्चय किया तो नामदेव भी साथ थे। यह 
संजीवन-समाधि इस परिवार के जीवन की सबसे वडी दुखद घटना है । नामदेव 
के इस प्रसग पर लिखे गये अभग करुण रस से ओतप्रोत हैं। ज्ञानेश्वर के रचे गये 
अभग इसी यात्राकाल के जान पड़ते हैं । 


न्ानेश्वर में नाथ और भागवत संप्रदाय का सुन्दर समन्वय दिखाई देता है । 
नाथ सम्प्रदाय की योग-साथना है किन्तु उसका उद्देग्य आत्मानुभूति है। भक्ति 
वाह्मसावन के रूप मे न होकर आतर स्वरूप की है। अर्थात्‌ वह नाम स्मरणादि 
भाव-साथना की हैं। योगमार्ग श्रेष्ठ अवव्य है पर वह स्वंसुलभ नहीं है। उसमे 
सदा यह भय वना रहता है कि योग साधना की परिणति आत्मानुभूति में न होकर 
घरीर संपदा बनने मे हो सकती है। उसी प्रकार से भागवत सप्रदाय की भक्ति 
सर्वश्रेष्ठ और सर्वसुलभ साधन होने पर भी उसकी मर्यादा सगरुणा और मूरतिपुजा तक 
ही सीमित रह सकती है। इसलिए नाथ सप्रदाय के योग मार्ग को भक्ति का आधार 
देकर भागवतो की भक्ति को ज्ञान की आँखें उन्होने प्रदान की । योग और भक्ति के 
ऐक्य से परमार्थ की प्राप्ति ही उनका प्रमुख लक्ष्य है। 


नामदेव--- 


सत नामदेव का चरित्र प्रामाणिक रूप से उपलब्ध न होने के कारण नामदेव 
के चरित्र में जन्मस्थान, समाधिस्थान जन्म शक तथा चरित्र की चमत्कारपूर्णा 
घटनाओ से भरी वातें, किवदतियाँ, जनश्रुतियाँ आदि सामग्री होने से प्रामारिक 
चरित्र प्रस्तुत कर सकना एक अत्यत जटिल कार्य बन गया है। फिर भी जो 


्‌ 
सामग्री मिल सकी है उसका यहाँ पर विवेचन में उपयोग कर लिया गया है । 


नामदेव का जन्म स्थान-- 


नामदेव के जन्म स्थान के बारे में निम्नलिखित मत प्रचलित हैं। नामदेव 
के जन्मस्थान का नाम नरमीवामणी वतलाया जाता है। निव्चित रूप से इस 
स्‍्यान के बारे मे भी एक मत नही: है। डा० ततपुछे, कोरटकर आजयाँविकर 
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वि. ल. भावे आदि प्रभृति के मत्त में यह स्थान परमणी जिले में है ।। अन्य लोग 
और श्री यो. ना. पाट्सकर यह स्थान कराड जिले के पास के नरसिगपुर भर्थात्‌ 
नरसीबामणी को नामदेव का जन्मस्थान मानते हैं। परम्परा नामदेव पढरपुर मे ही 
पैदा हुए ऐसा मानती है। एकनाथ का एक अभज्भ इस बारे मे यह जानकारी 
देता है*--- 

द्वारकेहुनि घिठू पंडरिये आला । 

नामयाचा पूर्वज दासाजेटी बाहिला ॥ 

दामा आरिए गोखणाई तवसी विठृसो । 

युत्रदेद आम्हा देवभक्त करिशी ॥ 


श्री ल, रा. पांगारकर आदि लोग नामदेव के पूर्वेज नरसीबामणी मे थे, 
त्तथा जन्म वही हुआ पर बचपन में ही सारा परिवार पढरपुर मे विठोबा की भक्ति 
के लोभ से आकर के बस गये ऐसा कहते है । परम्परा के अनुसार नामदेव के 
पूर्व॑ज उनके जन्म से पहले ही पढरपुर में आकर बस गये थे। नामदेव का जन्म 
सन्‌ १२७० तथा हक ११६२ में हुआ। कम से कम यह निष्कपं तो सब को 
मान्य है । 


नामदेव अपने पूर्व चरित्र में डाकू थे और बाद में पशचाताप हो जाने से वे 
भक्तिमार्य में आ गए ।* इसके लिए वे जिस ५६ चरणों के अभंग का आधार लेते 
हैं वह अभंग नामदेव का नही है। त्तथा अपनी बात की पुष्टि के लिए वे नामदेव का 
जन्मशक बदलते हैं जिससे नामदेव के जीवन की अन्य वातें और डाकूगिरी का 
व्यवसाय आदि की संगति बंठ जाती है । परन्तु ये सब बाते सिद्ध नहीं होती है ।* 
मृक्ताबाई जिस नामदेव के विषय में यह कहती है, “अखंड जयाला दे वाचा शैजार' 
वे उनके इस पूर्व व्यवसाय के बारे में कुछ भी नहीं कहती है। इसके अत्तिरिक्त 
आजगाँवकर के मत का सप्रमाण खंडन श्री मो. वा. हाटसकर ने एक पुस्तिका 
लिखकर किया है जो हदृष्टव्य है ।* 


- पॉच संत्त कवि--५१० १३३-१३४-१ ३६, डा० शं. गो. तुल्पुले । 
- एकनाथकृत अभर्, १६२९, सकल संत गाया, पु० २६७ । 
« मराठी वाडः सयाचा इतिहास खें. १-प्ृ० ५५७, ल. रा. पांमाकर । 
« नामदेव चरित्र-आजगाँवकर, पृ० ६५॥। 
पाँच संतकवि---डा० शं. गो. तुछपुछे, पृ० १३६॥ 
बालभक्त नामदेव दरोडेखोर होते काय ? 
(पुना इ. स. १६३५), ले. मरे. ना. पाटसकर। 
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थी 


श्र८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


नामदेव के जन्म शक के बारे मे विवेचन करने वाला निम्नलिखित अभंग 
पढरपुर के नामदेव घराने की एक पुरानी हस्तलिखित पोथी में से यहाँ पर उद्धृत 
किया जाता है--माके जन्मपत्न बावाजी ब्राह्मणों । लिहिले त्याची खरा सार ऐका 
अधिक व्याण्णव गणित अकराशते । उगवता आदित्य तेजोराशी शुक्ल एकादणी- 
कातिकी रविवार । प्रमोद सवत्सर शालीवाहन शक ऐशल्ली वर्ष आयुष्य पत्रिका 
प्रमाण । नाम सकीत॑न नामया वृद्धि।१" इस अभग में दी गई जानकारी की 
गणना करने पर शालीवाहन शक ११९६२ कार्तिक शुक्ल एकादशी के दित रविवार 
आता है। इसी की श्रग्नेजी गणना से दिनाक २६ अक्टूबर १२७० ई. स. आता है । 
इस तरह नामदेव, ज्ञानदेव के समकालीन सिद्ध होते है । अल्लाउद्दीन खिलजी का 
आक्रमण शक १२१६ मे दक्षिण में प्रथम वार हुआ था। यह वह समय था जब 
ज्ञानदेव को समाधि लेकर कुछ ही वर्ष बीते थे। नामदेव कम से कम ५० साल 
तक इस घटना के बाद जीवित थे। ज्ञानदेव और नामदेव को किसी भी तरह 
अलग कर सकना सभव नहीं है । 


नामदेव की जीवनी सम्बन्धी सामग्री के सूत्र-- 


नामदेव परिवार के अन्तर्गत आने वाली नामदेव की दास जनावाई के रचित 
अभंग भी नामदेव के चरित्र पर प्रकाश डालते है। देखिये*--गोणाई ने मानता 
ली थी और विठठल से ऐसे पुत्र की याचता की कि जो उसका भक्त हो। उसके 
शुद्ध भाव को देखकर पाडुरग प्रसन्‍त हुए और नामदेव पंदा हुए। दामाशेटी को 
आनन्द हुआ । नामदेव की पत्नी का नाम राजाई था। नामदेव के नारा, विठा, 
गोदा और महादा ये चार पुत्र और लिवाई नाम की पुत्री थी। बहन का नाम 
आऊवाई था। इन चारो पुत्रो की पत्नियों के नाम क्रमश: लाडाई, गोडाई, येसाई, 
और साखताई थे । जनाबाई कहती है, 'मैं नामदेव की अज्ञानी और गंँवार दासी 
हू ।! भक्ति की अपूर्वता से पढरिताथ ने उसके यहाँ मजदूर बनकर उसके घर का 
छप्पर छंवाया । बचपन से ही विठठल के क्ृपा पात्र नामदेव के जीवन से सबधित 
अन्य चमत्कारपूर्ण बातो का उल्लेख इन अभंगो मे मिलता है। वे उमके हाथ का 
नवेद्य भ्रहरा करते है और दूध पीते है। भक्ति और नाम सकीत॑न करने वाले 
नामदेव का यह यथातथ्य वर्णान जनावाई ने इस तरह किया है--- 
१. पंढरपुर की हरतलिखित पोयी से उद्धछतत । 
२ नासदेव गाथा चित्रशाछ्या प्रेस--जनाबाईचे अभंस २७१, ८०, ८५,६१, ६२,६३ 


पृ० २€७-६८ ॥ 





३. नामदेवगाथा-अर्भंग २८१, पृ० ५६७। 
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सु भाचा करदोडा रकट्याची लंगोटी । वामा वाछ्॑वंटी कथा करी ॥ 
ब्रह्मादिक देव येओनि पाहाती । आनंदे गरज्ंती जयजयकार ॥ 
जनी महणे त्याचे काम वण सुख पाहाती जे। सुख विठौबा चे ॥ 


'मुज की बटी हुई रस्सी का करदोडा पहनकर उसमें चीथड़े की लगोटी 
लग्कर चद्रभागा नदी की रेती मे नामदेव विठंठल का नाम स्मरण, हरिसकीरत्त॑न 
करते हैं इसे देखने ब्रह्मादि देवता आते और भगवानु के जयजयकार मे सम्मिलित 
होते हैं। विठोवा इससे प्रसन्‍न हो जाते है । उनके मुख की शोभा और . अपूर्व 
सुख को जो देखते है उनका मैं भोली-भाली जनावाई कया वर्रान करू ?* 


(२) मराठी में नामदेव के चरित्र के साधनों मे महिपति का "भक्त-विजय' 
नामक ग्रन्थ है। भक्तमाल! के आधार पर यह लिखा गया है। “भक्तमाल' की 
नामदेव वाली जीवनी में जो विलक्षण बाते दी गई है उसमे कुछ सुधार महिपति ने 
किया है । महिपति के अनुसार नामदेव अयोनिज थे और भीमानदी की एक सीपी 
में मिले थे । नामदेव के पजाव निवास का वृत्तान्त देने वाली एक पुस्तिका बाबा 
प्रणदास द्वारा लिखित “श्री स्वामी नामदेवजी की जनम साखी! यह प्रसिद्ध है। 
इसमे नामदेव लक्ष्मावती नामक एक वाल विधवा से ईश्वर कृपा से पुत्र रूप मे 
उत्पन्न हुए ऐसा वर्णित है । ज्ञानदेव, नामदेव के गुरु बतलाये गये हैं । जन्मकाल शक- 
१२८५ बतलाया गया है। महिपति नामदेव की पंजाब यात्रा पर कुछ भी नही 
कहते । 

(३) नामदेव ने अपना आत्मचरित्र पूरातों नहीं लिखा परन्तु अपने 
जीवन के कुछ महत्वपूर्ण प्रसयो की जानकारी वे उसमे देते है । नामदेव मराठी के 
आद्य आत्मचरित्रकार है। यह आत्मचरित्र नामदेव कृत है या उनके किसी अज्ञात 
विष्प या भक्त द्वारा लिखा गया है ऐसा माना जाता है। इसमे मिलावट कितनी है 
ओर उनका निजी कितना है इसका निरंय नहीं हो सका है । परन्तु इसका अर्थ 
यह नहीं लिया जा सकता कि यह नामदेव कृत है ही नहीं। उनके आध्यात्मिक 
जीवन्न के तीन प्रश्मप इसमे महत्वपूर्ण हैं जो उनके पारमाथिक आतरग को प्रकाशित 
कर सकने मे पूरें सक्षम हैं। वे तीन प्रसग ये है--(१), नामदेव को भगवान्‌ की 
भक्ति करने मे कौटुस्विक विरोध पर्याप्त रूप मे हुआ। (२) ज्ञानदेवादि भाइयो से 
इनकी प्रथमवार भेंट हुई और (३) विसोवा खेचर से उनको ग्रुरूपदेश मिला। 
नामदेव अपने चरित्र की स्वय इस प्रकार समालोचना करते है।- 





१. नामदेवाचा गाथा (चित्रशाला प्रेस )--प० २७५, अभडद्भ ११ 
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शिंपियाचे कुछीं जन्म सज जाला । परि हैतु गुतला सदाशिवोीं । 

राजी माजीं शिवीं दिवसामाजी शिवी । आराणुक जीवों नाही माह्या । 

सुई आरिण सातुछी, कात्री गज दोरा। सांडिला पसोरा सदाशिवीं। 

नामा म्हरो शिवी विठोबाचे अद्भीं । त्यावेनि सी जगीं धन्य जालो ॥ 

दर्जी के कुल मे मेरा जन्म हुआ । परन्तु मेरा ध्येय परमात्मा की प्राप्ति है। 
वैसे दिनरात मे कपडे सीते रहता हूँ। मुझे जरा भी चैन लेने की फुरसत नहीं। 
सुई, घागा, कैंची, कपडे नापने का गज यह सारा प्रपच उसी सवाशिव के द्वारा 
फैलाया गया है। पर मै तो बिठोवा को ही अपने भरीर मे सी लेता हूँ जिसे मेरा 
जन्म सार्थक और सफल हो गया है । 


(४) आजगाँवकर, पागारकर, और श. पा. जोशी की पंजाबातील नामदेव 
आदि नामदेव पर लिखी गयी पुस्तक भी विशेष जानकारी के लिये दृष्टव्य हैं। इनके 
अतिरिक्त और भी पुस्तक और लेख डा० ट्रम्प, मकॉलिफ, प्रियोक्ककर, भिगारकर, 
पांडरज् शर्मा आदि ने लिखे है जो विशेष रूप से हृष्टव्य है । 

(५) हिन्दी साधनों में 'भक्त-माल” भक्तों के अध्ययन के लिए भहत्वपूरां है । 
'भक्तमाल' मे नामदेव के जीवन की विलक्षण बाते मिलती है। इससे भी पूर्वे 
लिखी गयी अनन्तदास कृत नामदेव परिचयी' मिलती है ।* अनन्तदास के अनुसार 
तामदेव कलियुग मे प्रथम भक्त है। केशव को दूध पिलाना, मन्दिर का द्वार फेरना, 


बादशाह से भगडा, मृत बेल को जीवित करना तथा हरि का अपने हाथ से छप्पर 
छवाना आदि घटनाएँ है । 


(६) “उत्तर भारत की सत परम्परा' मे सर्वप्रथम हिन्दी मे नामदेव के बारे 
में विस्तृत जानकारी दी गयी है। विद्वान लेखक का कहना है*--'ऐतिहासिक 
तथ्यो के आधार पर लिखी गई, पूर्णत. विश्वसनीय समभी जाने वाली जीवनियों का 
नितात अभाव है और जब तक नामदेव की समभी जाने वाली सारी रचनाओ की 
पूरी छानबीन नहीं हो जाती, तव॒ तक उनमे दी गई बहुत सी बातो को भी हम 
असदिग्ध नही कह सकते । इनके अनुसार नामदेव नरसीबामनी नाम के कराड़ के 
निकटस्थ ग्राम में दामाशेट दर्जी के यहाँ पुत्र रूप मे पंदा हुए। छीपी कहलाने 
वाली जाति दर्जी और कपडे छापनेका कार्य महाराष्ट्रमे करती थी | अन्य सब जीवनी- 
सबधी बाते कुछ हेर-फेर के साथ वे ही है जो अन्यत्र मिलती है। श्री परशुराम 





१ नासदेव की परिचयो -- हस्तलिखित ग्रन्थ क्रमांक २७८, पून्रा विश्व विद्यालय, 


(जयकर ग्रंथालय ), अनंतदास । 
२. उत्तरी भारत की संत परम्परा--परशुराम चतुर्वेदी, पू० १०६। 
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चतुर्वेदी जी इस बात को स्वीकार करते हैं कि, नामदेव के परिचय मे आगे 
चलकर किचित्‌ परिवर्तेत भी करना पडे तो आइचर्य की वात नही होगी ।”” 
(७) आचार्य रामचन्द्र शुक्ल कृत 'हिन्दी साहित्य के इतिहास में नामदेव 
की कुछ विजेष जानकारी दी गई है । सत-मंडली में नामदेव की परीक्षा तथा उन्हें 
कच्चा घडा कहा जाना. वाद मे ज्ञानेश्वर के प्रयत्नो से नाथपंथी योगमार्गी विसोबा 
खेचर को गुरु बनाना आदि का उल्लेख है तथा “भक्तमाल” में वर्णित चमत्कारों का 
विवेचन किया गया है ।* आचार्य शुक्‍्लजी के नामदेव विषयक ये वाक्य अत्यंत 
महत्वपूर्ण है-- महाराष्ट्र मे नामदेव का नाम सबसे पहले आता है। मराठी अभगों 
के अतिरिक्त इनकी हिन्दी रचनाएं प्रचुर परिमाणमे मिलती हैं । इन हिन्दी रचनाओं 
में विशेष वात यह पाई जाती है कि कुछ तो सगुणोपासना से सबध रखती है और 
कुछ निर्गुणोग्रासना से । १ “नामदेव की रचनाओ में यह बात साफ दिखाई पड़ती 
है कि समगुण भक्ति के पदो की भाषा तो ब्नज या परम्परागत काव्य-भाषा है, पर 
निर्गुत बानी की भाषा नाथ पथियो द्वारा ग्रहीत खडी बोली या सधुक्कडी भाषा 
है ।* "तामदेव की रचना के आधार पर कहा जा सकता है कि “निर्गुन पंथ” के 
लिये मार्ग निकालने वाले नाथ-पथ के योगी और भक्त नामदेव थे ।!४ 'सब सग्रुण 
भार्गी भक्त भगवान्‌ के व्यक्त रूपके साथ-साथ उनके अव्यक्त और निविश्येष रूप का भी 
निर्देश करते आये है जो बोधगम्य नही । वे अव्यक्त की ओर सकेत भर करते है, 
उसके विवरण मे प्रवृत्त नही होते ।* नामदेव इधर इसलिये प्रवृत्त हुए थे क्योकि 
उन्होने अपने मुरु विसोबा से ज्ञानोपदेश लिया था और शिष्य के नाते उसकी 
उद्धरणी आवश्यक थी | 
(८) 'हिन्दी को मराठी सतो की देन! के लेखक आचार्य विनय मोहन शर्मा 
नामदेव की हिन्दी रचनाओ के बारे मे अपने विचार यो प्रकट करते हैं--'यह सत्य 
है कि कबीर के समान नामवेव की हिन्दी रचनाएं प्रचुर मात्रा में नही मिलती, 
परन्तु जो कुछ प्राप्त है उनमे उत्तर भारत की सत परम्परा का पूर्व आभास मिलता 
१. उत्तरी भारत को सत परम्परा--परशुराम चतुर्वेदी, पू० १०७ । 
२. हिन्दी साहित्य का इतिहास दशम संस्करण-आचार्य रामचन्द्र शुक्ल, 
ह पृ० ६४, ६६, ६७। 


३. ॥ है » १० ६६१ 

ड़, २ 7) है ॒ 22 8० 3० ॥ 
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२३२ हिन्दी और मराठी के बेष्णाव साहित्य का 


है और उनके परवर्ती सतो पर निश्चय ही उनका प्रभाव पडा है जिसे उन्होने मुक्त 
कठ से स्वीकार किया है। ऐसी दशा मे उन्हे उत्तर भारत में निर्गुण भक्ति का 
प्रवतंक मानने मे हमे कोई भिफ्रक नहीं होनी चाहिये ।* 


नामदेव के जीवन की महत्वपूर्ण बाते और रचनाएं -- 


अब तक नामदेव की जीवनी के विभिन्न आधार और सूत्रो को हमने देखा । 
अब निष्कर्ष रूप मे कहा जा सकता है कि नामदेव पढरपुर मे सन्‌ १२७० शक- 
११६२ मे पैदा हुए। वचपन से ही वे विठुठल भक्त थे । विठ्ठन की मूर्ति, विदृठल 
का नाम, विठठल का जयघोप, पढरपुर का निदिध्यास इन बातो से वे सौ फीसदी 
विठ्ठल भक्त बन गये । विठठल मूर्ति सचेतन है और यही एकमात्र उपास्य है ऐसी 
उनकी हृढ श्रद्धा थी यह ल. रा. पागारकरजी का मत सही जान पडता है।' 
लौकिक जीवन की ओर उनकी दृष्टि उदासीन थी अत' उनकी गृहस्थी सुचारु रूप से 
चलने के बदले विरोध पूर्ण वातावरण से युक्त ही सदा रही। 'मैं भक्त हैँ यह 
अहंकार उनमे उत्पन्त हो गया था। उनकी इस स्थिति का तिरोभाव होकर 
विशुद्ध भक्ति की स्थापना उनके अन्त करण में होने का प्रसग शक १२५१३ में 
आया । यह वह प्रसग था जब नामदेव ने आछवदी मे जाकर ज्ञानेश्वर से भेट की । 
इस मिलन में उन्हे अपना आत्म-निरीक्षण करने का सुअवसर मिला और वे 
अ्रतर्मुख बन गए । ज्ञानदेव के आदेशानुसार “आवद्य-नागनाथ' में जाकर विसोबा 
खेचर से गुरूपदेश लिया। इसके पूर्व का प्रसग बडा माभिक है। नामदेव जब 
नागनाथ के मन्दिर में पहुँचे तो शिवलिंग पर टागे फैलाये विसोवा खेचर को उन्होने 
सोया हुआ देखा । नामदेव को यह देखकर विस्मय हुआ । उन्होने विसोबा खेचर 
'के पैरो को वहाँ से हटाया तो एक आश्चयं नामदेव ने देखा । वे जिवर पैर हढाते 
उधर शिवलिंग ही दिखाई देता । इससे उन्हे भगवान्‌ सर्वत्र है यह ज्ञात हुआ । 
विस्ोबा के अनुग्रह से वे ज्ञानी वन गए। इस गुरु कृपा का वे स्व्रयम्‌ वर्णन 
करते है--- 

अवरगी सांगितली मात । मस्तकी ठेवियला पद पिडा । 

विवर्जित केला नामा । खेचरु विसा। प्रेमाचा पिसा। 

तेरे नासा केसा उपदेशिला तया सांगितले गुज । दाखविले निज । 

पाल्हाब्ठी हो तुज । काय चाडा । खेचरु महरो मज । 

ज्ञानराज हे ग्रुरु, तेणे अगोचरु नाम्या केला ४ 
१. हिन्दी को मराठी सनन्‍्तो की देन--आचार्य विनयमोहन छरर्मा, पृ० १३६ । 
२. मराठी वाह सयाचा इतिहास खण्ड १-ल रा. पांगारकर । 
“रै- नामदेवाची गाथा-चित्रश्ञाला प्रेस, अभद्भः १३८, पृ० ३१३ भाग २। 
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विसोबा ने नामदेव को नाम-मत्र देकर कृतार्थ कर दिया। विसोबा भक्ति- 
प्रेम मे पागल बन गये थे । उसका रहस्य वतलाकर उन्होने नामदेव को विदेही 
जता दिया । यही ज्ञान वास्तव मे गुरु-मत्र है। ईश्वर प्राप्ति का नाम ही एक 
ज़मोघ साधन है यह बतलाकर उसे नाम॒देव को सौप दिया । 'पढ़रिनाथ की नगरी 
में मोक्ष और अध्यात्म के क्षेत्र में सब लोग एक ही धरातल पर है इस तथ्य को 
नामदेव ने आत्मसात कर लिया और अपने आचरण से भागवत-धर्मीय कैसा होता 
है उसे प्रत्यक्ष दिखा दिया। ग्ृहस्थाश्रम तो उन्होने न छोडा परन्तु उसकी उपेक्षा 
करते हुए भगवद्‌ भक्ति मे इतने लीन हो गए कि वे वारकरी सप्रदाय के एक आदर्ण 
भक्त और एक बडे सन्त का स्वयम्‌ आदर्श बन गये। नामदेव ने इसी भक्ति के 
आवेण में शत कोंटी अभग रचने की प्रतिजा की ऐसा कहा जाता है। वे स्वयम्‌ 
कहते है--'शतकोटी चुके करीन अभग ।” इतनी बडी सख्या में न तो उनके अभग 
मिलते है न उन्होने इतने रचे होगे। इस प्रतिज्ञा का तात्पयं ऐसा है कि बहुत 
अभज्भ नामदेव ने रचे। वेसे कुल २१०० अभज्भ उपलब्ध है। इनमे भी लगभग 
५०० या ६०० अभद्भ मूल नामदेव के होगे। “विष्णुदास नामा' के भी अभग 
नामदेव की गाथा में मिल गये है। और भी अन्य नामदेव हुए होगे जिनकी रचनाएँ 
इसमे मिल गयी होगी। महाराष्ट्र सरकार की ओर से नामदेव की प्रामाणिक 
अभगो की गाथा प्रकाशित करने के लिए एक समिति स्थापित की गई है। असली 
अभगो मे नामदेव और ज्ञानेश्वर का अभिन्नत्व वराबर देखने को मिल जाता है। 


चरित्रकार नामदेव--- 


ज्ञानेश्वर के साथ और अन्य सतो के सहित नामदेव ने तीर्थ यात्राकी थी। 
उस प्रसंग को लेकर रचे गये अभंग तीर्थावली के अभग' नाम से प्रसिद्ध है, जो 
ज्ञानेश्वर के चरित्र का ही एक भाग है। नामदेव मराठी के आद्य चरित्रकार भले 
ही न हो पर उनका ज्ञानेश्वर चरित्र रसपूर्ण है। “आदि, 'समाधि' और तीर्थावली' 
नाम के तीन प्रकरणों मे पूरा ज्ञानेदवर चरित्र नामदेव ने करीब-करीब साढ़े तीन सौ 
अभगो में गाया है। आदि मे ज्ञानेश्वर, उनके भाई और बहन का पूरा जीवन 
वर्ित है। तीर्थावली' मे ज्ञानदेव के साथ की गयी यात्रा और मिली हुई आत्मा- 
नुभूति का सरसता पूर्ण वर्णोत है। ज्ञानेश्वर के विसोबा शिष्य थे और विसोवा के 
शिष्य नामदेव थे । अतः: अपने परात्पर गुरु के प्रति नामदेव का अन्तःकरण श्रद्धा 
पुर्णू भावों से भरा हुआ होगा इसमे क्या आइचये हो सकता है ? इसमे ज्ञान और 
भक्तिका पूर्ण समन्वय दिखाई देता है। 'समाधि' प्रकरण में ज्ञानेशवर के वियोग का 
परम दुख करुण रस को पराकाष्ठा पर पहुँचाकर नामदेव ने प्रकट कर दिया । अपना 
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आते हृदय ही मानों इस बहाने अभंगो में नामदेव ने अभिव्यक्त कर दिया है। 
ज्ञानदेव को समाधि लेते हुए प्रत्यक्ष नामदेव ने देखा था। अतः उनका वियोग 
नामदेव को असह्य होना स्वाभाविक ही था। इसके बाद वे उत्तर भारत मे सुदूर 
पंजाब में गये और भागवत धर्म का प्रचार बीस-पच्चीस साल तक करते रहे । 
पजाव मे वे धोमान नामक स्थान पर रहते थे । उनकी हिन्दी रचना तभी रची 
गयी होगी । शं. पा. जोशी की 'पजाबातील नामदेव” यह पुस्तक इस विषय में 
विज्येष दृष्टव्य है । 


नामदेव की हिन्दी रचना या पद-- 


सिखो के ग्रन्थ साहब में भक्त नामदेवजी की मुखबानी' नाम से ६१ पद 
मिलते है। इधर विभिन्न स्थानों में पाई जाने वाली हस्तलिखित प्रतियो के आधार 
पर कुल हिन्दी पदो की सख्या २३२ हो जाती है तथा साखियों की सस्या १३ है । 
इस प्रतियों मे पढरपुर, काशी, नागरी-प्रचारिशी-सभा वाराणसी, धोमान, पटियाला 
भौर पूना विश्वविद्यालय की हस्तलिखित प्रतियाँ आाती है। पुूना-विश्वविद्यालय के 
हिन्दी विभाग से अब नामदेव के हिन्दी पदो की पदावली और साखियाँ स्पादित 
होकर प्रकाशित हो गयी है । एक पद देखिये* - 

मन मेरे गज्जु जिव्हा मेरी काती। सपि-सपि काठटऊ जमकी फाँसी ॥ 
कहा करऊ जातो कहा करऊ पांती । राम को नाम जपऊ दिन राती ॥ 
रांगनी रागऊ सीवनी सीवकऊ । रामनाम बिनु घरिअन जीवऊ ॥ 
सुहने की सुई रुपे का धागा । नामें का चौतु हरि संगलागा ॥ 

'मन रूपी गज और जिह्ना रूपी कंची की सहायता से यम का फदा में काट 
रहा हूँ । मैं तो दिन-रात रामनाम जपता हूँ मुझे जाति-पाँति से क्‍या लेना देना है । 
कपडे रंगना और कपडे सीना मै अपने हाथो से करता हूँ। परन्तु मेरा एक क्षण 
भी रामनाम के बिना नहीं बीतता है। मैं तो अपनी सूई को स्वर्ण की समभत्ता हूं 
और सुई के छेद से बाहर भाने वाला डोरा चाँदी का है ऐसा मानता हूँ। मेरा 
सारा चित्त पूर्णतः भगवान्‌ की ओर ही लगा है 7 इन पदों में मराठी की छाप 
प्रत्यक्ष दिखाई देती है स्रंबंध कारक का च' और भूतकाल का 'ल' प्रत्यथ क्वचित्‌ 
प्रयुक्त हुए है। नामदेव के मराठी काव्य मे मिलने वाली सगुर।-भक्ति हृदय की 
बातेता, रूपक चातुर्यं और हृष्ठात योजना उनकी हिन्दी रचनाओ में भी यत्र-तत्न 
मिलती है पर इसमे जो एक विशेष बात देखने को मिलती है वह है सनन्‍्तो की 
'निर्मण-शेली ।! कबीर उनके गुरु रामानन्द, पीपा, रज्जब आदि मे आगे चलकर 


१. पंजाबातोल नामदेव पद ४--शं, पा. जोशी, पुृ० घड़े । 
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जिस शैली मे लिखा वह यही शैली थी । इस तरह नामदेव ही हिन्दी निर्भुण शैली 
के आदि कवि है। पंजाब मे नामदेव के बहोरदास जाललो, लक्धा आदि प्रमुख 
शिष्य थे। राष्ट्रभापषा की आज की समस्या एक तरह से नामदेव ने अप्रनी कृति से 
उमी समय हल कर दी थी । माघ शुद्ध ट्वितीया को घोमान मे (ग्रुरुदास पुर 
जिले में) एक मेला लगता है । इस वामदेव स्मारक को 'मुरुद्वारा बावा 
नामदेव जी' कहते हैं। पंजाब में नामदेव सप्रदाय मे 'छीपा बुनकर, दर्जी जाति 
के लोग अधिक मिलते है । भागवत धर्म की पताका इस तरह पढरपुर से पजाब 
तक नामदेव ने फहराई। यह एक बहुत बडा कार्य है। उन दिनों यातायात के 
साधन नही थे । मुसलमानों के आक्रमणों से और शासन से राजनीतिक और 
सामाजिक जीवन क्षत-विक्षत और जजंर हो गया था। इसलिए नामदेव के इस 
महान कार्य का बड़ा महत्व है। तामदेव का सारा परिवार भक्त होने से सब ने 
अभग रचना की है। इन सव मे जनावाई दासी के अभंग' विशेष प्रसिद्ध है। 
ऐसा कहा जाता है कि साक्षात भगवान्‌ विदठल जनावाई की एक निष्ठा से प्रसन्न 
होकर उसके हर काम जैसे पीमना, कूटना आदि में मदद किया करते थे। कम से 
कम इस भक्तिन का ऐसा विश्वास था यह त्तो हम अच्छी तरह कह सकते है । 
जनाबाई का एक अभग वानगी के रूप में हृष्टच्य है।--- 
पेई येई विठाबाई। माझे पंढरीचे आई ॥ 
मोीसा आरशि चंद्रभागा | बुश्या चरणीच्या गंगा ॥ 
इतुक्या सहित त्वा बा यावे । साकझ रंगशी नाचावे ॥ 
माका रंग तुझभीया गुणीं महणों नामयाचों जनी ।॥# 
काम काज करते-करते जनावाई की विठृठउलमय भक्ति की धुन लग जाती 
थी और सर्वत्र उसे विदुठलमय ही सब कुछ दिखाई देता था। और भी एक अभंग 
दे खिये--- 
“फऋाड लोट करी जनी। केर भरी चक्रपाणी ॥ 
साकछी सड्यास काढी । पृढे जाऊनि उखछ भाडी ॥ 
सांडनिया थोरपरा + कसे दवल्ठण कॉडण ॥ 
राना जाये शेणी साठी । वेचू लागे विठोबा पाठो । 
जनी जाई. पारियासी + मांगे धावे हषीकेशों ॥ 
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सूक्ष्म तथा निष्पाप एकाग्रता जनाबाई के अभड्भी मे हमे मिलती है । इस भक्तिपूर्णो 
आंद्र हृदय से उसने हरिश्चन्द्राख्यान', प्रल्हाद-चरित्र , कष्ण-जन्म', बाल-क्रीड़ा 
आदि विषयो पर बहुत रचना की है। विसोबा खेचर के भी रचे हुए अभंग मिलते 
हैं। नामदेव के साथी ज्ञानेश्वर मडल के अन्य सत कवियों में 'परसा-भागवत्त', 
'सावतामाली', 'गोरा-कुम्हार' ये भी नामदेव के साथ गाते-ताचते व अभग रचना 
करते थे । 'परसा-भागवत' और नामदेव का आपस मे प्रमाढ़ स्नेह था। “गोरा- 
कुम्हार' पर भी इनकी विशेष कृपा रही। सन्त मडल के ये सबसे ज्येष्ट थे। ये 
आयु से श्रेष्ठ तथा विरक्ति मे भी ज्येष्ठ जान पडतते है। अपना अलाव तपाने के लिये 
मिट्टी लाना, उसे भिगोकर तैयार करना, तपाना, रूधना आदि सब क्रियाओ में 
वराबर उन्हें अपने इष्टदेव का ही ध्यान बना रहता । परिश्रम के मूल्य को समभने 
वाले श्रमदान का महत्व जानने वाले इन सतों ने कर्म की भी उपेक्षा नही की, यही 
इनकी विशेषता मानी जावेगी । एक और कुम्हार राका, पत्नी बाका तथा उसकी 
कन्या देऊबाई भी इस वेष्णव मडल के सदस्य और भक्त थे। स्वर्णकार मे नरहरि 
स्वणंकार, मालियों मे सावता-माली ये सभी जातियो के उत्कृष्ट कोटि के सन्त ही 
भाने जायेगे । इनका एक ही धर्म था--मानव धर्म । यही उनका भागवत 
धर्म था। इनकी एक ही दीक्षा थी भक्ति और एक ही ध्येय था भगवत्‌ चिंतन ॥ 
चोखा महार का यह प्रसिद्ध पद इस बात को सिद्ध करता है*-- 


विठ्ठल-विद्‌ठल गजरी । अवधी दुम दुमली पंढरी । 
होतो नामाचा गजर । दिड्या पताकांचे भार। 
निवृत्ति ज्ञानदेव सोपान । अपार वैष्णब ते ध्याव । 
हरि कीर्तता ची दाटी । तेथे चोखा घाले मिटी । 


ऐसा जान पडता है कि इन लोगो ने भूतल पर ही वैकुठ लाकर प्रस्थापित 
कर दिया हो । सेना नाई की रचनाओ में से लिया हुआ एक पद ग्रन्थ साहब में 
है। दक्षिण के लोग इसे नही जानते । यह नामदेव का भक्त था तथा जबलपुर के 
पास बादोगढ़ का रहने वाला था। आइचयं तो इस बात का है कि मातृ भाषा 
हिन्दी होने पर भी पढरी का वारकरी होने के नाते मराठी भाषा की उसे उत्तम 
जानकारी थी। इसकी सव रचनाएँ मराठी मे मिलती है। पजाब से राजस्थान 
तक इस सेनानाई के अनुयायी मिलते हैं तथा मन्दिर भी पाये जाते है। (विशेष 
जानकारी के लिए पढिये--पजाबातील नामदेव--ह॥ पा. जोशी) । सन्‌ १३५० मे 
करीव-करीव ८०-८५ वर्ष के होकर नामदेव ने पजाब से पढरपुर मे आकर 


१. सकल संत गाथा--चाखोबा-अभंग २२१७, पु० ३०७, भा. पां, बहिरट । 
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समाधि ली । वेसे घोमान मे भी नामदेव की समाधि मिलती है। विदृठल के प्रेम 
भंडारी नामदेव एकान्तिक वृत्ति के समुणोपासक भक्त के रूप में मराठी में प्रसिद्ध हैं 
परन्तु नाम संकीतंन करने वाले निर्गुणी भक्त बनकर वे उत्तर भारत में भी प्रसिद्ध 
हुए यही उनकी विशेषता है । अत' वे मराठी और हिन्दी दोनो के वैष्णव सन्त 
कवि है । 
श्री एकनाथ : 

अन्य संतों की तरह श्री सत एकनाथ के चरित्र के बारे मे सामग्री बहुत कम 
मिलती है । अत. बहिसाक्ष्य और अन्तर्साक्ष्य के आधार पर एकनाथ के चरित्न की 
सामग्री अध्ययन के लिये लेनी पड़ेगी। भारत इतिहास सशोधन मडल के एक 
प्रमुख सचालक और पूना विश्व-विद्यालय के कुलगरुरु महामहोपाध्याय दत्तो वामन 
पोतदारजी को एकनाथ के पौत्र के द्वारा लिखित एक हस्तलिखित पोथी उपलब्ध हो 
गई है । उसके आधार पर एकनाथ के वारे में कुछ निष्कर्ष निकाले जा सकते है। 
इस हस्तलिखित पोथी मे निम्नलिखित उल्लेख है--- 

। इत्याहिताग्नि सरण विधि ।* 

शके १५६८ व्यय सवत्सरे आपषाढ क्ृष्णकादश्या सोमवासरे प्रतिष्ठान 
निवासिना एकनाथ पौत्रेण हरि पडितानां पुत्रेण रघुनाथेन इद' श्त्येष्टि पुस्तक 
स्वहस्तेनेव स्वार्थ परार्थच लिखित ।| गुभमस्त ॥ छ ॥ छ ॥ छ॥॥ 
एकनाथ के पूर्वज-- 

इससे यह भली-मभाँति प्रतीत होता है कि श्री एकनाथ के पौन्र रघुनाथ ने 
अपने हाथों से इस पोथी की नकल की है। इसके साथ अपने पिता हरि-पण्डित 
और अपने पितामह एकनाथ का भी नाम निर्देश किया है। शक १५६८ मे यह 
पोथी लिखी गयी है। नाथ चरित्रकारों के द्वारा राघोधा नाम से जिसे पहचाना 
जाता है वह यही रघुनाथ है। हरि पडित का यह सव से छोटा लड़का था | 
परम्परा के अनुसार बतलाया जाता है कि हरि पडित एकनाथ से भगड़कर काजश्ञा 
चले गए। अपने साथ वे अपने दो बडे पुत्रो को भी लेते गये । तीसरा लडका 
एकनाथ के पीछे कीतंन मे खडा रहकर प्र पद गाया करता था । इससे यह अनुमान 
किया जा सकता है कि नाथ-निर्माण के समय राघोत्रा की आयु कम से कम पन्द्रह 
या वीस वर्ष की रही हो। अत'एवं किसी भी अवस्था में श्री सत एकनाथ का 
जन्म शक १५४० के वाद समझता उचित न होगा । वैसे भावुकतावश लिखे गये 


॥॥॒ 





१. एकनाथ-दर्शन भाग १, पु० ३४६-समहामहोपाध्याय दत्तो वामन पोतदार 
एकनाथांचे अक्षर असेच. असेल काय ?* 


र्३८ हिन्दी और मराठी के बैष्णव साहित्य का 


तथा ऐतिहासिक अनुसवान की दृष्टि से लिखे गये कई चरित्र उपलब्ध हैं। स्वयम्‌ 
एकनाथ अपने चरित्र के बारे में कहते हैं!-- 


मुछीच्या मुक्धीं एका जन्मला। मायबापे थोर धाक घेतला ।१। 
कैसे मुछ नक्षत्र आले कपाठा । स्वये लागलो दोहीच्या निममू छा १२। 
शांति करिता अवध्याचि भालोी झ्ांती । मुछी लागोनिया लाविली ख्थाती ।३। 
एका जनादेनोी मूछोच्या गोठी । माय सकट सगव्ठा बापचि घोंटी ॥ 


मूल नक्षत्र मे एकनाथ पैदा हुये। तब उनके माँ-बाप को चिंता उत्पन्न 
हुई। यह मूल नक्षत्र मेरे भाग्य मे क्‍या आया मैंने तो दोनो का विनाश कर दिया । 


मूल माया के मूल को अर्थात्‌ परत्रह्म को ही एकनाथ ने आत्मसात कर लिया और 
आत्मस्वरूप को पहचान लिया । 


एकनाथ चरित्र व जीवनी-- 


सुप्रसिद्ध सत भानुदास के वश मे एकनाथ उत्पन्न हुए। कऋृष्णदेवराय के 
समय भानुदास जीवित थे। सन्‌ १४३० से १४५२ तक कृष्णदेवराय का काल 
माना जाता है। विजयनगर के राजा ने पढरपुर की विठठल मूति अपनी राजधानी 
में ले जाकर रखी । पढरपुर मे विठठल दर्शन का सुख लूटने वालो के लिए यह बडे 
सकट का समय था। इसी विकट बेला में भानुदास विठ्ठुल की मूर्ति को साहस पूर्वक 
पढरपुर ले आये | मूर्ति चुराने का उन पर अभियोग लगाया गया पर वे ईश्वर 
कृपा से इस अभियोग से मुक्त हो गए । सत भानुदास के पुत्र चक्रपाशि, चक्रपारि 
के पुत्र सूयंनारायण और सूर्यतारायण के पुत्र एकनाथ हुए। प्रा. न. र. फाटक के 
मतानुमार और वहुमान्य मत से एकनाथ का जन्म सन्‌ १५३२ में हुआ।* 
डा० छा. गो तुब्यपुठे के मत मे यह शक १४५५ है। अर्थात्‌ अन्य सब ऐतिहासिक 
आधारो को लेकर वे बतलाते है. कि किसी भी तरह शक १४५० के बाद एकनाथ 
का जन्म मानना समीचीन न होगा ।ह 


एकनाथ के माँ-वाप उनके जन्म के कुछ ही दिनो के बाद मर गए। तब 
उनका पालन-पोषण चक्रपारित ने किया । बचपन से ही कुशामग्न बुद्धि वाले बालक 
एकनाथ ने सस्कृत का अध्ययन कर डाला । भगवद्‌ भक्ति मे बचपन से ही इनका 
फुकाव था । अपनी वृद्धावस्था के कारण उस समय के प्रसिद्ध सत श्री जनादंन 





१. एकनाथ कृत अभ्ंग --मराठी बाड़! मयाचा इतिहास खंड २, प्रृ० २११७। 
२. एकनाय वाड सय आरिय कार्य, पु० १-न. र. फाटक । 
रे. पाँच सन्‍्त कवि--डा० शूं. गो. तुछपुछे, पृ० १६५, १६६॥। 
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स्वामी के उत्तर दायित्व में एकनाथ को सौप दिया। इस विपय मे श्रीक्ृषष्णदास 
जगदानदन अपने प्रतिष्ठान चरित्र' नामक ग्रन्थ मे इस प्रकार विवेचन करते है ।* 


मग पाचारुनि येकनाथ। चक्रपारि/ जाला सागत। महुणे आमुच्या 
वात । तू येकत्वे येकला ॥२५॥ म्हरो आमुचे भरले पूर्ण दिवस। आम्स्‍हां जाणे 
निज धामास । आता तुश्या सरक्षणास तुज कोणास निखावे ॥२६।॥ तरी आहे 
ऐक विचार । आमदावती नाम नगर जेथघे जनादंन साधु थोर। अति उदार 
सुखदाता ॥२७॥ श्री दत्तात्नेय आदि पुरुष तोचि चंद्रशेखर प्रत्यक्ष । त्या चद्र- 
शेखराचा नि.शेष | पूर्ण शिष्य जनादेन ॥२५॥।...... । जनादंनाशरण जासी । सर्वे 
सुखाचे सार लाभसी । हे सत्य मानले आम्हासी निश्चयेसी निर्धार ॥३२॥ 


“चक्रपारि ने स्वयम्‌ एकनाथ को बुलाकर कहा कि तुम हमारे वश मे केवल 
अकेले बचे हो । अब हमारे दिन पूरे हो गये है । अत: यही चिता है कि तुम्हारा 
उत्त रदायित्व अब हम किसे सौप द॑ । अमदावती (अ्रहमदनगर) मे जनार्दत स्वामी 
साधु पुरुष रहते हैं। वे अत्यत उदार है। आदि पुरुष दत्तात्रेय और प्रत्यक्ष 
भगवान्‌ चद्रणेखर के पूर्ण रूप से जिष्य है। ऐसे जनादंन पत की शरण जाने से सब 
सुखों का सार तुम्हें मिल जावेगा। ऐसा हमने निरचय कर लिया है अतः तुम 
जनादंन स्वामी के पास गरण जाओ ॥' 


अन्य चरित्रकार और डा० थ गो. तुब्ठपुछे के मत में अपने पितामह की 
आज्ञा के बिना स्वयम्‌ एकनाथ ही भागकर जनादेंन पत की शरण मे गये।* जो 
कुछ भी हो यहाँ पर प्रचलित दोनो मत दे दिये गये है। दक्षिण मे देवगिरी पर 
अल्लाउद्दीन खिलजी के द्वारा प्रथणथ चढाई हुई थी। उसके बाद मुसलमानी सत्ता 
का उदय और उत्कर्पं वहमनी राज्यकाल से दक्षिण मे आरम्भ हो जाता है। 
चौदह॒वी सदी से मुस्लिम गासन दक्षिण में था, तथा हिन्दू जनता से ही कर्मचारी 
नियुक्त होते थे। अहमदनगर प्रमुख सूवे का स्थान था। प्रतिष्ठान भी एक महत्व- 
पूर्ण स्थान था । एकनाथ के ग्रुर जनादंन स्वामी चालीस गाँव मे शक १४२६ के 
रक्ताक्षी नाम सवत्सर में पेदा हुए । ये देवगिरी किले के एक प्रमुख कर्मचारी थे । 
अपना व्यवसाय सम्हालते हुए वे ईश्वर भक्ति मे लीन रहते थे और कहा जाता है कि 
ये बड़े साक्षात्कारी पुरुष थे । दत्त के उपासक होने से दत्त की स्तुति करने वाले 
पद और अभग इन्होने रचे | दत्त भगवान्‌ की उन पर पूर्ण कृपा थी । एकनाथ का 
उत्तरदायित्व उन्होने सम्हाला । अपने गुरु द्वारा प्रदत्त पाठभी एकनाथ ज्ीत्र याद कर 


१. अध्याय १--प्रतिष्ठान चरित्र (एकनाथ दर्शन भाग १), पृ० २४५८। 
२. पांच संत कवि--डा० शं. गो. तुब्पुछे, पु० १६६। 


२४० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


लेते । पूरा अध्ययन अपने गुरु के मार्दर्शत मे एकनाथ में कर लिया। सरस्वती 
गगाधर ने नरसिह-सरस्वती का चरित्र और गुरुचरित्र लिखा। उसमें तत्कालीन 
महाराष्ट्र का सामाजिक दहन हो जाता है। यह १५ वी हाती मे लिखा गया है। 
'हाराष्ट्र-धर्म' यह गव्द प्रथमवार इसमे प्रयुक्त हुआ है । इसी धर्म का प्रभाव अपने 
गुरु की कृपा से एकनाथ पर पडा था। प्रपच करते हुए परमार्थ का लाभ किस 
प्रकार लिया जाय, इसका प्रात्यक्षिक जनाद॑न स्वामी ने एकनाथ को अपने जीवन से 
विया और आचरण से सिखाया। ये गुरु शिष्य अभिन्‍न हृदय थे इसकी साक्ष्य 
“एका जनाद॑न' इस एकनाथ की छाप से उनकी क्ृतियों मे देखने को मिलती हैं। 
एकनाथ की ग्रन्थ कृतियाँ--- 


अपने गुरु के मुख से ज्ञानेश्वरी सुनकर ग्रुर भक्ति की महिमा एकनाथ के 
अन्त'करण में समा गई । इसका वे बराबर अपने आचरण में सदुपयोग करते रहे । 
इसी गुरु भक्ति के फलस्वरूप भगवान्‌ दत्त का सगरुण-साक्षात्कार हो गया। इसके 
बाद अपने गुरु की आज्ञा से उनके साथ कई तीर्थ यात्राएँ की। चद्रभट नाम के 
एक और दिष्य भी उनके साथ थे । चद्रभट व्याख्यान देते और पुराण कथन किया 
करते । एक दिन उन्होने चतुः इलोकी भागवत्त पर व्याख्यान दिया जो जनाद॑न 
स्वामी और एकनाथ को बडा प्रिय लगा। पचवटटी में त्रिवकेश्वर स्थान पर भाने 
पर एकनाथ ने अपने गुरु की आज्ञा से चतु. श्लोकी भागवत की रचना की। वह 
प्रसज्भ इस प्रकार वशित है-- 
जनाद न म्हणती एकनाथा। सागतों वचन ऐक आता। श्रीदत्त वरद 
तुकिया माथा । साधघला अवचिता निज भाग्ये )| चतु इ्लोकी जे भागवत चद्रभदे 
आरिले से सागात । त्याजपरी टीका करावी प्राकृत प्राजछ बहुत ये स्थानी ।”* 


जनाद न ने एकनाथ से कहा सौभाग्य से तुम पर भगवान्‌ दत्त की पूर्ण कृपा 
है इसलिए मेरा यह वचन सुनकर चंद्रभट ने जिस चतुः ब्लोकी भागवत को सुनाया 
है उस पर धराजल रूप मे प्राकृत में इसी स्थान पर एक टीका लिखकर प्रस्तुत कर 
दो !! उनकी आज्ञानुसार एकनाथ ने उस पर टीका लिखना आरम्भ किया और उसे 
वही समाप्त कर दिया । विपय का विवेचन बडी सरसता के साथ एकनाथ करते 
हैं। ब्रह्मदेव चिन्तित थे कि सृष्टि कैसे निर्माण हो ? तव एक अशरीरी वाणी ने 
उन्हें कुछ कहकर उसे दूर करना चाहा । पर उसे वह समझ मे नहीं आया | तब 
चतुभु ज मूति रूपधारी भगवान्‌ ने अपना गुह्य ज्ञान ब्रह्मदेव को प्रदान किया। 
ब्रह्मदेव से श्री नारद मुनि के द्वारा वह श्री महपि व्यास को प्राप्त हुआ । व्यास से 
१. चतुः श्लोकी भागवत-एकनाथ । 
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वह शुकाचाय को मिला | ये संभी स्वानंन्द-साम्राज्य के चक़वर्तीपद पर आसीन हो 
गये थे । शुकाचार्य ने अपने सुन्दर श्रीमद्‌ भागवत के दूसरे स्कध के नवे अध्याय में 
यह गुह्य ज्ञान केवल चार श्लोकों मे सचितकर जग को प्रदाव किया। पर वह 
सस्क्ृत मे होने से केवल संस्कृतज्ञ ही उसका भआस्वाद ले सकते थे। इसलिए 
एकनाथ ने उसे सावंजनीन बनाने की दृष्टि से मराठी में अभिव्यक्त कर दिया। यों 
भागवत ग्रन्थ अपने आप में ही लोकप्रिय है। पर अपने आख्यान से उन्होने उसे 
और भी अधिक लोकप्रियता प्रदान कर दी । वे कहते हैं --- 

साझे वेडे वाकुडे आरुष बोल | त्या माजि ब्ह्मज्ञान सखोल । 

नित्य नव प्रेमाची बोल । हैं कृपा संताची ॥ 

मेरे ये उलटे-सीघे आप॑ बोल हैं, परन्तु इनमे गहरा ब्रह्मगान भरा हुआ 

है। मैं नित्य नये प्रेम की आद्रता उसमें ला सका यह सन्‍्तो की कृपा का फल 
सानना चाहिए ।” वे आगे और कहते है*-- 

सागवत सराठे । हे बोलरो नवल वाहे। 

पूर्वी नाही ऐफले कोठे । अभिनव मोठे घिटावा केला ॥ 


मराठी मे भागवत' रचने की यह कल्पना ही वडी अद्भुत लगेगी। आज- 
तक ऐसा किसी ने सुना नही होगा । पर यह अभिनव कार्य करने की धृष्टता मैंने 
की है। 

इस प्रकार चतुःशलोकी भागवत का यह विवरण देखकर जनाद न स्वामी ने 
उनको भागवत्त के एकादश स्कध पर टीका करने के लिये कहा तब पंठण में 
एकनाथी भागवत की रचना आरम्भ कर उसे वाराणसी मे जाकर पूर्णूं कर दिया। 
इसके बारे में आगे विवेचन किया जावेगा । 


एकनाथ ने अकेले भी कुछ तीर्थ यात्राएं की और जब वे प्रतिष्ठान लौट आये 
त्तव तक करीव-करीव वे २५ वर के हो गये थे। यही पर अपने गुरु की कृपा से 
दौलताबाद के त्रिविक्रम शासत्री की कन्या गिरिजाबाई के साथ उनका विवाह सम्पन्न 
हुआ। उनको यशोदा, हरिपडित और गगा ये सताने हुई । मराठी के प्रसिद्ध 
कवि मुक्तेश्वर उनकी लड़की के एक सुपुत्र थे। एकनाथ की गृहस्थी को हम 
प्रपंच और परमार्थ, प्रेम और भक्ति, तथा जीव और ब्हा का समन्वय मान 
सकते है । 

अपने सब से बडे भमहाग्रन्थ के बारे में वे कहते हैं--- 
१. चउतुश्लोकी भागवत-एकनाथ, &८डं-€८६ ॥ 
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ग्रंथारभ प्रतिष्ठानी । तेथ पंचाध्यायी संपादुनि । 
इत्तर ग्रंथाची करणी । आनंदवनी विस्तारली ॥ * 


इस महाग्रन्थ का आरम्भ प्रतिष्ठान मे ही हो गया था। प्रथम पाँच अध्याय 
यही पर लिखकर उन्होने उसे वाराणसी मे जाकर वहाँ पूरा किया । शक १४६२ से 
शक १४६५ तक उसका लेखन जारी था। इस ग्रन्थ को 'उद्धवगीता' भी कहा 
जाता है और भागवत धर्म का धर्म ग्रन्थ भी वह माना जाता है। इसमे काव्य और 
अध्यात्म, भागवत धर्म का विस्तारपूर्वक विवेचन, रूपको की भरमार, भक्ति ही 
एकमात्र परमार्थ का श्रेष्ठ मार्ग है इस सिद्धांत की प्रस्थापता उन्होंने की है। सब में 
झगवद्भाव देखते हुए भक्ति विरक्ति और ईशप्राप्ति को एकनाथ एक-रूप मानते है । 
कई कथाएं, आख्यान, उपाख्यान, दृष्टगात आदि से भक्ति की महिमा बखानी है । 
इसमे कृष्ण-भक्ति, गुरु-भक्ति, भाषा-भक्ति और भागवत भक्ति के विवेचनों में कई 
स्थानों पर पुनरावृत्ति भी हुई है । पर अठारह हजार ओवियों के इस अतिप्रचड 
ग्रन्थ में लौकिक जीवन मे जो भाषा अपनाई जाती है उसी को अपनाकर सीधी- 
साथी शैली मे कठित पारमाथिक सिद्धान्त ससारी जीवों को सरसता के साथ 
समझाते हैं। जनाद न स्वामी भी उनकी इस क्ृति से परम सतुष्ट होकर उन्हे श्रानद 
युक्त वाणी में यह आशीर्वाद देते है*--- 


'हे टीका तरी मराठी । परि ज्ञानदानें होईल लाठी ॥* 


मराठी में टीका होने पर भी इसके ज्ञानदान से वह श्रेष्ठ मानी जावेगी । 

इसी समय वे 'रुक्मिणी स्वयवर' भी रच रहे थ्रे। शक १४६३ मे इसे 
उन्होने रचा । इसी वाराणसी के वास्तव्य मे हिन्दी के वरेण्य वैष्णव सत तुलसी- 
दासजी के वारे में उन्होंने अवश्य सुना होगा। सभवतः वे उनसे मिले भी हो तो 
कोई आश्चर्य की वात नही है। वेसे इन दोनों के ऐतिहासिक मिलन का कोई 
प्रमाण उपलब्ध नही है । इस विषय पर श्री जगमोहन चतुर्वेदी द्वारा लिखित 
“एकनाथ और तुलसीदास यह्‌ ग्रन्थ दृष्टव्य और उल्लेखनीय है । दोनो के चरित्र मे 
अधिक साम्य है, दोनो मे भावसाम्य है, दोनो का वाराणसी से सम्बन्ध था और 
दोनो ने रामकथा पर रचनाएँ की है। तुलसीदासजी एकनाथ से आयु मे बड़े थे । 
दोनों ने जन-भाषा मे ग्रन्थ रचना की है। एकनाथ के भागवत का प्रथम वाराणसी 
के मराठी भाषियों के द्वारा विरोध हुआ पर वाद मे इस प्रसिद्ध ग्रन्थ का काशी के 
कर्मठ विद्वानों के द्वारा स्वागत किया गया और उसे पालकी भे रखकर उसका जुलूस 





१ एकतनाथी भागवत्त । 
९, एकनाथ भागवत पर जनादंन स्वामी का अभिप्राय । 
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निकाला गया था । वेसे स्मरणीय वात यह है कि काणी के कर्मठ विद्वानों को 
प्राकृत मराठी भाषा में रचना की यह वात आरम्भ में जँची नहीं थी । 
एकनाथ को स्फुट अन्य रचनाएँ- 

एकनाथ ने हस्तामलक, शुकाष्टक, स्वात्मसुख, आनन्द लहरी, गीतासार, 
चिरंजीव पद, गीता-महिमा आदि छोटी स्फुट रचनाएं लिखी है। शकराचाये के 
चौदह इए्लोकों से युक्त स्तोत पर ६७४ आवियों में “हस्तामलक” नाम की मराठी 
सरस टीका एकनाथ ने लिखी है। 'शुकाष्टक' मे ४४७ ओवियो में शुकमुनि के 
अद्वेतावस्था मे संप्राप्त आनन्दरूप स्थिति का वर्णान है । यह अद्वेतावस्था त्रेग्रुण्प और 
विधि-निषेध के परे रहती है। यही भावार्थ के द्वारा इसमें एकनाथ ने प्रकट किया 
है। 'स्वात्मसुख' ५१० ओवियों मे गुरुस्तवन, अद्वेतरभक्ति आदि विपयों का विवेचन 
करने वाली छोटी रचना है। आनन्द लहरी' में एकनाथ की अपनी स्वात्मानुभूति, 
एकनिष्ठ ग्ुरु-भक्ति की महिमा आदि वर्णित है। 'चिरजीव पद में केवल ४२ 
ओवियो में देह-सुखो के प्रति उदासीनता वरतकर अनुताप युक्त वेराग्य से और मृत्यु 
का स्मरण रखकर परमाथ्ं-क्षेत्र में चिरंजीव पद की प्राप्ति कंसे की जाय इसे 
वबतलाया है। अन्य दोनो रचनाएं छोटे स्फुट प्रकरण है। रुक्मिणी-स्वयम्वर 
शक १४६३ में अपने वाराणसी निवास के समय मे एकनाथ ने रचा, यह उल्लेख हम 
पहले ही कर आये हैं । यह एक खड काव्य है। भागवत के दज्मम स्कथ के कुल 
१४४ इलोकों पर आधारित १७१२ ओवियो मे एकनाथ ने इसको अपनी स्वतन्त्र 

प्रजा से रचा है । एकनाथ की यह एक अमर कृति है । इसमे काव्य, अध्यात्मज्ञान 

और भक्ति, कल्पना और भावना, परमार्थ और प्रपंच ये सबके सब कृष्ण कथा के 
ताने-वाने में एकरूप हो गये है ।१ 
अन्य कृतियाँ और अभंग-- 

सत एकनाथ के पद और अभगों की गाथा प्रसिद्ध है। सद्धीतेंन करते- 
करते समय-समय पर इनकी रचना वे करते थे । निर्गुण का वोध और सग्रुण की 
भक्ति दोनों की अनुभूति इन अभज्ों से व्यक्त की गई है। कृष्ण की सग्रुण भक्ति 
तो उनके हृदय मे सदा विद्यमान रहा करती थी। वालक़ीडा के अभग, ग्वालिने 
और अनेक वेदांतपरक अध्यात्म के रूपकों को इन अभद्भी का और पदों का वर्ण्य 
विपय बनाया गया है । विपुल मात्रा में हिन्दी पदों की भी रचना एकनाथ ने की 
है। उनके अभज्ञी का रस मूलतः भक्ति है, यों विषयानुसार श्वज्जार, बदभुत और 


१. पाँच संत्त कवि--डा० शं. गो. तुब्ठपु&े, पू० २११, २१४, २१८, 
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वात्सल्य रसो में वे पद रचते हैं, पर सब में भक्ति रस प्रधान हो जाता है उनके 
अभड़ो की प्रशसा उनके गुरु जनाद न स्वामी ने भी की है। अपने अनुपम सौदर्य 
सहित चंचल नेत्र मटकाती हुई, वायु के भोको से कर्ण कुूडल हिलाती हुई जाने 
वाली राधा का शब्द चित्र देखिये?-- 


वारियाने कुण्डल हाले । डोछे मोडित राधा घाले ॥प्र्‌ ० 
राधा पाहुनि भुलले हरि.। बेल दुभे नंदा घरी ॥ 

हरि पाहुनि भुलली चित्ता । राधा घुसली डेरा रिता ॥ 
मन मिनलेसे मना । एका भुलला जनादेना ॥ 


'राधा के कर्ण कूडल हत्रा के फोके से हिलते है, सावले कन्हैया की ओर 
आँखे मटकती हुई चलती है । राधा के अनुपम सौन्दयं को देखकर हरि लुब्ध हो 
गये है और नद के घर गाय के बदले बेल दुहने लगे हैं। राधा की भी यही अवस्था 
है। वह हरि को देखकर अपने चित्त मे चकित हो गई है और परिणामतः रिक्त 
मटुकी ही मथानी से मथ रही है। दोनो के मन परस्पर आकर्षित हो गये है। 
इसी तरह अपने गुह जनाद न के प्रति एकनाथ भी श्रद्धा से लुब्ब है। 'इन अभज्धी 
की झब्द योजना, कल्पना प्रवण॒ता, भावना की आदं ता सभी अध्ययन करने योग्य 
है। एकनाथ के वाड मय का एक और प्रकार 'भारुड' नाम का है। 'भारुड' शब्द 
'बहुरूढ' से बना है। अंग्रेजी मे जिसे (80-][ 07९) कहा जाता है उसी तरह 
एकनाथ ने अपने तद॒युगीन महाराष्ट्रीय सामाजिक जीवन से सवधित लोकगीत ही 
इन भारूडो के माध्यम से रचे है। इनमे अद्भुतता के साथ प्रचलित सामाजिक 
रूढियो पर फब्तियाँ कसी गई है। व्यग्यात्मक चुटकियाँ ली गई है। हिन्दी-पदो मे 
“हिन्दु-तुर्क सवाद', विशेष प्रसिद्ध है। इन सब मे वेदात युक्त अध्यात्म के रूपको का 
प्रयोग एकनाथ ने मुक्त हस्त से किया है । 


श्री एकनाथ के बडे लड़के हरि पडित बहुत बड़े शास्त्री थे । श्री एकनाथ से 
उनकी न निभने के कारण वे उनसे रूठकर वाराणसी मे जाकर रहने लगे थे | बाद 
में श्री एकताथ के समभाने बुझाने पर हरिपडित वापस पैठण को लौट आये । एक 
बार वे दासोपत नाम के एक और अपने समकालीन सत्पुरुष, से मिलने गए और- 
अपने साधुत्व और सतत्व से उनके अहकार को दूर कर आए। शक १५०६ में 
एकनाथ ने एक और महत्वपूर्ण कार्य किया। ज्ञानेइवर ने एकनाथ को स्वप्न में 
आदेश दिया । एकनाथ अपने एक अभग में उसका वर्शांन इस प्रकार करते है-- , 


१९. एकनाथ छृत पद->एकनाथ गाया । 


तुलनात्मक अध्ययन र४ंप्र 


श्री ज्ञानदेवे येऊनि स्वप्मांत। सांगितली मात मजलागी ॥ 

दिव्य तेज:पुंज मदनाचा पुतव्ठा। परब्रह्म केवव्ठ बोलतसे ॥ 

अजानपृक्षाची झुठी कंठासी लागली । येऊनि आछंदी काढीं वेगी ॥॥ 

ऐसे स्वप्न होतां आलो अलंकापुरी । तंवनदी माभारी देखिले द्वार ॥ 

एका जनादंवी पूर्व पुण्य फछलें | श्रीग्रुरु भेटले ज्ञानेद्वर ॥7 * 

मुसलमानों के आक्रमणो मे आलंदी का ज्ञानदेव का समाधिस्थान नष्ट हो 

गया था। इसका जीरोरद्धार एकनाथ ने किया | स्वप्न में आकर तेज-पूंज ज्ञानेश्वर 
ने उनसे कहा कि अजान वृक्ष की जड़ो ने उन्तके गले को जकड़ दिया है। अतः 
दीघ्र आकर मुफे उनसे मुक्त करो। वे आकढ्ंदी गए समाधि को देखा और उन 
जड़ो को साफ किया । गुरु जनादंन स्वामी की कृपा के पुण्य फलस्वरूप श्री ज्ञानेश्वर 
गुरु से प्रत्यक्ष मुलाकात हो गई । ज्ञानेश्वरी के प्रचार मे एवं अध्ययन में पाये जाने 
वाले तदुयुगीन में अज्ञान जन्य और दुराग्रहमुलक सकटो का एकनाथ ने निराकरण 
किया | उसके अपपाठो को दूर कर उसका पाठानुसंधान किया इसका वे यो 
निरूपण करते हैं । 

शकें पंचराशते सखोत्तरी तारण नाम संवत्सरी । 

येका जनादंने अत्यादरीं । गीता ज्ञानेश्वरी प्रति शुद्ध केली ॥ 

ग्रन्थ पूर्वीच अति शुद्ध । परिपाठांतरे शुद्धावद्ध । 
ते श्ोधुनि एवंविध । प्रति शुद्ध सिद्ध ज्ञानेश्वरी ॥ ४ 


शक १५०६ भे, तारण नाम के संवत्सर में जनादंन स्वामी के एकनाथ ने 
अत्यन्त आदरपुर्वक गीता-श्ञानेश्वरी की प्रति को शुद्ध रूप में प्रस्तुत किया। बसे 
अपने से ग्रन्थ शुद्ध था। पर अनेक पाठ भेदो ने उसके मूल स्वरूप को विक्रृत कर 
दिया था। अतः उनका अनुशीलन कर पुन. ज्ञानेश्वरी का पाठानुसंधानयुक्त संपादन 
कर उसे शुद्ध रूप से सिद्ध किया है ।” इस तरह एकनाथ को हम मराठी के प्रथम 
पाठानुसधापक और सपादक मान सकते है । उनके इस कार्य के बाद ज्ञानेण्बरी में 
जो मराठी में अपनी ओवी क्षेपक रूप मे मिला देने का कार्य करेगा वह अमृत से 
भरी थाली मे फूटा ठीकरा रखने जैसा कार्य करेगा ऐसी चेतावनी भी एकनाथ ने दे 
रखी है? 
भावार्थ रामायण एकनाथ की अन्तिम कृति-- 

अपनी तद्युगीन राजनेतिक अस्थिरता और सामाजिक पारस्थिति से उत्पन्न 


१. एकनाथ गाथा-अभंग ३५२४, पृ० ३३७ । 
२. ज्ञानेश्वरी शं. वा. दांडेकर कृत--एकनाथकृत ओवियाँ, पृ० ८२६ । 


२४६ हिन्दी और मराठी के बेष्शच साहित्य का 


दुर्दशा को देखकर और तुलसीदास की रामोपासना से प्रेरित होकर आदशं रामराज्य 
की कल्पना से भावार्थ रामायण का एकनाथ ने प्रशयन किया । इस सप्तकाडात्मक 
रामायण के प्रथम पाच काड और छठवे काड के प्रथम ४४ अध्याय एकनाथ पूरा 
कर सके और उसको पूरा करने का कार्य अपने शिष्य गाववा पर छोडकर वे स्वर्ग 
सिधारे। पूरी पुस्तक के २६७ अध्यायों मे से १७२ नाथ रचित और अन्त के १२५ 
क्षष्याय गाववा के रचित है। गाववा ने अपना नाम कही भी नहीं दिया है। 
श्रत तक 'एका जनादंन” यही छाप और शैली रखी है। भावार्थ रामायरा मे गृह, 
ससार, लौकिक, पारिवारिक तथा सामाजिक जीवन का सूक्ष्म और यथातथ्य वर्रत 
मिलता है। इस रामायग[ के लिये वाल्मीकि, अध्यात्म, क़ौच, शिव-रामायण से 
तथा वासिष्ठ योग तथा कालिकारूण्ड आदि से एकनाथ ने आधार लिये है। यहाँ 
पर भी उनकी ज्ञान, भक्ति और वेदान्तपरक आध्यात्मिकता की दृष्टि बराबर बती 
हुई है। तत्कालीन अत्याचारी शासन नष्ट होकर रामराज्य की स्थापना हो जाय, 
स्वधर्म प्रतिष्तित हो जाय इसकी चिन्ता एकनाथ को इस ग्रन्थ मे लगी दिखाई देती 
है। यह उनका ओजस्वी महाकाव्य है। एकनाथ की समाजोन्मुखता अद्वितीय और 
अपूर्व है । भागवत के धर्म मन्दिर को हृढ लोकाभिमुखता का एवं लोकजागृति का 
स्तभ एकवाथ ने दिया था यह बात त्रिवार सत्य है। एकनाथ स्वयम्‌ गृहस्थाश्रमी 
जीव थे । अपने आचरण से शुद्रादि को भी उनका प्रेम प्राप्त हुआ था। वे उनके 
यहाँ भोजन तक कर आये थे ॥ रामेश्वर को अर्पएण करने वे गगाजल ले जार हैं थे । 
पर राह में एक तृपाते गधे को देखकर वह गगाजल उसे प्राशन करा दिया। उत्मे 
समत्व बुद्धि थी । वे परम कारुशिक थे । एक यवन के वार-बार उन पर थूकने 
पर भी उन्होंने अपनी शाति कायम रखी और वार-बार स्नान करते रहे। इस 
घटना से उनकी सहिष्णुता और समतानता दिखाई देती है। वे सचमुच लोकोत्तर 
पुरुप थे । एकनाथ ने अपनी लेखनी से रसयुक्त, प्रसादयुक्त, कवित्व से स्फुरित* 
सद्भाव से आदर और प्राजछ भाषा में अध्यात्मिक विवेचन अपनी समस्त कृतियों में 
प्रस्तुत कर दिया है। ईइवर प्राप्ति का सरल मार्ग एकनाथ ने अपने तद॒युगीन 
समाज के सामने आचरण, अनुभूति और अभिव्यक्ति से महाराष्ट्रीय जनता को 
दिखाया । शक १५२५१ में फाल्गुन वदी पष्टी को पैठणा में अपना जीवित कार्य 
एकनाथ ने समाप्त किया । अपने गुरु के वे सचमुच पात्रतम शिष्य थे । 


तुकारास : 


है स्त्र० पु० म० लाड के मतानुसार तुकाराम किसी ऊस्तर एवस्‌ वंजर जमीन 
मे खाद देकर उत्पन्न किये गये अनाज की तरह नही उत्पन्न हुए, वरन्‌ अनेक 


लुलनसात्सक अध्ययन २४७ 


अनेक पीढियो से उपजाऊ जमीन में बोये गये हरि भक्ति के पुण्य बीज से अंकुरित 
सरस मधुर वृक्ष के रसीले पक्‍व फल की तरह उत्पन्त हुए है।? इनके पूव॑ज 
विश्वंभर ने भगवान्‌ से विठठल भक्ति को वंशपरपरागत वरदान के रूप मे माग 
लिया था । विठठल ने ही उनको देहू में बसाया | तुकाराम मोरे कुल के आबल्े 
उपनाम वाले वनिया (कुणवी) थे। वे देह के महाजन थे । तुकाराम अपनी 
हीनता के बारे में बतलाते है*--- 
'बरा कुणबी केलो । नाही तरि दभेचि असतो सेलो ४ 
ओर 
आक्स न करी या लाभाचा । तुका विनवि कुणबियाचा ॥* 

अ्रच्छा हुआ मै कुनबी जाति में उत्पन्न हुआ अन्यथा व्यर्थ अभिमान और 
फरूठे दभ से ही मर जाता | अतएवं यह जो लाभ हुआ इसमें बिता आलस्य के अपना 
भला कर लेना चाहिए ऐसा विनम्रतापूर्वक तुकाराम बनियेका निवेदन है। पढरी की 
यात्रा इनके कुल मे पुश्तेनी रूप मे थी । इनके पिता का नाम वोल्होवा और माता 
का नाम कनकाई था । शक १४५२० अर्थात्‌ सच्‌ १५९८ में तुकाराम का जन्म 
हुआ । तुकाराम के दो भाई सावजी और कान्होबा नाम के थे । सावजी बचपन से 
ही विरक्त थे । शकर की कृपा से ये जन्मे थे । तुकाराम की दो ज्ञादियाँ हुई थी । 
प्रथम पत्नी का नाम रखमाई था जो खाँसी और तपेदिक से नित्य बीमार रहती 
थी। दूसरी पत्नी पुरो के धनवान साहुकार आप्पाजी गुढ॒वे की लडकी अवलो 
उपाख्य जिजाबाई थी। तुकाराम का दूसरा विवाह अपनी तेरहवी वर्ष की आयु मे 
हुआ । बचपन बडे सुख मे बीता। सुखोपभोग की सारी सामग्री और अनन्त 
सम्पदा उनके पास में थी। महिपती अपने भक्ति-विजय में कहते है २--- 


माता-पिता बंधू सज्जन | परी उदण्ड धन्य । 
शरीरी आरोग्य लोकांत मग्न । एक हि उरोे असेना ॥ 


दुखो का आक्रमण-- 


सत्रह वर्ष की उम्र मे माँ-वाप चल बसे। बडे भाई की स्त्री मर गई । 
इसी दुख से विरक्त होकर सावजी तीर्थाटत करने के लिये घर छोड़कर निकल गए । 
तुकाराम अपनी दो स्त्रियों के साथ सुख पूवंक जीवन व्यतीत कर रहे थे। पर अब 
धीरे-धीरे वह सुख नष्ट होने लगा। अकाल पड़ने से व्यवसाय मे घाटा होने लगा 
९, तुकारास चरित्र पूर्वाध--पु. म. लाड, पृ० १। 
२. तुकाराम अभंग गाथा--अभंग ३२०, प्ृ० ५३ । 
३. भक्तिविजय--महिपती । 


२४८ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


और प्रतिष्ठा नष्ट होने लगी। अन्त में दिवाला निकल गया। दुष्ट और नीच 
साहुकारो ने काल की तरह घेर लिया। इसी अकाल मे उनकी प्रथम पत्नी अन्न-अन्न 
हते हुए ही मर गई । अनाज बहुत भहगा हो गया । इस तरह वे सब तरह से 
क्षत विक्षत हो गये । उनको निराशा ने पूरी तरह से व्याप लिया । इसी में उत्तका 
बेटा सतू भी चल बसा और गाय बैल भी मर गए । वे अपनी इस विपन्नावस्था से 
पूर्ण विरक्त और उद्विग्न हो गये । 
(प्रिया पुत्र बंघु । याचा तोडिला सम्बन्धु । 
सहज भालो संदू । फाग्यहीन करंटा। 
तोडून दाखवे जनी । शिरे सांदी, भरेराना । 
एकांत तो जाणा तथा साठी लागला ॥/* 


प्रिया, पुत्र और बधु का चिर विछोह हो जामे से में मदभाग्य और रंक वन 

गया हुँ। लोगो को अपना काला मुह नहीं दिखा सकता इसलिये जंगल में कही 
किसी कोने मे छिपकर एकान्त में बैठा रहता हूँ । नियति के क्रूर प्रहारों ने उन्हें 
ऐसा फल चखाया कि व्यवसाय और ग्रहस्थी ने ही उनका परित्याग कर दिया । 
पुकाराम इनको दुखमय मानने लगे। दूसरी पत्नी घनवान की बेटी थी। परि- 
स्थिति जब तक अच्छी रही तब तक वह प्रसन्न थी। परन्तु ऐसे सकट कालीन 
प्रसण तथा अवस्था मे वह उनको टोकने लगी । ससार के प्रति वे पूर्ण उदासीन बन 
गए। अविद्या की रात्रि नष्ट होकर भक्ति के अंकुर उनके अन्तःकरण मे प्रादुर्भूत 
हुए। माया मोह के पाश-भासक्ति के वंधत जलभुनकर नष्ट हो गये। भक्तों की 
बडी कठिन परीक्षा होती है। इस विपय पर तुकारामोक्ति प्रसिद्ध है-- 

देव भक्तालागी करु नेदी संसार। अज्भी वारावार करुनिया ॥ 

भाग्य ध्यावे तरी अंगी भरे त्ताठा । नहुणोनि करंटा करोनि ठेवी ॥ 

स्त्री ध्यावी गरुणवंती नाती गुँते आशा | या लागी कर्कशा पाठी लागी । 

तुका महुणे सज प्रचित आलो | देखा आरिक या लोका काय सांगो ।॥। 

“भगवान्‌ भक्तो को गृहस्थी भी चलाने नहीं देता। अहकार पूर्ण होकर 

सोभाग्यशाली बनने की अपेक्षा निरहकारी बन दरिद्री बनना अच्छा है। ग्रुणवत्ती 
स्‍त्री के रहने पर उसी मे आसक्ति बढ जाती है। शायद इसीलिये मेरी स्त्री कर्कझा 
याने भगड़ालू प्रवृत्ति की है। है भगवान्‌ मुझे इसका पुरा अनुभव आया है और इन 
लोगो को मैं क्या कहूँ ?” इस तरह पूर्ण रूप से परमार्थी बन गए । विठठल भक्तिको 
१. भक्ति विजय--महिपती । 
२. तुकाराम अभद्धः गाथा-अभद्भ ३०५१, पृ० ५१११ 
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वे अपनी वपौती मानते है.। वे भार्मनाथ नाम के देह के पास की पहाडी पर या 
पास के ही भंडारा नाम की पहाडी पर एकान्त मे तपस्या साधन करने लगे । अपने 
गाँव के एक टूटे हुए जी विठठल मन्दिर का गाँव के चार लोगों की सहायता से 
उन्होने जीणोंडार किया । उस मन्दिर मे दिनरात नामस्मरण, सच्डीतंन, भजन 
अभंगर रचना करते हुए उसी में मग्त रहने लगे । एकनाथी भागवत को सहखवार 
पढ़कर उसका पुनः पुन ॒पारायण करते रहे । नामदेव के अभज्भो को पढ़ा। अन्य 
साधु सन्‍्तों के ग्रन्थों को भी पढ़ते रहे । परिणामतः उन्हें पर-द्रव्य और परनारी 
विषवत लगने लगे । अपने व्यावसायिक सारे कागजो को इन्द्रायणी में ड्ुबोकर वे 
पूर्णातः निस्संग बनने की साधना करने लगे। रोज प्रात.काल उठकर भगवद- 
साधना में लीन रहता उनका ध्येय बन गया । अध्ययन, मनन, चिंतन यही' जीवन 
क़रम-सा बन गया । 

पारमाथ्थिक पांत्रता प्राप्त करने की साधना-- 


अपनी अनवरत साधना में कही निद्रा न आजाय इसलिए वे अपनी चोटी को 
रस्सी से बॉधकर खूटी में टांगते जिससे ऋपकी आजाने पर निद्रा भग हो जाती और 
वे एकाग्रता से मनन, चितन, निदिध्यासन करने मे रत रहा करते। बुद्धि कुशाग्र 
और स्मरण शक्ति तीव्र होने से ग्रन्‍्थो के अध्ययन ने उन्हे पूर्णा विद्वान बना दिया । 
सत-समागम भी बढता गया । सभी सगे संवधियो ने उनका द्वेष करना आरम्भ कर 
दिया फिर भी वे अपना कार्य करते ही रहे । एकान्तवास मे उतका मन रमने 
लगा । अरुण्य के पेड, लताए, पश्मुपक्षी उनके लिये सगे कुटुम्बी जनो की तरह 
भासित होने लगे :१ ५ 

हमारे लिये वृक्ष-लताएं और वनचर ये हमारे सग्रे-हितू है। सुस्वर ध्वनि 
में पक्षी गाते है। इसलिये एकान्त सेवन बड़ा अच्छा लगता है । कोई ग्रुण अथवा 
दोप भी शरीर से नही चिपकते । देह की शोभा के लिए कथा कमंडल आदि की 
आवश्यकता हवा से ही परिपुर्ण हो जाती है। हरिकथा विस्तारपर्वंक करना यही 
भोजन वन गया है । इसके विविध प्रकार ढूं ढ-ढहू ढकर रुचि सहित हरिकथा सेवन 
करना उचित है। यहाँ रहकर अपने मन से ही सवाद किया जा सकता है और 
चर्चा और प्रतिवाद भी अपने आप से ही सभव है ।” इस तरह तुकाराम का मन 
विठृठल-चररा में मग्त हो गया। पत्नी जिजाबाई उनसे सदा भंगडती-गालियाँ, 
देती, परच्तु फिर भी उनका ध्यान रखती । जंगल में अपनी एकान्त साधना में 
अपनी साधना में मग्त इस साधक को ढुूढ़-ढहू ढकर खाना खिलाती, इधर तुकाराम 


२. तुकाराम अभड्भ गाया, पृ० ४२२-अभड्भ र४डंद१। 
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दानी वनकर अपना घर लुटवाते । एक बार तो स्तान करने बंठी हुई अपनी पत्नी 
का वस्त्र भी एक गरीब महारिन को उठाकर दे दिया। उनकी इस दान- 
दरता और निलंज्जता पर वह तुकाराम को बहुत कोसती । इस तरह तुकाराम का 
घरेलू जीवन था । एकवार स्वप्न मे नामदेव ने आकर अपने शतकोटी अभज्ज रचने 
के अधूरे कार्य को पूरा करने का आदेश दिया | नामदेव की तरह बिठ्ठल ने भी 
उनको स्वप्न मे यही आदेश दिया । 
कवित्त स्फुरण और गुरु कंपा-- 
नामदेव का स्वप्न में आदेश वे अपने एक अभद्भ में वर्णन करते है )--- 
नामदेव केले स्वप्नामाजि जागे। सवे पांडुरंगे घेऊनिया ॥१॥ 
सांगितले काम करावे कवित्व । वाऊगे निमित्त बोलो नको ॥ 
भाप टाकी सकू घारिली विदठले । थापदीनि केले सावधान ॥२॥ 
प्रमाणाची संएया सांगे शत कोटी । उरले शेवटी लावी तुका ॥। 
नामदेव पाडुरग सहित स्वप्न में आये ओर आदेश दिया कि तुम कविता 
करो । किसी तरह की कोई अडचन इस कार्य में उसे न करने के लिये मत 
दिखाना । मुझे अपने हाथ से स्पर्श कर विठठल ने सावधान किया और आदेश 
दिया कि तुम नामदेव के शतकोदि अभजद्भ रचने के बचे हुये कार्य को पूरा कर 
डालो । मै स्वयम्‌ विठुठल अभिमानपूर्वक तुम्हे भादेश दे रहा हूँ। अतः इस कार्य 
को कर डालो ।' परिणामत उनमे कवित्त का स्फुरण हुआ और वे अभद्भ रचना में 
लग गये । इसी तरह फक्‍्कड और निरीह बनकर वे पहुँचे हुये सत-महात्मा वन 
गये । अपने मन से भक्तिमार्ग का अनुसरण करते हुये एक दिन अचानक उन पर 
गुरु कृपा हुई । 
'सदगुरु राये कृपा मज केली । परी नाही घडली सेवा कांहीं ॥ 
सांपडविले वाटे जाता गंगास्ताना । मस्तकी तो जार ठेविला कर ॥॥ 
भोजना सागती तूप पावशेर । पडिला विसर स्वप्नामाजी ॥ 
कांही कछे उपजला अन्तराय । म्हसण्योनियों काय त्वरा जाली ॥। 
जाशत्या नेणत्या ज्या जैसी आवडी । उत्तार सांगडी तापे पेटी ॥ 
तुका म्हरे मज दावियेला तारु | कृपेचा सागरु पांडुरंग ॥४ 
सदगुरु बाबाजी चैतन्य ने मुझ पर कृपा की परन्तु कोई सेवा मुभसे नहीं 
ली । गगास्तान कर्थात्‌ इन्द्रायणी स्नानार्थ जाते हुये सदग्रुरुने उनके मस्तक पर 
१. तुकाराम अभंग गाथा--अभंग १३२०, प्ृ० २३१। 
२. तुकारास अभंग गाथा--अभंग ३६८-३६६, पृ० ६० । 


ट् 


४ हो अप कर 
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चरदहस्त रखा और अपनी गुरु परम्परा बतलाई । राघव चैतन्य, केशव चैतन्य और 
बावाजी चैतन्य की परम्परा में वाबाजी चैतन्य ही उनके गुरु थे । उपासना के लिए 
चुकाराम को उन्होने “रामकृष्ण हरि! यह मत्र दिया । यह घटना माघ शुद्ध दशमी, 
गुरुवार के दिन घटी । तुकाराम कहते है मेरे मल के भाव को ठीक तरह जानकर 
मेरी रुचि और चाव का सरल मत्र मुझे उपदेश के रूप मे दिया। अतणएव साधना 
मे किसी तरह का व्यवधान उत्पन्न नही हुआ । भवसागर के उसपार जाने के लिये 
यह नाम रूपी नौका मिल जाने से मैं कृतकृत्य हो गया | स्वप्न में सदगरुरु ने 
भोजनार्थ एक पाव घी माँगा था परन्तु तुकाराम को इसका विस्मय हुआ। इसीलिए 
उनको ऐसा लगा कि ग्रुरु-सेवा मे गलती हो जाने से वे शीघ्र ही अन्तर्धान हो गए। 
यह ग्रुरुपदेश शक १५४१ में हुआ ।" 

इसके बाद कीतंन रग में तुकाराम के मुख से अभग-काव्यगगा अवाध गति 
से प्रवाहित होने लगी । उनका यह काव्योत्कर्ष रामेश्वर भट्ठ नाम के एक ब्राह्मण 
को सहन नही हुआ । वह तथा अन्य लोग उनका द्वेष करने लगे । कुनवी जाति 
का एक व्यक्ति महान्‌ आदर्मी बनकर कवित्व करता है यह देखकर वे उनके कार्य को 
पाखड समझने लगे । उनका गाँव मे रहना भी मुश्किल कर दिया। तुकाराम कहने 
लगे * 

काय खाबे आता ? कोणीकडे जावें ? गायांत रहावे कोण्याबढ्ें ? 

कोपला पाठिल गाविचे हे लोक आता घाली भीक कोश मसज ? 

अब मैं वया खाऊं भौर कहाँ जाऊ और गाँव में किस के बल पर या 
आधार पर खड़ा रहूं ? गाँव का पाटिल नाराज है ओर ये अन्य ग्रामवासी लोग 
और उनका यह व्यवहार ! अब मुझे भीख भी कौन देगा ? लोगो का संपर्क ने 
उत्पन्न हो तथा कोई लाछन न लगे और वे खुश रहे इसी आत्मसहिष्णु वृत्ति से 
उनकी दी इच्छानुसार अपनी अभंग की पोथियाँ इन्द्रायणी में डुवो दी। पहले 
व्यावहारिक हृष्टि से अपनी चोपडियाँ ड्बो दी थी अब पारमाथिक साधन की पोधियाँ 
भी गंवानी पडी । लोग भी कहने लगे वेचारे पूरे लुठ गये। तेरह दिन प्रायोप- 
वेशन करते रहे । न अन्न ग्रहण किया न जल। एक शिला पर ध्यानस्थ होकर 
वेंठे रहे । अन्त में अभग की पोधियाँ फूलकर ऊपर आ गईं | अब उन्हें सगुण 
साकार का दर्शन हो गया | रामेश्वर भट्ट और अन्य विरोधक मबाजी जैसे भी 
उनके शिष्य बनकर नाम सद्धीतेंन मे काक बजाने वालो से स्वयस्‌ सहकाय॑ देने 
लगे। अब वे निरिचत होकर गाने लगे । 


१. पाँच संत कवि--डा० शं. गो. तुछपुछ्ेे, पू० ३०० । 
२. तुकारास अभ्ृग गाथा--अभ्ग ६७६, 3८८१, पू० १३०१ 
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गाईन तुझे नाम । ध्याईन तुझे नाम । आरिक न करी काम जिव्हा खुखें । 
पाहिन तुझे पाये ठेवीन तेये डोये । पृथक ते काय। न करी वाणी । 
तुझे थि गुणा वाद । आई के न काीं । आरि कायी वाणी | पुरे आता । 
करीन सेवा करी। चालेन पाई। आरिक नव जेठाई तुजवीण | 
तुका म्हरें जीव । ठेविला तुझ्या पाई। आरिक ती काई । येऊ कवणा |” 


मैं तेरा नाम गाऊंगा । तेरे नाम का ध्यान करूगा और कोई भी कार्य 
नही करूँगा । तुम्हारे चरण देखकर उन पर अपने मस्तक को भकुका दूगा। जीभ 
और मुख तेरा नाम लेने के अतिरिक्त और कुछ भी नही करेगे। कानो से तेरा 
गुणानुवाद ही मात्र सुनूगा और कोई शब्द नही सुन सकता । हाथों से तेरी सेवा 
करूँगा अपने पेरो से चलकर तेरे पास ही आऊंगा। मैंने अपने प्राण तुभे सौप 
दिये है, अब अन्य किसी की शरण नही जा सकता । 
अनेक लोग उनके कीर्तन मे आने लगे । कीतंन के लिये केवल वीणा तथा 
मजीरे का एक जोड इतनी सामग्री पर्याप्त थी । पंढरपुर का माहात्म्य तुकाराम के 
अभग संकीत॑न से पत्थर में भी निर्श्वर बहने लग जाय ऐसी भक्ति की धूम-धाम मचा 
देना यही उन्तका ध्येय बन गया । वे कहते है कि यह भगवान भाविकों के हाथ की 
चीज है। इसकी प्राप्ति चित्त मे चेतन्य को रज्भ लेने के बिना नही हो सकती । मैं 
निरचय पूर्वक कहता हूँ कि हरिकथा गाने से सर्वथा सव का उद्धार हो जावेगा । 
उनका कहना है--- 
नाम संकीतंन साधन पे सोपे। जछतील पापे जम्मांतरें। 
न लगे सायास जावे वनांतरा । सुखे येत्रो घरा नारायरा ॥ 
रामकृष्ण हरि विठठल केशवा । मंत्र हा जपावा सववेकाछ ॥। 
नाम सकी्तंन यह बहुत सरल और सुलभ साधन है । इस साधन से जन्म 
जन्मांतर के पाप नष्ट हो जायेगे। इसलिये आरम्भ से ही दत्तचित्त होकर उस अनत 
को मनाना चाहिये। उसके लिये कही भी जगल में जाने की कतई आवश्यकता 
नही है। बड़े चाव से रामकृष्ण हरि-विठठल-केशव यह न्ाममंत्र सर्वदा जपना 
चाहिये । ऐसा अन्य कोई सुलभ साधन नही है यह मैं विठोबा की शपथ लेकर 
कहता हूँ । ह 
तुकाराम और रामदास तथा शिवाजी के पारस्परिक सम्बन्ध -- 
तुकाराम और रामदास के जन्मकाल मे दस वर्षो का अन्तर है | पर इससे वे 





१. तुकाराम अभंग- तुकारामची सभंग गाथा । 
२. तुकाराम अभंग--अभद्भु २४५८, पु० ४१८। 


के 


हे 


तुलनात्मक अध्ययन २५३ 


दोनो आपस में मिले ही नही ऐसा नही कहा जा सकता । तुकाराम और जिवाजी 
की भेट हुई थी और उत्तके ऐतिहासिक प्रमाण भी उपलब्ध है। रामदास तुकाराम 
भेट का हनुमत स्वामी कृत रामदास की खबर, आत्मारामकृत दास विश्वाम धाम, 
और उद्धव सुत कृत समर्थ चरित्र” इन तीनों ग्रन्थो मे उल्लेख मिलता है। 
डा० श. गो. तुलपुछे के मतानुसार यह भेट शक १५७१ में पढरपुर मे हुई होगी । 
इस भेट के समय दोनो ने दो अभग रचे थे जो इस प्रकार है*- 
(१) कधि बा रिकासा होसी। कधि संतापासी जाशी ॥ 
काधथी नाम वाच्े स्मरसी । काधी सद्यगुरूते वंदिसी ॥ 
ऐसे म्हणता जन्म गेला । माक्के साके म्हणता सेला ॥ 
रामी भजावे भजावे । रामदासी रासचि व्हाये॥ 
--रामदास । 
(२) जि भी निवारी कामा । तथि होईन बा रिकासा ॥। 
जाऊ स्हखतो संतापानीं | पोरे आरिपती संतापासी ॥ 
कथा ऐकू” जरि भवतारणी । जाऊ नेदी बाइल तरणी । 
जालो शास्त्री वेय्याकरणी । बोला सारखी नाही करणी ॥ 
विठठल भजन न ये कदापि। करिता खछ जन येकदापी । 
तुका महणे ऐशा चरा । न चुकती येरभारा ॥ “तुकारास । 


ऐसा लगता है कि जब ये दोनो सत आपस में मिले तब किसी ससारी 
गृहस्थ से रामदास ने कुछ प्ररन पूछे तब उस ग्रृहस्थ की ओर से तुकाराम ने उत्तर 
दिये है। 'वताओ कि तुम कब रिक्त रहते हो ? कब क्रोध छोडते हो? और 
कब मुख से नाम-स्मरण करते हो, और कब सद्गुरुकी शरण जाते हो ” मतलब 
यह कि कुछ भी ठीक से नही कर पाते हो । सारा जन्म “यह मेरा है', 'यह मेरा है' 
यही कहते हुए वीत गया और एक दिन इसी तरह मर जाओगे । अतः रामदास 
कहते है कि भक्त बनने के लिये नित्य राम को भजना चाहिए और राम होकर राम 
का भजन करना चाहिये । इस पर तुकाराम ने कहा कि इसका उत्तर इस प्रकार 
है-- जब मैं अपनी काम वासना का निवारण कर लूगा तब रिक्त हो जाऊंगा। 
क्रोध को भगाने की चेष्टा करता हूँ तब लडके क्रोध करने पर मजबूर करते है। 
यदि मैं भवसागर से तारने वाली हरिकथा सुनने लगता हूँ तो मेरी युवा पत्नी इस 
कार्य में भाग लेने से रोकती है । यदि शास्त्री और वंय्याकरणी पडित बनता हू, तो 


१. पॉच संत कवि--डा० शं. गो. तुत्ठपुछे, पू० ३१३ । 
२. भारत इ तिहास संशोधक संडत्ठ वाषिक इतिद्ृत्त हक १८३४५ । 
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उक्ति की तरह मेरी कृति नहीं बन पाती है। इस तरह खलजनो के बीच रहकर 
विठठल-भजन कदापि नही हो सकता । तुकाराम कहते है कि ऐसे व्यक्ति के लिये 
जन्म-मरण का चक़् अनिवार्य है।* 
तुकाराम और जिवाजी की भेट तुकाराम-रामदास भेट के पूर्व हुईं होगी। 
प्रयम भेट पुनवडी में कीतेन के अवसर पर हुई थी । तुकाराम कीर्तन कर रहे थे 
और शिवाजी उसमे उपस्थित थे। तभी मुसलमानों का आक्रमण हुआ तब अभज्नो 
की पुकार सुनकर भगवान्‌ ने शिवाजी का रूप धारण कर परस्पर उसका निवारण 
कर दिया । जनपरम्परा और प्रचलित विश्वास इस बात को स्वीकार करते है । 
जिवाकालीन पत्र व्यवहार से यह प्रतीत होता है कि प्रथम भेंट शक १५६७ से 
शक १५७१ के बीच कभी हुई होगी । इसके वाद जिवाजी ने तुकाराम को सम्मान- 
पूर्वक बुला भेजा। तब जो अभगात्मक उत्तर उन्होने शिवाजी को भेजा वह बहुत 
प्रसिद्ध है। उस पत्र में शिवाजी को वे “गुरुभक्त', चातूर्य सांगर', सर्वज्ञ राजा! 
आदि विशेपणों से भूपित करते हैं। यह मुलाकात तुकाराम के जीवन के अन्तिम 
काल मे ही हुई होगी ऐसा अनुमान है। इसका आधार यह अभज्भ है--- 
'घेओनिया भेटी कोण हा सन्‍्तोष । आयुष्याचे दिस गेले गेले” १ 
इस प्रसग के समय जिवाजी की आयु १९ और तुकाराम की आयु ५१ थी । 
तुकाराम को काव्य स्फूर्ति शक १५४६ में हुई थी। अत अनुमान से कहा जा 
सकता है कि इनकी काव्य-गड्ा अवाध गति से २४ वर्षों तक बहती रही । 
तुकाराम के अभगो की सख्या पाँच हजार है क्यो कि इतने अभग उपलब्ध है। 
वसे पाँच कोटी एक लक्ष, चौदह सहस्त अभंग उन्होने रचे ऐसा बतलाया जाता है। 
सभवतः अन्य कवियों की तरह इनकी भी रचना काल के उदर में समा गई हो । 
नये अनुजीलन में तुकाराम कृत भानुदास-चरित्र, और सुदाम चरित्र, मिले है ।* 
तुकाराम के अभड्ो की गाथा महाराष्ट्र सरकार ने प्रसिद्ध की है। अभड्ो में 
आरम्भ में बरालक्रीडापरक अभज्भ है। अन्य अभद्भो मे उनकी अपनी क्षात्मानुभूति 
ओर स्वसवेद्य अनुभवों की अभिव्यजना है। ये गीती-काव्य के अन्तर्गत रखे जायेगे । 
कुछ अभज्भ विशिष्ट प्रसड्रो और घटनाओ पर आधारित है। समाज का उद्धार, 
सदाचार की स्थापना, भगवद्‌ भक्ति की प्रतिष्ठा इन अभज्भो का मुख्य लक्ष्य है। 
उपतिपद एकनाथ, ज्ञानेश्वर और नामदेव की कृतियों की छाया तुकाराम के अभगों 
में दिखाई देती है । 
१. तुकाराम--डा० रा. ग. हफषें, पृ० &७ । 
२ भारत इतिहास मंडल त्रेमासिक वर्ब २३ अड्ूः ४, संपादक रा. स. आठवें, 
दा. के, ओक । 


राम ईंत श्लोमद भगवद मभीता का अमंगात्मक अजय पसझत्र-गीता क्के 
नाम से श्री ने केन्द्र लें अनुसंधानकर प्रकाशित करती है । विद्वानों में 
लिण[यात्म $ लिष्कर्ष से रूप में नहीं द्विया हैं । राम के साथियों 
पर प्रकाश डालते वॉली पर बेन्द्रे जी नें 'तुकारामाचे स॒त सागाती प्रसिर्स 
की हैं। तुकारामाची गुरु 7 ग्रन्थ प्रकाशित हो गन तुकाराम 

अध्ययतार्थ ब्ेस्द्रे जी की पुस्तक हे दृष्टव्य हैं अमड्भ गाया तुकाराम रचित हिन्दी 
अम्डू और पर की मिलते पराम के भाई कान्हीवा के अभर्ज़ 


वे सबके हद ञ॑ समार्विष्ट हो जाती हैं अगूठी में जडे हुए. नी की तरह उनके 
कद उत उनकी रसपेनीं में अपनी खमक-दर्मक दिखाया करते हैं! कबीर की तर 


१. सकल संत गाया- गेम ३८२९५ वहिणावाई, ४९ प्रढछ । 
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हफट शैली मे अटपटी वानि से घक्का-मार-भाषा में दम्भ और पाखड का वे 

स्फोट करते है। इनके हिन्दी पदो की भाषा वृज है। अभग में दो से लेकर दो सौ 
तक कडियाँ हो सकती है । उसकी कोई बधी-बधाई परम्परा नहीं है। अभंग में 
चार चरण से एक चौक वन जाता है। इन चार चरणो मे मात्राओ अक्षरों, गणो 
का कोई नियम लागू नहीं होता। तुकाराम का सदेह वेकुठागमन सारस्वतकार 
वि. ल भावे के अनुसार शक १५७२ मे है। देहुकरों की पोथी में जक १५७१ 
दिया हुआ है। वि. का. राजवाडेजी भी इसी मत के है। तुकाराम ने अपनी 
पत्नी को ग्यारह अभगो में अपने निर्याण काल के पूर्व 'पूर्ण बोध” चाम का उपदेण 
दिया था । यह उपदेश फाल्गुन शुद्ध द्वादशी सोमवार को दिया था। फलत उनका 
सदेह वेकुण्ठागमन शक १५७१ मानना उचित है । 
तुकारास परम्परा के अन्तिम सन्त वेष्णव कवि निछाबो पिपछनेरकर : 

वारकरी सम्प्रदाय के ये अन्तिम वेष्णव सन्‍त कवि है। नगर जिले के 
पिपलनेर ग्राम में ये रहते ये । बचपन से ही इनकी प्रकृति शिवभक्ति मे रमती थी । 
अत राजसेवा अपने से नही होगी ऐसा निश्चयकर उन्होने अपनी लेखनी को ईश्वर 
के चरणो पर अप कर दिया। तीथे यात्रा करते-करते वे पंढरपुर आगए। 
तुकाराम की दिगत कीति सुनकर उनके मन मे तुकाराम के प्रति अत्यत प्रगाढ श्रद्धा 
उत्पन्न हो गई थी । तुकाराम के निर्याण हो जाने पर बीस-पच्चीस वर्ष बीत गए 
थे। तब निछोबा का जन्म हुआ। वे देहु आए और वहाँ तुकाराम के दर्शन 
किये। ज्ञानेश्वरी, नाथ भागवत और तुकाराम की गाथा का अखड पठन वे कर 
आए थे । इन तीनो की वाणी का प्रभाव निछोवा की रचना पर अनिवार्य रूप से 
पड़ा है जो अन्यत स्वाभाविक ही था। वे कहते है-- 

'निला म्हणे आम्ही भोछापुचि देवा। तुकयाचाधांवा करितसे ॥।* 

'मार्गदावुनि गेले आधी। दयानिधि संत ते। 
येणेंचि पंथे चालो जाता । न पड़े गरुता कोठे काही ॥॥* 

वारकरी सप्रदाय मे तुकाराम के वाद के किसी सत वचन को लेकर कीतंतत- 
प्रवचन नहीं किया जाता । पर अपवाद रूप मे निछोवा के अभग लेकर कीत॑न 
प्रवचन होते रहे है। तुकाराम की रचना समाजनिष्ठ है उनका चरित्र उनके किसी 
वशज ने साढ़े तीन हजार ओवियो मे लिखा है । 
रासमदास : 


चेत्र शुद्ध नवमी अर्थात्‌ रामनवमी के दिन जाब नामक ग्राम मे सूर्याजी पंत 
ठोसर के यहाँ उनकी पत्नी राणूवाई ने रामदास को जन्म दिया । बचपन से इनका 
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नाम नारायण था। बड़े भाई का नाम गद्भाधर था, जो आगे चलकर रामी 
रामदासके नामसे प्रसिद्ध हुए । रामदाससे ये तीन साल उम्रमे बड़े थे । बड़े भाई का 
विवाह हो गया और उसके बड़े हो जाने पर सूर्याली पंत ने उसे मन्नरोपदेश और 
अनुग्रह दिया । छोटे भाई रामदास भी यही चाहने लगे । तब पिता ने कहा अभी 
तुम्हें अधिकार और पात्रता प्राप्त नही हुई है। इस पर चिढ़कर वे वाढ आई हुईं 
नदी मे कूद पडे । बड़े वेग का प्रवाह नदी में होने से वे तीन गाँवों तक चदी में 
बहते हुए गये । इसके बाद वे तैरकर नदी के पार लगे। तब एक ब्राह्मण ने 
करुणा करके उनको एक यज्ञोपत्रीत और एक वस्त्र दे दिया। नदी के किनारे 
चलकर वे पंचवटी पहुँचे । वहाँ के राम मन्दिर मे रहकर उसकी पूजा, सेवा करने 
लगे तथा उसी राम से मत्र और अनुग्रह लेने का निश्चय कर लिया। बारह वर्ष 
तक गोदावरी नदी के तट पर टाकछी नामक स्थान में गायत्री पुरश्चरण करते 
रहे । एक रात को भगवान्‌ रामचन्द्रजी के द्वारा उनको अनुग्रह प्राप्त हो गया । 
सारे देश का उन्होने पर्यटन कर समूचे देश की राजनीतिक और सामाजिक दुर्दगा 
का अवलोकन किया था । अत. उन्हे सारे वातावरण का पूरा ज्ञान था। अनुग्रह 
प्राप्ति के वाद आसेतु हिमाचल पुन. घूमकर परिस्थिति को देखा उस पर चिंतन और 
मनन कर एक सर्वकदश स्वतंत्र सिद्धान्त और साधन तथा तन्‍त्र सुनिश्चित कर जिस 
प्रकार का्यन्वित किया उसे उनके ग्रन्थो मे अभिव्यंजित विचारों से देखा जा 
सकता है । 


बचपन से ही उनको चिताग्रस्त देखकर उनकी माँ ने उन्हे उसका कारण 
पूछा तो उन्होंने उत्तर दिया, “माँ मैं सारे विश्व की चिन्ता करता हूँ । विदेशियों के 
विद्याथ्रियों के राज्य से देश भर में जो द॑न्‍्य फैला था उससे लोग हताश एवम्‌ निराश 
हो गये थे । वे उसका वर्णात करते है*--- 
बहु साल कल्पांत लोकासि आला । 
महरष बहू घधाडि केली जनाला ॥॥ 
किती येक ते देश त्यागोनि गेले । 
किती एक ग्रामेचि ते वोस जाली ॥ 
पिके सर्वे धान्‍ये थि नाना बुडाली ।॥ 
किती ग्रुजिणी ब्राह्मणी भ्रष्टचिल्या ॥ 
किती शांमुखी जाहजों पाठविल्या। 
किती येक देशांत ही पाठवील्या ॥ 


१. भ्री समर्य चरित्र-ज, स. करन्दीकर, समर्थस्फुट प्रकरण, पृ० २१-२२ । 
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किती सुन्दय हाल होऊनि सेल्या । 
कांही मिछेना, मिछेना खावयाला ॥ 
ठाव नाही रे, नाही रे जायाला ॥ ---सफुट प्रकरण । 


कई वर्षो तक जनता में ऐसी परिस्थिति उत्पन्न हो गई थी जैसे कल्पान्त का 
समय क्षा गया हो । लोग हताश होकर मर गए, या मारे गए। कुछ देश को 
छोड़कर भाग गये । कई ग्राम उजड गये इससे अनाज आदि सब नाना प्रकार से 
नष्ट और महंगा हो गया । कई गूजर स्त्रियों को एवम्‌ ब्राह्मसिणियो की भ्रष्ट किया 
गया । कई सुन्दर कुलवन्तियों को जहाज मे भरकर बादश्ाहों के पास भेजा गया । 
कइयो को अन्य विदेशों मे भेजकर बेचा गया । कई सुन्दरियाँ अत्याचारों से मर 
गई । ऐसी दुस्थिति उत्पन्न हो गई कि लोगो को खाने के लिये कुछ न बचा । 
रहने के लिए ठौर तक न रही ।' देश की ऐसी भयद्ूूर दुर्दशा तथा सामाजिक 
परिस्थिति वडी भयातक हो गई थी । इससे रामदास को बडा दुख हुआ । वे इस 
बात का उन्मूलन करने का उपाय खोजने लगे। सन्‍्तो के निवृत्ति परक मांगे का 
उपदेश महाराष्ट्र ने पढ़ा। पर कृति से वे आलसी बन गए थे । रामदास को यह 
अच्छा नही लगा । महत, गुरु और सत केवल नाम-महिमा का उपदेश करते 
रहते । पर समाज की विपन्नावस्था इससे कदापि सुधरने वाली न थी। अतः 
सम्प्रदाय बनाने की दृष्टि से मठ स्थापना करने का उन्होंने नि३्चय किया। उसके 
अनुसार यह निष्कर्प कितना मामिक है-- 


'जितुका भोद्ा भाव । तितका अज्ञानाचा स्वभाव ॥ 
अज्ञानेतरी देवाधि देव। पाविजेलकैसा ॥** 


जितना भोला भाव होगा उतना ही वह अज्ञान का सूचक होता है। इससे 
भगवान्‌ की प्राप्ति कठिन हो जाती है। अपने धुवाधार प्रयत्नो से उन्होंने अनेक 
शिष्य-प्रशिष्य तैयार किये | कई मठ निर्माण किये। सब भठो का केन्द्रिय मठ 
जाफल में स्थापित किया। यहाँ पर स्वयम्‌ श्री समर्थ रामदास रहा करते थे । 
उनके पट्ट शिष्य कल्याण स्वामी डोमगाँव मठ में रहते थे। उनके प्रथम शिष्य 
उद्धव दो मठो के मठाधीश थे । एक मठ टाकछी मे और दूसरा इन्दूर-बोधन मे 
था। इसके अतिरिक्त औरज्भावाद, काशी, रामेश्वर, सूरत, बद्रीकेदार आदि समूचे 
भारत मे उनके मठ थे । इन मठो में रामदास के चुने हुए महत थे। इनका कार्य 
सर्वंत्न सचरण करना, परिस्थिति का निरीक्षण करना, समर्थ रामदास का कार्य 
करना, रामनाम का जप करना, तथा राम जौर हनुमान के मन्दिर बनवाना और 


१ दासबोध-ससभ्े रामदास, २०-१-६६ । 





तुलनात्मक अध्ययन २५६ 


सतर्क रहने के लिए शिक्षा देना था। रामदास स्वयम्‌ देखते कि ये सब थिष्य इन 
बातों मे पटु और निपुरा हो जाय । ललितकलाओं की शिक्षा भी इनको दी जाती 
थी । चिद्यादान का कार्य दिनरात चला करता था। उनके मत में ये बाते अच्छी 
थी ५ 22 

आजवडी सगछे लोका । प्रीति ने भजती जनी । 

इच्छिले पुरविती सर्व | धन्य ते गायनी कछा ॥। 

ये काकी महंती येते । उदंड किती वाढते ।। 

विख्यात सकछे लोकीं । धन्य ते गायनी कला ॥ 

राहती लोक ते रानी । आवडी उपजे सनी ॥। 

चरियता कीति देवाची | धन्य ते पावती फव्ठा ॥। 


'गायनसे सब लोक रीझक्षकर महतका सम्मान करते है। प्रतिष्ठा रखकर उसकी 
वात मानते हैं। उसकी सारी इच्छाएँ पूर्ण करते है । तात्पर्य यह है कि गायनकला 
घन्य है। इससे महती बढती है । लोग परस्पर कहते है कि फलाना महन्त विद्वान है 
ओर बड़े अच्छे भजन गाता है, भगवान्‌ का गरुणानुवाद कर जगल में रहता है सब 
कलाओ को देवताओं के कार्य मे लगाना चाहिए, तभी उनका उद्धार होता है ।' 
उनका अपना शिष्यों को यह उपदेश था, कि अपना शरीर परोपकारा्थ लगाना 
_ चाहिए। किसी को किसी चीज की कमी हो, कोई आवश्यकता हो तो उसकी पूर्ति 
कर तथा उसकी सहायता कर एवम्‌ दूसरो को सतुष्ट कर स्वयम्‌ सुखी हो जाना ही 
अच्छा कायय है। खुद कष्ट सहनकर कीति रूप में बचे रहना ही श्रेष्ठ लक्ष्य है । 
शरीर तो नष्ट होने वाला है ही। इस तरह के उपदेशो द्वारा समर्थ रामदास अपने 
शिष्यों द्वारा समाज का उद्धार करना चाहते थे । 


एकनाथ के निर्याणा काल और रामदास के जन्मकाल में दस वर्ष का अन्तर 
मिलता है। रामदास की माँ और एकनाथ की पत्नी ये दोनो सगी बहने थी । 
अतः समर्थ रामदास के एकनाथ सम्बन्धी ठहरते है। इस निष्क्प का आधार 
तजावर मे प्राप्त एक हस्तलिखित कागज हैं।* एकनाथ की रामोपासना का 
अधूरा कार्य समर्थ ने अपनी रामोपासना से सुसम्पन्न किया । 
- रामदास के पिता उनकी आयु के आठवे वर्ष में ही स्वस्थ हुए । इसी साल 
अर्थात्‌ शक १५३८ के श्रावण शुक्ल अष्टमी के दिन उन्हे रामदर्शन मिला और 
अनुग्रह भी प्रास हुआ । तब से वे अन्तर्मुख वन गए। पुनः वैराग्यपरक प्रवृत्ति के 





१. रामदास-पद स्फुट प्रकरण-समर्थ चरित्र भाग २, श्रीग्शं०्श्री० देव०, पु० १४५४। 
२. तंजावर में उपलब्ध गोविंद वाछ स्वामी के मठ के कागज से । 
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प्रभाव से अपनी तेरहवी वर्ष की अवस्था में विवाह के अवसर पर 'शुभ मगल 
सावधान' सुनकर वे अपने गाँव जांव से भागकर सव की नजर वबचाते हुए ग्यारह 
दिनो मे नाशिक पचवटी आये। यह घटना शक १५४२ में घटी। शक १५४२ से 
शक १५५४ तक का काल गायत्री-पुरश्चरण और त्रयोदक्षाक्षरी राम नाम जप यज्ञ 
में व्यतीत किया । ऐसा कहा जाता है कि उन्होने तेरह कोटि जप किया था। इसी 
काल में वेदाध्ययत और अन्य ग्रन्थ निमिती की तंयारी कर ली। उनके लिखे 
करुणाष्टक इसी काल मे रचे गये। कहा जा सकता है कि यह उनकी साधक 
दशा थी । उनकी जाज्वल्य और नैष्ठिक उपासना से प्रभु रामचन्द्र ने प्रसन्न होकर 
उन्हें पुनः दर्शन देकर अभय दिया और धर्म सस्थापना का कार्य भी करते रहने का 
आदेश दिया । रामदास की रामदास्य-भक्ति का मधुर फल उनको रामदर्शन से 
प्राप्त हो गया | प्रभु रामचन्द्र ने रामदास को हनुमानजी के हाथो सौपकर उन्हें 
आश्वस्त किया । यह घटना शक १५४५४ में घटी । इसके बाद वे देश पर्यटनार्थ 
और तीथ यात्रा करने निकले । अपनी तीर्थ॑यात्रा का वर्णन तथा देश की दुस्थिति 
का विवेचन 'तीर्थावली', अस्मानी-सुल्तानी, परचक्र-निरूपण नामक स्फुट प्रकरणों मे 
काव्य बद्ध किया है।* रामदास की यह विशेषता जान पड़ती है कि वे केवल 
अपने वेयक्तिक उत्कर्य और उद्धार मे ही नही लगे थे वरन्‌ विश्वात्मक नारायण की 
उपासना कर जगदोद्धार तथा लोकमगक् की चिन्ता उन्हे वरावर लगी हुई सी जान 
पड़ती है। इसके लिये उपासना के अतिरिक्त अन्य किसी साधन मे उत्का विश्वास 
नही था । अनवरत उपासना ही उन्होने की । 'उपासनेचा मोठा आश्रयो” उपासना 
का आश्रय सबसे वडी आधार-शिला है ऐसा वे मानते थे। इसीलिये यात्रा से 
लौटकर आने पर वे 'समर्थ रामदास' बन गए । 

उनकी साधना में १२ साल बचपन के, १२ साल पुरश्चरणके और १२ साल 
तीर्थाटन के व्यय कर ३६ वर्ष तक पक्‍की साधना करने के अनन्तर वे कृष्णा तट पर 
आये और समर्थ सम्प्रदाय की स्थापना की । भगवान्‌ का अधिष्टान तथा आइवासन 
मिलने से समर्थ सशरचापधारी प्रश्नु रामचन्द्रजी के सेवक रामदास की ओर वक्ता 
से देख सकने की भूमंडल पर किसी की हिम्मत तक नही थी । हनुमान मन्दिरों की 
' “स्थापना कर बलोपासना से शरीर समृद्ध कर अपने साम्प्रदायिकों के शरीर बलवान 
कर उनके मन भी प्रखर, तेजस्वी और ओजस्वी बनाये। चाफछ मे रामनवमी का 
वड़ा महोत्सव राममन्दिर की स्थापना कर व्यापक रूप मे शक १५७० से होने 
लगा। इसके पूर्व शक १५६७ मे रामनवमी का प्रथम उत्सव मैसूर मे हुआ था ) 
चाफछ के राम मन्दिर को शिवाजी से सहायता प्राप्त हुई थी । 
१. श्री सांप्रदायिक विविध विषय, खं. १, पृ० १-८। 
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शिवाजी-रामदास-भेंट-- 


डा० शा. गो. तुल्पुछं के मतानुसार श्री समर्थे चरित्र भाग ६ (स. खंं. 
आलछतेकर) वाकेनिशी प्रकरण कलम १८, समर्थाची गाथा (अनन्तदास रामदासी), 
गिरधर स्वामी का “समर्थ प्रताप, हचुमन्त स्वामी कृत हनुमन्‍्त स्वामी की बखर 
और अन्य सांप्रदायिक कागज पत्रो के साधनों से शिव छत्रपति और समर्थ रामदास 
की भेट कब हुई थी इसका पता लग सकता है। शिवाजी और समर्थ का साक्षात्‌ 
सम्पर्क कब हुआ तथा उन्होने अनुग्रह कब लिया इस विषय पर इतनी चर्चा चल 
पड़ी थी कि वहुत समय तक निष्कर्प निकालना कठिन हो गया था पर आज उसका 
निर्णय हो चुका है । इन सब के आधार पर कहा जाता है कि चाफछ के निकट 
शिगणवाड़ी के बगीचे में शक १५७१ में शिवाजी ने समर्थ रामदास ने अनुग्रह 
लिया ।१ पुनः प्रा. न. र. फाटक अपने समर्थ चरित्र से यह प्रतिपादन करते है कि 
यह भेट शक १५६४ में हुई ।* परस्तु श्री ज. स. करदीकर उसे १५७१ ही मानते 
है ।2 राजवाडे तथा समर्थ शिवाजी के केवल मोक्ष गुरु नही थे वरन्‌ राष्ट्र गुरु 
भी थे। ऐसा मानने मे कोई हिचकिचाहट नही होनी चाहिए। बसे ऐतिहासिक 
तथ्य और प्रमाण दोनो पक्ष वाले प्रस्तुत कर देते है। तारतम्य रूप से विचार 
करने पर विरोधियों का स्वर ॒ठण्डा पड़ जाता है। रामवरदायिनी, आनन्दवन 
भुवन जैसे समर्थ के ऐतिहासिक प्रकरण, शिवाजी की राजनीति से सम्बन्धित ही 
जान पडते है। समर्थ रामदास ने शिवाजी को सावधान रहने के लिये जो उपदेश 
दिये है उनका महत्व शक १५७२ से शक १५८० के कालखण्ड में परिलक्षित हो 
जाता है।। गक १५5३ में प्रतापगढ पर तुछ॒जा भवानी की प्रस्थापना की गई है । 
शक १६०० में समर्थ रामदास को जो सनद दी गई है, उसे अन्तिम प्रमाण माना 
जा सकता है ।* चाफछ मे समर्थ रामदास के द्वारा श्री रामचन्द्र की मूर्ति स्थापना 
से शिवाजी और समर्थ सम्बन्ध का प्रमाण ही कहा जावेगा । इस तरह करीब- 
करीव तीस वर्षों तक यह ग्रुरुशिष्य सम्बन्ध रहा। धुलिया के प्रसिद्ध रामदास 
साहित्य अनुसंघायक श्री शंकरराव देव ने स्थानो-स्थानो से समर्थ साहित्य की 


१. पाँच संत कवि--डा० शं. गो. तु्पुछे, पु० ३६१-६२-६४ | 

२. सह्माद्री, अगस्त १९५१। 

३. समर्थ चरितन्र-ज. स. करंदीकर । 

४. श्री सदग्ुरुवर्य श्री सकल तोर्थ श्री केबल्यधाम श्री महाराज॑ाचे सेवे सी 
महाराष्ट्र सारस्वत पुरवणी-शं. यो. तुछपुछे, पृ० &६८'तथा-पाँच संत , 
कवि, पृ० रे६५ | 
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हस्तलिखित पोधियाँ एकत्र की है और उन्हे समर्थ वागूठेवता मन्दिर में प्रतिश्चित कर 
दिया है । अपना सारा जीवन, तन, मन, धन सभी इसी के अनुशीलन में व्यतीत 
किया है। रामदास की ग्रन्थ रचना के अतिरिक्त इस साहित्य सभार मे अनेक संतों 
के द्वारा निभित हस्तलिखित पोथियाँ अनेक रामदासी मठों से लाकर यहाँ पर रख 
दी गई है। इनका अनुसधान और अध्ययन किया जा सकता हैं। स्वयम्‌॒रामदास 
के हाथ का लिखा एक असली पत्र भी यहाँ सुरक्षित रूप से सग्रहीत है। समर्थ 
और समय सम्प्रदाय की हिन्दी रचनाएँ पर्याप्त मात्रा मे यहाँ विद्यमान है । 


समर्थ रामदास का व्यक्तित्व -- 


रामदास की शरीराकृति और परिवेप के बारे मे उनकी शिष्या वेशाबाई 
की उक्ति इस प्रकार है । 
पाई पादुका हातांत तुम्वबा। सर्जरी भगवी फांकली प्रभा । 
कटबंध कौपीन सत्ठसुनत्न शोभा । नवा नवे मृर्ति साजिरी ॥ 
तेसी मुति हषथ्टि पडो। तेशा पाई थृत्ति जडो॥ 
ब्रह्मचारी ही सुत्र शिखा। पाई शोभती पादुका ॥ 
कटी अटबंद कोपीन | कंठी तुछ्सी मरिण भूषण ॥ 
दिव्य मुख दिव्य नेत्र भाकछी। आखाढूँ सुन्दर। 
रामदास दिव्य नाम। सखा जयाचा आत्मारास ॥!* 

'पैरो मे खडाऊ हाथो में तुम्बा और भगवा वस्त्र परिधान किये हुए, कमर 
में कौपीन धारण कर नयी आभावाली उनकी मूर्ति थी । ब्रह्मचारी, यज्ञोपवीत 
और चोटी धारण करने वाले समर्थ रामदास का व्यक्तित्व बड़ा दिव्य था। वे गले 
मे तुलसीमाला आभूषण की तरह धारण करते है। उनका मुख दिव्य है, नेत्र 
दिव्य है। भालप्रदेश पर एक सुन्दर गुमडा उठा है। उनका नाम रामदास है तथा 
जिसके सखा आत्माराम भगवान्‌ रामचन्द्रजी है। ऐसे भव्य स्वरूप घारी समर्थ 
सदगुरु की मूर्ति सदा आँखो के सामने आती रहे यही वेशाबाई की मनोकामना है । 

रामदास बहुत तेज चलते थे। उन्हे समीत प्रिय था और वे बहुत अच्छा 
गाते भी थे। अपने प्रदत्त मत्र का दुश्पयोग करने पर ऐसा करने वाले को वे बेत 
से पीट्ते थे । उनका अपने इष्टदेव से यह कहना थार--- 

क्षण भर सुख नाही जन्मदारम्य कोठे । 
कठिण ची. बहुवादे लोठते दुःख मोठे ॥ 


१. वेणाबाई कृत असंग । 
२- रामदास--सनाचे श्लोक ॥ 
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बहुत विषयकाछ दाटणी थौर भाली । 

म्हरपऊनि घरणाब्जी बृत्ति गुंगोनि गेली ॥ 

बहुताचि सुकुमारा स्वस्त नाही वारीरा । 

निशिदितो जर्नाचता लागली से उदारा ॥ 

सककछजन सुखाव॑ तो कसा काहछ फावे | 

भजन जन उकावे सर्व आनन्द पावे ।।*? 

जन्म के आरम्भ से ही पता चला कि कहीं भी एक क्षण का सुख उपलब्ध 

नहीं है। वडा कठिन लग रहा है यह बड़ा दुख कैसे निवारण होगा। काल ने 
अपना प्रभाव छोडा और विषयों के स्वरूप अनेक है इसीलिए भगवद्‌ चरण कमलों 
में मेरी वृत्ति रंग गयी है। मुझे घोर जनचिता लगी हुई है। हे उदार रामचंद्रजी 
कुछ ऐसा कर दो कि जिससे सारे लोग सुख प्राप्त करें तथा भजन पूजन करते-करते 
सब काल व्यतीत करने लग जाँय, और सर्वत्र आनन्द फैल जाय | क्या: ऐसा काल 
कभी आवेगा ? तुछ्जापुर की भवानी से भी यही वरदान उन्होंने माँगा है कि-- 


पेकचि सागरो आतां दावे ते मजकारणों। 
तुझा तू बाढवी राजा सीघ्र आम्हासी देखता ॥ 
दुष्ट संहारिले मांगे ऐसे उदण्ड ऐकितों । 
परन्तु रोकडे काही मूल सामथय दाखवी ॥ 
रासदास महुणे साक्के सर्च आतुर बोलणे। 
क्षमावे तुब्जे माते । इच्छा पुरणेचि ते करी ॥** 

'मेरी एक ही माग है और उसे हे भवानी माता, तुम मेरे लिये मान्य कर 
दो । हमारे देखते-देखते राजा शिवाजी को उत्कर्पपथ पर ले चलो। ऐसा मैने 
बहुत सुना है कि पहले तुमने देत्यो का एवम्‌ दृष्ठों का सहार किया है परन्तु आज 
प्रत्यक्ष कुछ भी नही इसलिए अपनी मूल शक्ति का प्रताप सचमुच कर दिखाओ। 
रामदास कहते है कि मेरा आतुरतायुक्त निवेदन और मेरी इच्छा पूर्ण करो और 
मुझे क्षमा कर दो । समर्थ - रामदास ने विपुल मात्रा मे साहित्य रचा है। ये सारी 
रचनाएं अब प्रकाशित हो गई है । 
रामदास के रखे ग्रन्थ- 

दासवबोधकार समर्थ रामदास बडे व्यासगी और अखेंड अनवरत अध्ययनशील, 


१. समर्थ सनाचे इलोक । 
२. रामवरदायित्री तु&छजाभवानों देवी प्राथंना--समर्थ चरित्र पृ० १७८, 
श्री ज. स. करंदीकर । 
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महन्त और सदुगुरु थे । रामदास को स्वयम्‌ भगवान्‌ राम और हनुमानजी ने 
अनुग्रह उपासना और दीक्षा दी थी। इसलिए समर्थत्व उनमे सब प्रकार से था । 
अपने पूर्व सूरियो के सारे ग्रन्थ उन्होंने अध्ययत कर उसका पाचन कर डाला था 
उनकी आत्मानुभूति विवेकयुक्त और सारभूत होने से आत्म प्रतीति और शास्त्र 
प्रतीति का सामजस्य उनके प्रवचनों मे दिखाई देता है। वाल्मीकि रामायण की 
स्वयम्‌ उन्होने नकल की थी। भगवदगीता, उपनिषद, वेद आदि का उनके इस 
ग्रन्थ पर प्रभाव पडा हुआ दिखाई देता है। इसमे गुरु शिष्य की संवाद-पद्धति 
अपनाई गई है । मुकुन्दराज और एकनाथ के ग्रन्थों का विशेष अध्ययन समर्थ ने 
किया था । यह ग्रन्थ तीन वार लिखा गया हैं। अपने पूर्वबय में अर्थात्‌ भक 
१५५४ मे एकवीस समासी अध्यात्मपरक निरूपण करने वाला दासवोध रचा। 
फिर समर्थ सम्प्रदाय की वृद्धि हो जाने पर कुछ पुराने समास लेकर कुछ नये जोडकर 
शक १५८१ में शिवीयर नामक स्थान मे सप्तदश की दासबोध सिद्ध किया। सप्तदश 
की दासवोध स्वयपूर्ण ग्रन्थ है। केवल पारमाथिक निरूपण ही उसमे मुख्य रूप से 
है। इसके बाद स्वतन्त्र रचे हुए और अन्य स्फुट समास को मिलाकर अपने प्रयाण 
काल पूर्व शक १६०३ में 'वीस दशकी दो सौ समासी दासवोध” पूर्ण किया । इसके 
दो भाग मुख्य है। पूर्वाध की ओवी सख्या ३८६६ और उत्तरार्ध की ३८८४५ है । 
पूरे दासवोध की ओवी सख्या ७७५१ है। इसका विषय अध्यात्म है। पूर्वार्थ में 
अध्यात्म के अतिरिक्त और कुछ नही । उत्तराद्ध मे अध्यात्म के साथ राजकारण, 
समाजकारण, बुद्धिवाद, प्रयत्तवाद आदि विपय आये है। दासबोध मे प्रथम एक ही 
क़म से रचना की गई है। 'सरली शब्दाची खटपट। आला ग्रन्थाचा शेवट | 
कहकर उसका अन्त सूचित किया गया है। इसके आगे के दशकों में परम्परागत 
वेदात चर्चा नही है। ग्यारहवे दशक के पाँचवे और छुठे समास में समर्थ राजनीति 
के विषय मे प्रविष्ट हो गये है। हरि कथा की तरह राजकारण अर्थात राजनीति भी 
आवश्यक है ऐसा उनका प्रतिपादन है। बारह॒वे दशक मे 'प्रपच' और “परमार्थ 
का समन्वय किया गया है। भजन के स्थान पर यत्त' को वे परमेश्वर ही मानते 
है। चोदहवाँ तथा पन्द्रहवाँ व सोलहवाँ दशक रामदासी संप्रदाय की शिक्षा-दीक्षा 
बताता है। रामदास का निरीक्षण पैना, सूक्ष्म और बारीकी से युक्त था, ऐसा 
उनके इस ग्रन्थ से विदित हो जाता है। अन्य किसी भी सत ने रामदास की तरह 
प्रवृत्तिपरक वेदात का उपदेश, प्रपच, परमार्थ का समस्वय राजनीति का सामाजिक 
महत्व, हरिभजन आदि का इस तरह अपने ग्रन्थ में प्रयोग नही किया । अखण्ड 
सावधान रहने, के लिए वे बोध करते है । अनेक दिनो से स्लेच्छो का विद्रोह चल 
रहा था उसको मिठाने के लिये वे तत्पर भौर जागरूक रहे है । 


तुलनात्मक अध्ययन ॥॒ श्च्श 


दूसरा ग्रन्थ 'करुणाष्टक' है, जिसमे भक्त रामदास का भगवाव्‌ के साथ 
अत्यन्त करुणापुर्वक किया गया आत्मनिवेदन अष्टको में व्यक्त किया गया है । ऐसे 
दस बारह अष्टक समूचे समर्थ वाड मय मे मिल जायेगे। भक्त की आतेता, अग्र- 
तिकता, एकाकीपन, प्रभु को करुणापूर्ण वाणी से ग्रहारता-सबोधन करना आदि 
भावनाएं साधक रामदास ने इसमें अभिव्यक्त की है। अन्त.करण को गहराई तक 
पहुँचाने की तीव्रता तथा क्षमता उपलब्ध हो जाती है । 


अनुष्टुप और ओबवी छन्द मे सोलह लघु काव्य रचे हैं। इनमें पाँच अनुष्टुप 
छन्द मे और अन्य ग्यारह ओवी बद्ध है। इनके नाम इस प्रकार है--(१) पषड्रिपु 
(२) पंचीकरण योग, (३) चतुर्थभान, (४) मानपचक, (५) पचमान, (६) पूर्वारभ, 
(७) जुनाट पुरुष"), (४) अंतर्भाव, (६) आत्माराम, (१०) पच समासी, 
(११) सप्त समासी (१२) सग्रुण ध्यान, (१३) निर्मुण व्यान, (१४) मानस पूजा, 
(१५) एकवीस समासी और (१६) जनस्वभाव गोसावी है। प्रथम पाँच में 
अष्टाक्षरी ५५५ इलाक है। अन्तिम ग्यारह ग्रन्थो की ओवी सख्या २५६४ है। ये 
सभी ग्रुरु-शिष्य-सवाद रूप है। समर्थ ने इनमें परमार्थ के बारे में स्पष्ट विवेचन 
प्राजल और अवखड़तापूर्ण गली से प्रकट किया है। मानस पूजा, जनस्वभाव और 
निर्गुगा ध्यान विशेष महत्वपूर्णा हैं। अपने “'चाफछ के शिष्यो के दैनंदिन कार्य 
व्यवस्था के लिये इनकी रचना हुई थी । श्रीराम के सग्रुण रूप का विस्तारपूर्वक 
रूपक के आश्रय से किया गया निर्गुण ध्यान मे असमान्य कल्पना और अनुभव का 
समिश्र स्वरूप मिलता है। यह शैली एकनाथ के प्रभाव को स्पष्ट करती है। 
एकवीस समासी को पुराना दासबोध मानते हैं। इसमें केवल अध्यात्म विषय 
विवेचित है । अपने सर्वेस्व की आहुति देकर साधक रामदास की सिद्ध रामदास 
वनने की पूर्णावस्‍्था इसमे मिलती है । भक्त और भगवान्‌ की एकता, रामदास्य की 
साकार भावना इसमे ओतप्रोत है । राम की पूर्ण कृपा से कृतकृत्य रामदास इसमे 
दिखाई देगे । 
समर्थ रामदासकृत दो रामायण-- 

(१) लघुरामायण प्रमारिका छन्द में लिखा है। इसमें १२५ इलोक है । 
(२) दूसरा वड़ा रामायण है । यह “भुजगप्रयात्त' दूँत्त मे लिखा गया है। इसमे 
१४६२ इलोक हैं । प्रथम में केवल युद्ध कांण्ड है तो दूसरे में युद्धकाण्ड “और सुन्दर 
काण्ड है। केवल ये दो कांड ही उन्होंने क्‍यों चुने ऐसा प्रशइन उपस्थित किया जाने 
पर उसका उत्तर यही दिया जा सकता है कि समर्थ की दृष्टि मे प्रभु रामचन्द्रजी 


१. जुनार--पराख पुरुष । 


२६६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


देवताओं के बध विमोचक है। वे रावण के काराग्ृह से उनको मुक्त करते हैं। 
एकनाथ के भावार्थ रामायण की दृष्टि रामदास ने आत्मसात कर ली हैं। रामराज्य 
की स्थापता रामदास का लक्ष्य था। तत्कालीन राजनीतिक दशा का प्रतिविम्ब 
इन रामायणों के चरित्रो मे उत्पन्न किया गया है। शिवाजी की स्वराज्य स्थापना 
से उनका लक्ष्य साकार हुआ था | 


चौदह ओवी शतक-- 


वस्तुतः यह रचना अ्रभग मे है। पर रामदास इसको ओवी-शतक ही 
मानते थे । हरएक मे १०० के हिसाब से कुल १४०० ओवियाँ है। इसमे प्रयत्न- 
वाद का जोरदार विवेचन है । इसके सवादकर्ताओ में सग्रुरावादी, निर्गुणवादी, सर्वे 
ब्रह्मदादी, विमल ब्रह्मवादी, मुमुक्षु, मुक्त प्रयत्तवादी और प्रारव्धवादी है। इसमे 
परस्पर प्रदनोत्तर है। सत-सग महिमा का बखान भी इसमे है । 


स्फुट कवितायें पद और अभंग-- 


रामदास अन्त समय तक लिखते ही रहे । इसमे कुछ विपय आत्मनिष्ठ और 
कुछ समाजनिष्ठ है। आत्मनिष्ठ पदो मे वे अन्तमुख हैं तो समाजनिष्ठ पदों मे के 
बहिर्मुख है। इनमे अभिव्यक्त विपयो मे राजनीति, आत्मोन्नति, प्रवृत्ति, निवृत्ति 
उपदेश, उपासना, तत्व और काव्यात्मक अन्य विपय भी है। इन सबको समर्था 
गाथा में संग्रहीत किया गया है। कई इलोक, ओविया तीन चार सौ अभग और 
हजार की सख्या में गेय पद विपुल रूप मे समर्थ ने लिखे है। कई आरतियाँ और 
अन्य स्फुट रचनाएं उन्होंने रची है। इनके रचित कई हिन्दी पद भी मिलते है । 
मनोबोध' या मनाने शलोक-- 


भुजगप्रयात वृत्त में कुल २०५ इनोक समर्थ ने रचे । इसे 'मनोबोध” नाम 
से भी जानते है। यह रचना अपने परिणत प्रज्ञ अवस्था मे रची हुई और दासवोध 
के वाद की रचना हो सकती है। भक्तिपथ को अपनाया जाय, अहनिश राम भजन 
करना चाहिए, जो-जो निद्यव हो उसका परित्याग और जो-जो वंद्य हो उसका ग्रहण, 
रामनाम का आश्रय मुख से राम भजन आदि विविध विषय मन को बोध के रूप में 
“सिद्धाये गये है। उसमे एक प्रवाह है एक उत्स्फू्त प्रेरणा है इसलिये यह कृति बडी 
लोकप्रिय भी बन गयी है। रामवरदायती और आनन्दवन-भुवन ये दो महत्वपूरं 
प्रकरण हैं । 
समथ रामदास ५० वर्षो तक अखड रूप से लिखते रहे। पदो मे वे अपने 
को रामी रामदास और अन्य कई नामों से अभिहित करते हैं। शक १६०२ मे 
शिवाजी स्वर्गस्थ हो गए। शक १६०३ में छत्रपति शिवाजी के द्वारा बनवाये गये 


चुलनात्मक अध्ययन २६७ 


सजनगढ़ की एक भव्य इमारत मे वे रहने गए । धीरे-धीरे वस्त्र अन्न आदि सब 
वज्यं करते गए। शिवाजी के बाद वे जीवित रहना नही चाहते थे । सभाजी को 
उन्होने अनमोल उपदेश पत्र रूप से दिया था। माघ कृष्ण € मी के दिन सजनगढ़ 
में जक १६०३ में उन्होने अपना अवतार कृत्य समाप्त किया । 


रामदास सम्प्रदाय की शिष्यायें-- 


वेणाबाई--समर्थ की विदृषी तथा ज्ञान सम्पन्न मानस कन्या और शिष्या 

है। यह बचपन मे ही विधवा हो गई थी। इसका मायका मिरज मे और इसकी 
ससुराल कोल्हापुर मे थी । इसका जन्म शक १५५० के लगभग हुआ होगा। अपने 
वैधव्य-काल मे 'एकनाथी-भागवत', गीता आदि ग्रन्थ वह पढ़ने लगी । अचानक 
रामदास भिक्षा माँगने आये और '“मुखी राम त्या काम बाधू शकेबा' यह श्लोक 
पढा | वेशूबाई भागवत पढ रही थी । रामदास ने उससे पूछा बेटी जो भागवत 
तुम पढ़ रही हो उमका अनुभव भी तुम्हे होता है या नहीं? निरुत्तर हो जाने पर 
रामदासजी ने उसे उपदेश के चार शब्द सुनाये । अपने गुरु के प्रति उसकी आस्था 
बढ गई । देह माफके मन माके। सर्व नेले गुरुराजे” अर्थात्‌ देह और मन सभी 
सदगुरु ही ले गए ऐसी उसकी भावावस्था बन गई। आँखों के सामने सद्गुरु 
रामदास की मूर्ति विराजने लगी। वे कहती है-- | 

पाई पादुका हातात तुम्बा । सर्जरी भगवी फांकली प्रभा। 

कठबन्ध, कौपीन, मात्ठ, सूत्र, शोभा । न बानवे मूर्ति साजिरी ॥! 


'पेरो में खडाऊँ हाथ में तुम्बा और जरीकाम किया हुआ भगवा वस्त्र, 
कौपीन परिवेश, माला, यज्ञोपवीत और शिखा की झोभायुक्त ओजस्वी मूर्ति सजी 
हुई है । ऐसे व्यक्तित्व का उन पर प्रभाव पडा था । 

वे मिरज मे रामदास के कथाकीतंनादि सुनने लगी। उसने रामदास का 
अनुग्रह और उपदेश ले लिया । लोगों को उसका यह कार्य अच्छा न लगा। वे 
उसकी निन्‍्दा करने लगे । परन्तु उसने अपना मार्ग नहीं छोडा । यथा-- 

कोणी वंदिती कोरी निदिती। वास भी त्यांची पहिना। 
ह॒ृदथीं घरिले सदा ग्रुर चरणा । प्रारांती हि विसंबेना | 


उसके माँ बाप ने निन्‍्दको के अत्याचार से उसे विष भी दे दिया पर गुरु की 
कृपा से विपवाधा भी नष्ट हो गई। समर्थ अपने सभी शिष्याओ को कन्या कहते 
है । उन सब मे इसकी योग्यता महत की है। उसके लिये मिरज मे मऊ-स्थापना 
फर दी गई है । लोग उसे वेणुस्वामी कहने लगे। उसके राचित पद अभ्ग और 
अन्य इन तीन चार ग्रन्थ भी मिलते है। सब में सीता स्वयंवर” यह ग्रन्थ बहुत 


रद्द हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


सुन्दर है। ग्रन्थ निमिती करने वाली एक स्‍त्री होने के कारण यह ग्रन्थ अन्य 
लोगो के द्वारा रचे गए सीता स्वयवर की अपेक्षा बहुत सुन्दर है। उनकी यह 
प्रार्थना दृष्टव्य है।-- 

'समर्था कधी पाप वुद्धि न को रे। समर्था प्रभु भाग्ययेथेष्ट दे रे । 

प्रिती ने प्रजा पाव्ठी रे रामराया, नको देन्यवाणी करु दिव्य काया ॥।* 

दिनानाथ जी उदश्ड दे रे ॥ 


'हे समर्थ ! मेरे मन में पापवुद्धि कभी भी न उत्पन्न हो तथा अच्छा भाग्य 
यथेष्ठ रूप मे प्राप्त हो जाय । है रामचर््रजी | प्रेम से प्रजा का पालन करो और 
इस दिव्य शरीर मे दैन्य युक्त वाणी के बदले दिव्य वाणी प्रकट हो जाय । 

इनका स्वर्गवास शक १६०० में चैत्र वदी चतुर्देशी को हुनआा। बयाबाई, 
अम्बाबाई आदि समर्थ शिष्याएँ प्रसिद्ध है। वयावाई की हिन्दी रचना मिलती है। 
जैसे-- 

बाग रंगेली महल बना है। महाल के बीच में भूलना खुला है । 
इस भुलने पर भुलोरे भाई। जनम मरन की भूल न आई। 
दास बया कहे ग्रुर मेयाने । सुभकु भुलाया सोहि झ्ुलाने ॥*९ 

इस तरह देखने पर सार मे कहा जा सकता है कि रामदास वचपन से ही 
विरक्त थे। अपने सड्थूटो के बारे में वे मौन रहते है। रामदास की चिन्ता 
महाराष्ट्र में स्वराज्य कैसे बनेगा यह है। वे आचाये थे, और ज्ञान और विद्या की 
प्रतिष्ठा को मानने वाले थे । देश और राजनीतिशास्त्र रामदास के काव्य मे प्रमुख 
रूप से विद्यमात है, यद्यपि वह परमार्थ से अलग नही है। रामदास महत और 
राजयोगी थे । उनका कार्य काफी विशाल था। हिमालय से लेकर कन्याकुमारी 
तक कुल ११०० मठो की स्थापना उन्होने की है। रामदास बुद्धिवादी है। नये 
मार्ग और नयी परम्परा को रामदास ने ढूंढ निकाला । कि 





९६. वेणशाबाई कुत--प्रार्थना 
२ वयावाई कृत हिन्दी पर रचना ९ ० | 


पंचम-अध्याय 


हिन्दी के वेष्णव साहित्य की विविध शाखाएँ ६ 
सामान्य परिचय 


रः 


पचम-अध्याथ 


हिन्दी के वेष्णव साहित्य की विविध शाखाएँ : 
सामान्य परिचय 
कबीर : 


ँि ड़ नदी के वेष्णव कवियों में सवंप्रथम कबीर का नाम शझ्राता है। हिन्दी 

साहित्य का इतिहास पढने पर तथा कबीर पर किये गये शोध भ्रन्थों 
के अध्ययन से यह बात भली-भॉँति ज्ञात हो जाती है कि कबीरके जन्म समय की 
स्थिति अनीश्वरवाद के लिए वडी अनुकूल थी । अन्य सन्‍्तो की तरह कबीर के 
जीवन काल के बारेमे तथा उससे सबद्ध प्रसगोके बारे मे अनेक प्रकार की अनुश्नुतियाँ 
प्रसिद्ध है। इन सारे मतो मे परस्पर अनुकूल मतोकी अपेक्षा प्रतिकूल मत ही अधिक 
है। अतः इन सारे पचडो से दूर रहकर ही केवल प्रमुख मतो का उल्लेख कर हमको 
कबीर का सामान्य परिचय और उनकी कृतियों का विवेचन करना है । आचार्य 
रामचन्द्र शुक्ल के मत से कबीर का जन्म जेठ सुदी पौशिमा सोमवार विक्रम सवत्‌- 
१४५६ है ।* कबीर पथी कबीर के बारे मे यह बतलाते है--- 


चोदह सौ पचपन साल नए. चंद्रवार एक ठाठ ठए । 
जेठ सुदी बरसायत को पुरनमासी तिथि प्रकट भए। 
घन गरजे दामिनी दमक बूंदे बरसे कर लाग गए। 
लहर तालाब में कमल खिले है तहँ कबीर भानु प्रकट हुए ॥ 
कवीर का मृत्युकाल भी इसी तरह चर्चा का विषय है। ये दो चार उद्धरण 
देखिए - 
(१) संवत्‌ पंद्रह सो पछहत्तरा किया सगहर को गवन । 
साध सुदी एकादशी, रलो पवन में पवन ॥ 
(२) पन्द्रह सो औ पॉच में सगहर कीन्हों गौन । 
अगहन सुद एकादसी, सिल्यो पौन में पोन ।। 
(३) पंद्रह सो उनचास में सगहर किन्हों गौन । 
अगहन सुदि एकादसी, मिलो पौन में पोन ॥ 


१. हिन्दी साहित्य का इतिहास---रामचंद्र शुक्ल, (दशम संस्करण ), पृ० ७५। 
२. कबीर साहित्य की परख--परशुरास चतुर्वे दी, प्र० २१८॥ 
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(४) सुमंत प्रदासों उनहत्तरा रहाई। 
सतग्रुरः चले उठि हंसा जाई ॥ 

इससे यह दिखाई देता है कि कुछ लोग कबीर के मृत्युकाल को संवत्‌ १५७५ 
कुछ १५०५ तो कुछ १५०७ के आस-पास मानते हैं। कबीर को १२० साल तक 
की आयु मिली थी, ऐसी जनश्रुति है। आचाये क्षितिमोहन सेन के अनुसार सवत्‌ 
१५०५ कवीर का मृत्युकाल है। सिकंदर लोदी कबीर के समकालीन थे। सिकंदर 
लोदी सवत्‌ १५५१ मे बनारस आया था, इसलिए कवीर और सिकदर लोदी की 
भेट हुई होगी ऐसा विद्वानों का अनुमान है। पर इस अनुमान से उनकी भेट 
विश्वसनीय या सिद्ध नहीं हो जाती । भक्तमाल' जंसी पोथियों मे, 'ग्रन्थ साहब” में 
तथा अन्यत्र कही भी सिकदर का नाम नहीं आया है। बस्ती जिले मे कबीर के 
मुस्लिम जिष्य विजली खाँ के रोजे का निर्माण उनकी कीति का केवल स्मृतिचिह्त 
मात्र है। रामानन्द उनके गुरु थे ऐमा तो सवंत्र ही प्रसिद्ध है। अनन्तदास की 
कबीर परिचयी” के सहारे कबीर का प्रादुर्भाव 'तीस वरस ते चेतन भयो” अर्थात्‌ 
सवत्‌ १४५५-३० --सवत्‌ १४२५ होता है । प० परशुराम चतुर्वेदी इसी के पक्ष मे 
है । उनके अनुसार कवीर साहब का मृत्यु काल स० १५०५ ही है। इससे वे 
स्वामी रामानन्द के समकालीन, उनके द्वारा प्रभावित सतमत की बुनियाद को हृढ़ 
करने वाले, सेना, धन्ना, पीपा आदि को अपने आदर्शों के प्रति आक्ृष्ट करने वाले 
आदि वातो के महत्वपूर्ण उन्‍्तायक सिद्ध होते हैं । 

कबीर एक विधवा ब्राह्मणी के पेट से पैदा हुए थे । अतएवं उनको लहरतारा 
तालाव के किनारे पंदा होते ही उनकी माता ने छोड़ दिया। भाग्यवश कुछ ही 
क्षणों के उपरान्त नीझू नामक एक जुलाहा वयनजीवी उधर आ निकला जिसने उस 
बालक को उठाकर अपनी पत्नी नीमा को सौप दिया । मुसलमानग्रह मे पाले जाने 
के कारण उनको वयनजीवियो के सस्कार विरासत मे ही मिले थे। वेसे कबीर 
अपने माता-पिता का उल्लेख कही भी नही करते । पर वे अपने को वाराणसी का 
रहने वाला और जुलाहा अवश्य कहते है-- 

जाति जुलाहा मति को धीर | हरषि-हरपि धुन रहे कबीर । 

सेरे राम की अभेपद नगरी, कहे कवीर जुलाहा ॥। 

तू बाह्मन में कासीका जुलाहा । 

पूर्व जन्म मे अपना ब्राह्मण होना वे स्वीकार करते है। वे एक जगह 
कहते है *--- 


१. कवीर--हजारीप्रसाद हिवेदी, पु० १८४-१८५ । 


२७२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


पुरब जनम हम ब्राह्मत होते बोछे करम तपहीना । 

रामदेव की सेवा चूका । पक्रि जुलाहा कीना ।॥ 

जनश्रुति के अनुसार कबीर का एक वाक्य प्रसिद्ध है--'काशी मे हम प्रकट 
भए है रामानन्द. चेताए । इसके वारे मे यह कथा प्रचलित है कि कबीर भजन 
गा गाकर उपदेश देते थे । पर निगुरे होने से लोग उन्हे कहते कि जो किसी ग्रुरु के 
द्वारा उपदिष्ट न हो उसे दूसरों को उपदेश देने का क्या अधिकार है ? तब वे ग्रुरु के 
बारे मे चितित हुए। काशी मे उस समय स्वामी रामानन्द सबसे बडे महात्मा 
प्रसिद्ध थे। कबीर के उनके पास जाने पर मुसलमान होने से रामानन्द ने उनको 
अपना शिष्य बनाना स्वीकार नही किया । तब एक युक्ति उन्होंने सोची । रामानद 
पचगड्भा घाट पर नित्य बड़े तडके ब्राह्ममुह॒र्त मे स्नान करने जाते तब कबीर वहाँ 
की सीढियो पर लेटे रहे । स्वामीजी ने अँघेरे मे उन्हे न देखा। उनके सिर पर 
स्वामीजी का पर पड़ गया। मुख से तुरन्त राम-राम निकल पड़ा कबीर ने चट 
उठकर उनके चरण पकड़ लिए और कहा कि आज आपमने रामनाम का मत्र देकर 
मेरा ग्रुरुषद स्वीकार किया है। रामानन्दजी मौन रह मए। कबीर ने तब़से ही 
अपने को रामानन्द का शिष्य प्रकट और प्रसिद्ध कर दिया । 

कबीर मे आरम्भ से ही हिन्दू भाव से भक्ति करने की प्रवृत्ति हम देखते है । 
आचार हजारी प्रसाद हिवेदीजी द्वारा लिखित एक पुस्तक 'कबीर' बहुत प्रसिद्ध है। 
कबीर का विशेष अध्ययन करने के लिये वह दृष्टव्य है। कबीर के बारे मे उनका 
यह कहना ठीक ही है कि-- 

“इस प्रकार सब बाहरी धर्माचारों को अस्वीकार करने का अपार साहस 
लेकर कबीरदास साधना के क्षेत्र मे अवती् हुए। केवल अस्वीकार करना कोई 
महत्व की बात नही है। हर कोई हर किसी को अस्वीकार कर सकता है। पर 
किसी बड़े लक्ष्य के लिए बाधाओं को अस्वीकार करना सचमुच साहस का काम है । 
विना उद्देश्य का विद्रोह विनाशक है, पर साधु उद्देश्य से प्रणोदित विद्रोह श्र का 
धर्म है। उन्होने अटल विश्वास के साथ अपने प्रेम-मार्ग का प्रतिपादन किया । 
रूढियो और कुसंस्कारो की विशाल वाहिनी से वह आजीवन जूमते रहे । प्रलोभन 
और आघात, काम और क्रोध भी उनके मार्ग मे जरूर खड़े हुए होगे, उन्होंने उनको 
असीम साहस के साथ जीता । ज्ञान की तलवार उनका एकमात्र साधन थी, इस 
अद्भुत शमशीर को उन्होने क्षण भर के लिये भी रुकने नहीं दिया। वह निरन्तर 
इकसार बजती रही। पर शील के स्नेह को भी उन्होने नही छोड़ा, यही उनका 
कवच था। इन कुसस्कारों, रूढ़ियों और वाह्याचार के जजालो को उन्होने बेदर्दी 
के साथ काटा | वे सर हथेली पर लेकर ही अपने भाग्य का सामना करने निकले 
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थे। क्षणभर के लिए भी वे नही डगमगाये, माथे पर वल नही पड़ा वे सच्चे शुर 
की तरह लड़ते ही रहे । देखिये१--- 


एक समशीर इक सार बजती रहे 

खेल कोई सुरमाँ सन्त भेले । 
कासम-दलजीति करि क्रोध पे माल करि 

परमसुख-धाय तह सुरति मेले । 
सील से नेह करि ज्ञान को खड़णले 

आप चौपगान में खेल खेले। 
कथे कबीर, सोइ संतजन सुरमा 

सोस को सौंपकरि करम ठेले ॥!* 


हरिओऔधजी के अनुसार कबीर साहब का काव्य आध्यात्मिक अनुभूति के 
कारण उच्च कोटि का है। कबीर ने 'मसि कागज छूयो नही कलम गही नहीं हाथ' 
ऐसा अपने बारे मे कहा है तव वे अपनी रचनाओ को लिखते ऐसा तो कतई सभव 
नही था। कबीर के नाम पर बहुत से सग्रह निकल चुके है। अभी-अभी 
डा० पारसनाथ तिवारीजी ने कबीर के अनेक पदों को, साखियो को, रमेनियों को 
कई पाडुलिपियों के सहारे वेज्ञानिक दृष्टि से देखकर तथा परख कर हिन्दी परिषद्‌ 
प्रयाग विश्वविद्यालय से “कवीर ग्रन्थावली' का प्रकाशन कराया है। कबीर पर 
भविष्य में होने वाले अनुशीलनो में इसका अध्ययन महत्वपूर्ण होगा । यह पुस्तक 
दृष्टव्य है ।* बसे तो नागरी प्रचारिणी सभा वाराणसी की कवीर ग्रन्थावली 
महत्वपूर्ण है ही । कबीर बहुश्रुत थे, सत्सझ्भ करने वाले थे । उनके ग्रुरु रामानन्द 
भक्ति का एक उदार और सर्वसग्राहक मार्ग निकाल रहे थे। इस मार्ग मे जाँति- 
पाँति का भेद, तथा खान-पान का आचार दूर कर दिया गया था। कवीर ने 
रामनाम रामानन्द से लिया अवश्य पर उनके राम साकार धनुर्धारी राम न रहकर 
निर्गुण राम और उसके भी परे परकब्रह्म के पर्याय बन गए। उनका यह कथन 
प्रसिद्ध ही है--- 

दशरथ सुत तिहु लोक बखाना । 


राम नाम का मरम है आना ॥ 
हि 


१, कबीर--आचाय॑ हजारी प्रसाद हिवेदी । 
२. शब्दावली, पुृ० १०६। 
३. कबीर प्रंथावली--पारसनाथ तिवारी हिन्दी परिषद्‌, विश्वविद्यालय, प्रयाग । 


श्छ्ड हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


तथा 
हमारे राम-रहीम-करीमा, कंसो अलह-राम सति सोई । 
विसमिल सेटि विसंभर एके, और दूजा न कोई ॥7 
यहाँ पर व्यवह्ृत अल्लाह” गब्द मुसलमानी धर्म का प्रतिनिधित्व करता है 
और 'राम' शब्द हिन्दू सस्कृति का है ऐसा यदि हमारा मत हो तो कबीर दोनो को 
सलाम करते है, ऐसा आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदीजी का मत है, जो ठीक ही है ।* 
कवीर सूफी मुसलमानों का भी सत्सग करते थे । इसी से कुछ लोग शेखतकी को 
कबीर का गुरु मानते है। पर ग्रुद को जिस आदर की भावना से अभिहित किया 
जाता है उस तरह तकी का नाम उन्होंने कही भी नही लिया है जैसे--“घट-घट है 
अव्नासी, सुनहुँ तकी तुम शेख ।” यहाँ पर कबीर शेख तकी को उपदेश देते हुए से 
जान पडते है। सत्सड्भ के द्वारा कबीर ने उपयुक्त बातो का अपने भीतर सग्रह कर 
लिया था। अपने स्वभावानुसार वे किसी को भी बड़ा नहीं मानते थे । धकक्‍कामार 
शैली मे अकखडता से वे सबकी खबर लिया करते और जो कुछ कहते उसे अपना 
वचन मानने को कहते थे । 


शेख अकरदी सकरदीं तुम मानह-ें वचन हमार । 
आदि अन्त ओ जुग-जुग देखहु दीठि पस्ार ॥४* 


कवीर ने ब्रह्ममार्गी नरूपणा को अपने तक ही सीमित न रखकर उस ब्रह्म 
को सूफियों की तरह केवल उपःसना का विपय न बनाकर उसे प्रेम का विषय 
बनाया । उसकी प्राप्ति के लिए हठयोगियों की काया-साधना को प्रश्नय विया 
आचाय॑ झुकक्‍्सलजी का यह कथन है किर--'कवीर ने भारतीय ब्रह्मवाद के साथ 
सूफियो के भावात्मक रहस्यवाद, हठयोगियों के साधनात्मक-रहस्यवाद और वेष्णवों 
के अहिसावाद तथा प्रपत्तिवाद का मेल करके अपना पथ खडा किया । उनकी बानी 
में ये सव अवयत्र अवश्य स्पष्ट परिलक्षित होते है।। कबीर के रहस्यवाद को 
सममभने के लिए डा० रामकुमार वर्मा का “कवीर का रहस्यवाद' यह ग्रन्थ दृष्टब्य है । 
रहस्थवादी के अनुभव स्वसवेद्य होने से कवीर इस अनुभूति को गूंगे की शर्करा 
कहते हे । इस रहस्यानुभूति की दशा का वर्णांन कवीर के अव्दों में इस प्रकार है*- 
१ कबीर ग्रंथावली पद ५८--बाबू श्यानसुन्दर दास, पु० १०६। 
२. कबीर-हजारीप्रसाद हिवेदी, पुृ० १८४ । 
३ हिन्दी साहित्य का इतिहास--आचार्य रामचंद्र शुक्ल, पु० ७६। 
ड. 
भर 





हे उठ 73 पू० डछ्छव। 
कबीर ग्रंथावली, ७, ६ पु० १। 


तुलनात्मक अध्ययन र७र 


सतगुरु सॉचा सुरिवा, सबद जुबाह्या एक । 
लागत ही में मिलि गया, पड्या कलेजे छेक ॥ 
सतगुर लई कमांण करि, बाहरण लागा तीर। 
एक ज्ु वाह्या प्रीति सु भीतरि रह्मा सरीर ॥॥ 
इस अनुभूति का परिणाम साधक पर जिस प्रकार से होता है उसका वर्णन 
कबीर के शब्दों में--- 
कबीर बादल प्रेम का हम परि वबरस्या आई । 
अन्तर भीगी आतमता हरी भई बन गाई ॥* 
इस अनुभूति में अतृप्ति वरावर बनी ही रहती है । वह साधक को अर्थात्‌ 
उसके गरीर को एक दीपक जैसा बना देते हैं। इस दीपक में प्राणों की बत्ती 
जलती है। वह रक्त के ल्‍्नेह से भरा रहता है और उसके प्रकाग में वह अपने इष्ट 
की भाँकी देख लेता है। कबीर अपने को (हेरे राम मैं तो राम की वहुरिया! 
कहते हैं तो कभी अब्यत्र अपने को 'कबीर कूता राम का मुतिया मेरा नाऊ। 
गले राम की जेवडी जित देखो तित जाऊ ॥! भी कहते हैं। विरह की तीब्रतम 
अवस्था, सावक की सिद्धावस्था, अव्यभिचारी पातित्रत्य-पूर्ण निड्ठा, कठिनाइयों पर 
विजय प्राप्त कर लेने का प्रखर आत्मविश्वास, घर फूंक मस्ती और जीवात्मा तथा 
परमात्मा की ऐक्य अद्वेत भावना भी वे प्रदर्शित करते है। इस तरह की आत्म 
तत्ववेत्ता की दशा प्राप्त हो जाने पर कवीर का किसी से कोई वर नही हैं। उनके 
इस प्रेम पथ का स्वरूप आसान नहीं है। वह किसी खाला (मौसी) का घर नहों है 
क्यो कि--- 
कबीर यह घर प्रेम का, खालाका घर नाहीं। 
सीस उतारे भुई घरे तब पेठे घर साहि ॥। 
कवीर निजघर प्रेस का, सारण अगम-अगाघ | 
सीस उतारि पगतलि घरे, तब निकदि प्रेम कर स्वाद 4४ 
अपने राम की प्रासि मुफ्त भला कंसे हो सकेगी ”? इस साधकावस्था में 
सिद्धत्व प्राप्त करने के लिए एक विरले ही शूरवान की तरह प्रतीत होते हैं। अपने 
ज्ञान को और गुरु को कभी भी सदेह की दृष्टि से नहीं देखते । यदि साधना में कोई 
कमी रह गई है तो इस कमी का कारण अपने को न मानकर वे इस कमीका कारण 
साधन में या उसकी प्रक्रिया मे ही हो सकता है ऐसा . उनका विश्वास था। कबीर 
का व्यक्तित्व समझने मे इससे सहायता हो सकती है । 
२. कबीर ग्रंथावली ३४, पृ० ४ । 
हि डर ६६, १६-२० १ 


२७६ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


कबीर का पालन जिस जुलाहे ने किया वह उस जुगी वयन जीचि व्यवसाय 

करने वाली जाति का था जिसका सस्‍्कार ऐसे तत्वों से बना हुआ था जो समाज में 
मुसलमानों या हिन्दुओ दोनो के द्वारा आदर युक्त भावना से मान्य न था। ये 
वबयनजीबी जाति के लोग नाम मात्र मुस्लिम होने से अपने पुराने बोगमार्गीय 
विद्वासों को लिए हुए अपनी गरीबी मे आटा गीला किया करते थे। ऐसे समाज 
में जाति व्यवस्था की शृड्डेला तक और चर्चा का विषय नहीं बन सकती । जिन्दगी 
और मौत का वह ज्वलन्त प्रश्न होने से ऐसे ववन जीवी सहनशीलता को मौनरूप 
से अपनाये हुए थे। कबीर का पालन ऐसे ही वयनजीवी जुलाहे दपति नीरू और 
नीमा मे किया था। उन्ही से अपनी बानियो मे लापरवाही, फक्कड़ता कबीर ला 
सके है। पडितो के लिए यह वाणी अटपटी है । कबीर के व्यग्य कितने तीखे और 
मारमिक होते है एक बानगी देखने लायक है ?-- 

चली है कुलबोरनी गंगा नहाय । 

सतुआ कराइन बहुरि भुजाइन, घृघट ओदे भसकत जाय । 

गठरी बॉधिन मोटरी बॉधित, खसमके मुंड़े दिहिन धराय । 

बिछुआ पहिरिन भौंठा पहिरिन, लात खसमके सारिन धाय । 

गड्भा न्हाइन, जसुना न्हाइन, नौमन मेल है लिहिन चढ़ाय । 

पाँच पचौस के घकका खाइन, घरहुँ की पृजी आइ गेंबाय ।' 

कहत कबीर हेत कर गुरुसों, नाहि त्तोर मुकुती जाइन साई । 

द्राविड देश से आई हुई भक्ति को रामानन्द उत्तर भारत में ले आये जिसको 

कबीर ने सातदीपो और नवखण्डो मे प्रकट किया | 


कबीर का गाहेस्थ्य जीवन-- 


प्राय, लोग कबीर के साथ लोई का नाम भी लिया जाता है। वह कबीर 
की शिष्या थी जो आजन्म उनके साथ रही ऐसा लोगों का मत है । कुछ जोई को 
उनकी परीणिता स्त्री बतलाते है और इससे उनको कमाल नामक पूत्र और कम्राली 
नामक पुत्री हुई । एक जगह वे कहते है--- 
रे यामे क्‍या मेरा, क्या तेरा लाज न मर्राह कहत घर मेरा । 
हि मर 4 
कहत कबीर सुनह रे लोई, हमतुस बिनचसि रहेगा सोई ॥ 
इससे लोई उनकी स्त्री थी इतना तो सभव जान पडता है। लोई का नाम 
भी उनकी रचनाओ में कई जगह मिलता है परन्तु एक स्थल पर 'धनिया' भी वाम 
१. कौर वचनावलोी, पृ० १४४ | 











तुलनात्मक अध्ययन २७७ 


मिलता है जिसे लोगो ने 'रमजनिया” कहना आरम्भ कर दिया। एक छोटे से 
परिवार मे रहकर जब अपने माता पिता का देहान्त हो गया तब अपने पंतृक 
व्यवसाय को वे सम्हाले रहे । इस कताई-बुनाई से आय इतनी नहीं हो पाती थी 
जिसमे वे सरलतापूर्वक गुजार सकते । पर उनकी सतोषी प्रवृत्ति से यह अनुमान 
लगाया जा सकता है कि कदाचित्‌ वे पर्याप्त मात्रा मे थान तैयार नही कर पाते थे । 
और न बचत ही सभव थी । वेसे उनके यहाँ सदा साधु सतो की भीड बनी ही 
रहती थी । अत' उनके स्वागत सत्कार के लिए कुछ न कुछ करना ही पड़ता था । 
यह बात तो प्रसिद्ध ही है कि निरन्तर ऐसे अतिथियों के घर पर आने के कारण 
उन्हे कई बार कष्ट फेलना पडा था। 

कबीर की रचनाए-- 


उनकी यह प्रतिज्ञा प्रसिद्ध ही है--- 
'ससि बितु द्वात कलम बिन्रु कागज, 
बित्रु अच्छर सुधि होई ॥!१ 
उनकी दूसरी साखी तो सर्वेश्रत है*-- 
ससि कागद छूयो नहीं, कलम गही नहीं हाथ । 
चरिऊ जुग को महातस, मु्खाहि जनाई बात ।॥॥ 
उपदेश के लिए कबीर ने लिखित साधन की आवश्यकता नहीं समझी फलतः 
मौखिक रूप मे ही उन्होंने अपनी मह॒त्वपूरणं बाते सबसे प्रत्यक्ष ही कही। कबीर 
की मूल कृतियों का कोई प्रामारित सग्रह नही मिलता । आदि ग्रन्थ मे जिसे ग्रन्थ 
साहब कहते है उसमे कबीर रचित पद है। सदगुरु की बानियो का कही कोई पता 
नही है। इस विषय मे हाल ही में जितनी भी हस्तलिखित तथा मुद्रित प्रतियाँ 
कबीर की मिली तथा उनमें उनके जितने पद, रमेनियाँ और साखियाँ मिली है 
उनकी कुल सख्या सोलह सौ पद, साढ़े चार हजार साखियाँ और एक सौ चौतीस 
रमेनियाँ है । ऐसा इन सब का व॑ज्ञानिक दृष्टि से अध्ययन और सपादन तथा पाठ 
निर्धारण करने वाले डा० परसनाथ तिवारी का निवेदन है । ३ 
इसी सामग्री का वैज्ञानिक और कबीर कृत स्वरूप निर्धारण कर डा० पारस- 
नाथ तिवारीजी ने इनकी प्रामाणिक सख्या निर्धारित की है जो इस प्रकार है--पद 
सख्या २००, रमेनी २१ तथा साखियाँ ७४४ है ।४ 





१. कबीर बीजक, पृ० १५। 

२ कबीर बीजक, कबीर ग्रंथ प्रकाशन समिति, पु० १६० | १८७ । 

३. कबीर ग्रन्थावली---डा० पारसनाथ तिवारी-प्रस्तावना (अ)। 

४. 72 हि । +परिशिष्ट, पृ० २४७--२७७ | 


र्छ८ हिन्दी और मराठो के वैष्णव साहित्य का 


अन्य लोगो के अनुसार कवीर की रचनाओ का ऐसा लेखा-जोखा 
मिलता है । 


१--विलसन साहब कबीर की श्राठ रचनाओ का उल्लेख करते है ।* 

२--वेस्टकॉट महोदय के अनुसार यह सख्या बयासी तक पहुँच जाती है । 

३---कवीर बीजक मे कवीर की सारी रचनाएं सग्रहीत है ऐसा मिश्र-बधुओ का मत 
है। यही मत कबीर पथियो का भी है । 


४--डा० रामकुमार वर्मा अपनी 'सत कवीर' की श्रस्तावना में, काशी-नागरी 
प्रचारिणी सभा मे की गई सवत्‌ १६४८ से सवत्‌ १६७६ तक की गई खोजों के 
आधार पर वतलाते है कि स्वतन्त्र ग्रन्थों के रूप में यह सख्या अधिक से 
अधिक ५६ होगी | वे ग्रन्थ साहव का पाठ विश्वसनीय मानते हैं ।' 

५--की महोदय ने अपनी पुस्तक में महत्वपूर्णा उल्लेख किये है ।३ 

६--डा० पीताम्बरदत्त बडथ्वाल की पुस्तक 'हिन्दी साहित्य मे निर्गुण सप्रदाय' में 
इस विषय पर विचार किया गया है। 

७--डा ०» क्षितिमोहन सेन ह्वारा सपादित कबीर के पद मौखिक परम्परा से सुनकर 
सग्रहीत किये गये है । 


डा० बडथ्वाल आचार्य क्षितिमोहन सेन के प्रकाशित पदों का उल्लेख करते 
है तथा वेलवेडियर प्रेस से प्रकाशित चार अन्य सग्रहो, वेकटेइ्वर प्रेस द्वारा प्रकाशित 
साखियो आदि ग्रन्थो, कबीर वीजक, कबीर ग्रन्थावली आदि सग्रहो की विस्तृत चर्चा 
करते है । 


८--डा ० हजारीप्रसाद द्विवेदीजी भी इन सभी पुस्तकों का विवेचन करते है । 

६--डा० रामरतन भटनागर इनमे से कुछ को कबत्रीर की निश्चित मानते है तथा 
अन्यको कब्री रक्त नही मानते । उदाहरणके लिये वे क्रमशः बीजक, आदि ग्रन्थ 
और कबीर ग्रन्थावली के नाम लेकर उनका वर्णन करते है । 


कबीर पथियो के लिए कबीर-बीजक एक विश्वसनीय और पूज्य भ्रन्थ है। 
कवीर की एक साखी है-- 


पोथी पढ़ि पढ़ि जग सुवा, पंडित भया न कोइ ! 
ढाई आजखर प्रेम का पढ़े सो पंडित होइ ॥। 


१. ए स्केच ऑफ दि रेलिजस सेक्ट्स एण्ड दि हिन्दुजु--विलसन। 
२. सत कबीर--रासकुमार वर्मा । 
३. कबीर एण्ड हिज फालोअर्स--की । 


ठतुलनात्सक अध्ययन २७६ 


इससे एक बात स्पष्ट हो जाती है कि ग्रन्थो और पोधियों इत्यादि को उन्होने 
कभी प्रोत्साहन नही दिया । उन्हे तो ग्रन्थ रचना के बदले मौखिक प्रवचनों का 
अधिक मूल्य है। वे इसे प्रचारका्य का साधन स्वीकार कर चुके है। आज तो 
कबीर की रचनाएँ विभिन्न सग्रहो के रूप मे ही हमे उपलब्ध है। इनमे पद, रमेनी, 
साखियाँ, दोहे आदि सग्रहीत है। बसे ये पचबानी सर्वडगी आदि ग्रन्थ जैसे पुराने 
बडे सग्रहो में भी ये सग्रहीत है । इसके अतिरिक्त 'कबीर बीजक' 'कबीर की बानी, 
'सत्य कबीर की साखी' जेंसे स्वतन्त्र संग्रह भी मिलते है। इन रचनाओ की भाषा 
पर पूरबी हिन्दी का प्रभाव अधिक दिखाई पडता है। कही-कही राजस्थानी तो 
कही-कही पजाबी का पुट और 'सकल सन्‍्त गाथा” ज॑ंसी मराठी पुस्तको मे इनके 
पदो पर गुजराती एवम्‌ मराठी भाषाओ का रंग चढा हुआ सा जान पड़ता है । 


१०-- कबीर ग्रन्थावली” के सपादक स्व० श्यामसुन्दरदास ने अपनी भूमिका 
में बतलाया है कि यह ग्रन्थ दो पुरानी प्रतियों पर आधारित है जिसमे एक का 
लिपि-काल सवत्‌ १५६१ और दूसरी का सवत्‌ १८८१ है। प्रथम मे दूसरी से 
१३१ साखियाँ तथा ५ पद अधिक है। कबीर बीजक की रमनियो के क्रम के 
सम्बन्ध में ऐसी जनश्रुति प्रसिद्ध है कि कबीर साहब के दो शिष्य धजग्गोदास' और 
भग्गोदास' थे। इनकी माँ को उन्होने कबीर-बीजक की मूल प्रति अपने अन्तकाल- 
पूर्व दी थी। फिर दोनो मे वाद-विवाद चला कि क्क्त अ्रन्थ उसकी निजी सम्पत्ति 
है । कोई भी अपने हाथ से उसे दूसरे के हाथ मे देना स्वीकार न करता था। तब 
माँ ने बीच बचाव करने की दृष्टि से दोनो को ही उसे दे दिया। किन्तु एक की 
प्रति की रमेनियो का आरम्भ 'जीवरूप' वाली रमेनी से तथा दूसरी प्रति का आरम्भ 
'अन्तरज्योत्ति” वाली रमनी से होना स्पष्ट कर दिया । 


कवीर-बीजक मे सग्रहीत रचनाओ की विशेषता उनमे सृष्टि-रचना विपयक 
वर्णानो की प्रचुरता है। कबीर साहब किसी दाशेनिक की भाँति विश्व के मूल 
तत्त्व का प्रतिपादन करते है, उसके विकासक्रम का भी प्रश्न छेडते है। कबीर पथी 
इसे बहुत महत्व देते है । पौराशिकता युक्त उनके व्यक्तिगत जीवन के सम्बन्ध में 
भी इसमे कई बाते मिलती है। पर इससे हम उनके सुन्दरतम लौकिक जीवन के 
स्वरूप को देखने समभने से वचित हो जाते है। कब्रीर जन-जीवन के सम्यक 
उत्थान के हेतु एक सुधारक, ताकिक प्रचारक, लोक चतुर व्यग्यकर्ता व्यक्ति भी है । 


कबीर की भाषा सधुक्कडी है, शली धक्‍कामार है। उलट-बाँसियो जैसी 
नाथ पथियो की अक्खडता-पूर्ण शेली उनको विरासत मे मिली है। कहते है कि 
कवीर के पुत्र कमाल उनके वडे विरोधी थे। कबीर की उक्ति प्रसिद्ध ही हैं-+ू 


२८० हिन्दी और मराठो के वेष्खव साहित्य का 


डुबा वंश कबीर का, उपजा पुत कमाल । 
हरिका सुमिरन छाँड़ि के, घर ले आया माल ॥ 
कबीर का जीवन अन्धविश्वासों का घोर विरोध करने में ही वीता | 

वास्तव में जन्म से अन्त तक कबीर का जीवन समस्यामूलक है। उनका अपना 
जीवन तथा दैनदित आचरण और उनकी कृतियाँ ही इन समस्याओं के उत्तम हल 
है। मोक्षदापुरी-वाराणमी मे रहकर जो मगहर में मरते हैं वे नरक मे जाते है ॥ 
इस अन्धविश्वास को दूर करने के हेतु कबीर मगहर जाकर मरे। उनका 
कथन है--- 

'जो कासी तन तजज कबीरा । तो रामहि कहा निहोरां रे ॥!/ 


कबीर पुनर्जन्म के सिद्धान्त को मानने वाले थे । पर उन्हे अपनी मुक्ति में 
चरम विश्वास था इसीलिए उन्होने कहा 'मुझ कवीर रमे श्रीराम' रामनाम का जप 
करते-करते वे शरीर त्यागने जा रहे थे । कबीर की शअत्येष्टी क्रिया के बारे में भी 
विलक्षण लोक-प्रवाद प्रसिद्ध है। कहा जाता है कि मरने पर जब इनके शव पर से 
चादर हटाई गई तो वहाँ केवल कुछ फूल मिले । हिन्दुओ ने आधे फूलों का अग्नि 
सस्कार किया और मुसलमानों ने अपने हिस्सो के फूलो को लेकर मगहर मे ही उन 
पर कन्न बनाई। हिन्दुओ ने फूलों की रक्षा को लेकर वाराणसी मे समाधिस्थ 
किया । यह स्थान 'कबीर-चौरा' के नाम से प्रसिद्ध है । 
कवीर निर्गूण और सगुण के परे की सत्य सत्ता के परम भक्त थे। वैसे 
उनको निर्गुशियों मे गिना जाता है। ब्रह्म से ही सब की उत्पत्ति होती है ऐसा 
उनका मत है) -- 
पाणी ही ते हिम भया, हिस व्हें गया बिलाइ। 
जो कुछ था सोई भया, अब कुछ कहा न जाइ ।। 
कबीर का कहना था "मैं कहता आँखिन की देखी ।” कबीर कोरे ज्ञानमार्गी 
शुष्क निर्मुणी नही है। अपनी प्रेम-भक्ति-पुला साधना का आरम्भ वे सब कुछ 
छोडकर, उत्कृष्ट साहस के साथ ज्ञान के बोफ को न ढोते हुए भगवद्‌ प्रेम पर दृष्टि 
रखकर हृदय से कर चुके थे। उनके लिए प्रेम ही साध्य है और प्रेम ही साधन । 
वे ब्रत, रोजा, पूजा, नमाज आदि कुछ भी नही मानते । उनका यह कथन है-- 


एक निरंजन अलह सेरा, हिंदू तुरुक दहु नही मेरा । 

राखू व्रत न मुहरस जाना, तिसही सुमिरू जो रहे निदांनां ॥ 

पूजा करू न निमाज गुजारू, एक निराकार हिरदे नमस्कारू । 
१. कबौर ग्रंथावली---कबीर साखी १७, पृ० १३। 


तुलनात्मक अध्ययन श८१ 


नां हन॒ जाऊं न तीरथ-पुजा, एक पिछाण्यां तो क्‍या दूजा । 
कहे कबीर भरस सब भागा. एक निरंजन सु सन लागा ॥ 


यह विवेचन आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदी, “कबीर ग्रन्थावली', “हिन्दी 
साहित्य का इतिहास, हिन्दी साहित्य”, “कबीर साहित्य की परख' आदि ग्रन्थों पर 
भाधारित है, जो हृष्टव्य है । 

कबीर का भाषा पर जबरदस्त अधिकार था। आचार्य हजारीप्रसाद 
ह्िविदीजी का यह कथन ठीक ही है कि, “हिन्दी साहित्य के हजार वर्षो के इतिहास 
में कबीर जंसा व्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नही पैदा हुआ ।" कबीर वास्तव में 
भक्त ही थे। कबीर ने अपनी रचना से अपनी साफ और जोरदार भाषा में अपने 
तत्वों को ध्वनित किया है। उनकी भाषा में परम्परा से चली आती हुईं विशेषताएँ 
वर्तमान है । 

कबीर का युग ऐसा था जब कि उत्तर भारत में मुमलमातरी शासन विद्यमान 
था। बहुजन समाज पर हठय्रोगियों के प्रभाव का प्रावल्य था। समाज की ऊँच 
नीच भावना उपहास और आक्रमण का विपय थी पर दूसरों के लिए वही मर्यादा 
और स्फूतति का विपय वन गई थी । वज्भयानी और नाथपथी योगी डटकर जाति 
भेद पर आघात कर रहे थे। वाह्याचार और उन्मूलक-श्रेष्ठ।ी को फटकारते हुए 
केवल चौरासी लाख योनियों मे निरन्तर भटकते हुए माया के गुलाम गृहस्थो से 
अपने को वे श्रेष्ठ समभते थे । नाथ सम्प्रदाय से यह अक्खडता उन्हें प्राप्त हुई थी । 
देश-अ्रमण, तीर्थाटन आदि कबीर ने सत्सद्ध और सन्‍्तों के अनुभवों को सुनने के 
हेतु किये थे । वे दक्षिण मे पढरपुर भी गए थे। नामदेव कबीर से बड़े थे और 
कवीर ने उन का नाम सुना था । पजाब में नामदेव का दीघंकालीन निवास नामदेव 
के कबीर पर पड़े हुए प्रभाव का सूचक माना जा सकता है। सांस्कृतिक आदान- 
प्रदान जाने अनजाने प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष सभी तरह से होता ही रहता है । कबीर के 
पदो में 'विठंठल” का उल्लेख, नामदेव के पदो का ग्रन्थसाहब में समावेश ये सब इस 
आदान प्रदान के उदाहरण या फल कहे जा सकते है। अनेक साधनाओं के विभिन्न 
मार्गों को जानकर कवीर ने अपने ढझ्ज से उनको ग्रहर्म कर लिया है । कवीर की 
भावात्मक और साधनामूलक रहस्यवादी अनुभूतियों को स्वसवेद्य बनाने के लिये उस 
युग की इन सभी साधनाओ मे बैठना पड़ेगा । 


कवीर की हस्तलिखित पोथियाँ न होने से उनके नाम पर सग्रह की गई 
अनेक पुस्तको मे उनकी प्रामाणिक भाषा का और शंली का ज्ञान प्राप्त करना 


१. कवीर--आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदी, पृ० २१७ 


रेपर हिन्दी ओर मराठी के वेप्णाव साहित्य का 


अत्यन्त कठिन है। आदिग्रन्थ! मुद्रित किया गया है। इस सगम्रह की भाषा 
प्राचीनता की दृष्टि से विचारणीय है। व॑से प्रामाग्गिकता फिर भी विश्वसनीय नहीं 
है । बावू श्यामसुन्दरदास द्वारा सम्पादित कबीर ग्रन्थावली' में कवीर का मूलरूप 
अधिक सुरक्षित है। इधर नयी “कबीर ग्रन्थावली' डा० पारसनाथ तिवारीजी की 
और भी अधिक व॑ज्ञानिक और प्रामाणिक रूप प्रस्तुत करती है। आगे के अनुसंधानों 
के लिए इस कृति का विशेष महत्व होगा । 

“'कवीर-बीजक' के भी कई सस्करणा है तथा इस पुस्तक का कवीर-सम्प्रदाय 
मे विशेष प्रतिष्ठायुक्त स्थान है। उसकी रमेनियाँ ही उसका प्रमुख भ्रण है। भाषा 
की आधुनिकता भी इसमे विद्यमान है और यह वर्तमान रूप सभवत. १८ वी झती 
का होगा । कबीर के बाद चल पड़े हुए कवीर सम्प्रदाय की एक धामिक पुस्तक के 
नाते उसका महत्व मान्य करना ही पडेगा । 

'कृवीर अपने युग के सब से बडे क्रान्तदर्शी है। सहज सत्य की पहचान 
उनको है। उतका प्रेम एक आदर्श नैष्टिक भक्त का प्रेम है। साथु होकर भी वे 
अगृहस्थ नही, वेष्णव होकर भी वंष्णव नहीं, मुसलमान होकर भी मुसलमान नही, 
हिन्दू होकर भी हिन्दू नहीं है। वे भगवान्‌ नृश्चिहावतार की प्रतिमूर्ति थे ।* 
आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदीजी का उक्त मत समीचीन और यथार्थ ही है 
तुलसीदास : 


तुलसीदास एक महापुरुष थे । ग्रियरसन उनको वुद्ध-देव के बाद सबसे बड़ा 
लोक नायक मानते है। उनकी “रामचरित मानस उत्तर भारत में ही नहीं वरन्‌ 
सारे भारत मे इस तरह प्रचारित हैं जितनी वायवल भी नही है। वैसे कभी-कमी 
उसका प्रचार वायवल की तरह हे ऐसी उक्तियाँ चुनाई पड जाती है। इतना होने 
पर भी गोस्वामी तुलसीदासजी के जन्म-स्थान और उनकी जन्मतिथि का निश्चित 
पता नही चलता । तुनसीदास के साथ कोई न कोई सम्बन्ध जोडकर उन्हें अपने 
गाँव का सिद्ध करने की प्रवृत्ति भी बहुत वार उभरती हुई दिखाई देती है । तुलसी 
की कृतियों में अपने युग के समाज का जीवन प्रतिविम्बित हुआ है । 

लोक-मर्यादा से युक्त भक्ति का मार्ग लोग तिरस्कार की दृष्टि से गदह्म मानते 


थे और अपने मनमाने ढड् से चलते थे । तुलसी की उक्ति मे उसका स्वरूप भॉक 
उठा है*-- 


श्रुति सस्मत हरि-भक्ति पथ, संयुत विरति विद्देक । 
तेहि परिहर्रह विभोह बस, कल्पहि पंथ अनेक ॥ 
१ कबीर-- हजारीप्रसाद द्विवेदी। 
२. दोहावली दो० ५५५१ 


तुलनात्मक अध्ययन द २८३ 


मराठी में ज्ञानेश्वर की ज्ञानेब्वरी' को लेकर विद्वानों ने जितने ग्रन्थ लिखे 
उनकी संख्या सवसे अधिक है । ठोक उसी तरह हिन्दी में तुलमीदासजी पर वरेण्य 
एवम्‌ मूर्धन्य चोटी के विद्वानों ने अपनी लौह लेखनी से अनेक विद्धत्तापुर्ण कृतियाँ 
प्रसृुत की है। इनमे ध्यामसुन्दरदासजी का गोस्वामी तुलसीदास, “रामचन्द्र शुकलजी 
का तुलसीदास' डा० माताप्रसाद ग्रुँप्त का 'तुलसीदास', डा० बलदेव मिश्र का 
तुलमी-दर्जणन', डा० भगीरथ मिश्र का तुलसी-रसायन', डा०राजपति दीक्षित का 
तुलसीदास और उनका युग' आचार्य विश्वताथजी का तुलसीदास” जेसे ग्रल्थ विभेष 
उल्लेखनीय और महत्वपूर्ण है । 
तुलसी के युग मे लोग साधना के मनमाने मार्ग हूढ़ निकाल रहे थे । वेदों 
और पुराणों के निदक वनकर भक्ति को अपनाने के बदले केवल उदरभरणार्थ धर्म 
सिखाने वाले लोगों को देखकर तुलसी की आत्मा रो उठती थी | इसीलिये वे कह 
उठे-- 
साखी सबदी दोहरा, कहि किहनी उपखान । 
भगति निरूर्पाह्‌ वदति कलि, निदर्हि वेद पुरान ॥7 
और 
वरन घरम नहिं आश्रम चारी | 
श्रुति-विरोध-रत सब नर सारी ॥ 
तुलसीदासजी अपने आराध्य राम के प्रति एकनिश्ठापूर्ण भक्ति भावना रखते 
थे। वे सग्रुवन और अगुुन के भेद को देखने वाले न थे । पर समाज इतना अन्धा हो 
गया था कि पेट के लिए वेटा-वेटी तक को वेचना उन्हे अधथर्म नहीं मालुम होता 
था। तुलसीदासजी नीलवरों के सावले रामचन्द्रजी के नयन-मनोहारोी रूप को 
देखकर गदगद हो जाते थे । मतलब यह कि तुलसीदासजी मे विश्वास अखंड था, 
और अध्ययन भी उनका गहन और गम्भीर था । 
तुलसीदास की जीवनी के सू ज-- 
तुलसीदास ने अपने बारेमे यत्र तत्र अपने ग्रन्थों में कही कुछ लिख दिया है । 
वैसे अन्य बाहरी सामग्री में ये पुस्तक है--(१) “भक्तमाल” नाभादासकृत, 
(२) प्रियादास की भक्तमाल पर रची गई टीका, (३) गोसाई गोकुलनाथकृत 'दो सौ 
बावन वेष्णवन की वार्ता । इसके अतिरिक्त दो जौर पुस्तक है जिन्हें विशेष 
प्रामारिशक नही माना जाता |, वे-ग्रस्थ ये है--वेनी माधवददास रचित मल गोसाई 
चरित' और कोई वावा < 


१. दोहावली--दो, ५४ 


र्घ हिन्दी और मराठी के बंष्णव साहित्य का 


तुलसीदासजी नन्‍्ददास के भाई थे, गुर्साई विदृठलनाथ से मिले थे, तथा 
राम के अनन्य भक्त थे' और भाषा में रामायरा लिखी थी । इस प्रकार की सूचना 
हमे वष्णवन की वार्ता से प्राप्त होती है। तुलसीदासजी राजापुर के रहने वाले 
सरवरिया ब्राह्मणा थे । व॑ंसे सृकरख्ेत या सोरो उनकी जन्मभूमि मानी जाती रही 
है। तुलसीदासजी का जन्म सन्‌ १५३२ मे हुआ । वे सम्राट अकवर से केवल दस 
वर्ष बड़े थे। तुलसी के युग मे दो मुगल सम्राट हो गये है एक अकबर और दूसरे 
जहांगीर । तुलसी का जन्म सवत्‌ १५५४ माना जाता है-- ! 
पन्द्रह से चौवन विषे, कालिन्दीके तीर । 
सावन शुक्ला सप्तमी, तुलसी धरेऊ सरीर ॥ 


अब्दुल रहीम खानखाना तुलसीदास के प्रेमियों मे से थे। तुलसी ने एक 
वार एक दोहे का चरण बनाकर रहीम के पास भेजा-- 


'सुरतिय, नरतिय, नागतिय, सब चाहत अस होय ।' 
गोद लिये हुलसी फिरे तुलसी सो सुत होय ॥॥ 

कहने की आवश्यकता नही कि रहीम ने दूसरा चरण बनाकर दोहा पूर्ण कर 
भेजा था । इसमे 'हुलसी' शब्द इनकी माता के लिए आया है । “रामचरित मानस' 
मे एक जगह '“रामहि प्रिय पावन-तुलसी-सी । तुलसिदास हित हिय हुलसी-सी ।' 
यहाँ पर भी 'हुलसी' शब्द से तुलसी की माता का संकेत प्राप्त होता है। ये अभुक्त- 
मूल नक्षत्र मे पैदा हुए थे तथा अपनी माता के गर्भ मे साल भर रहे । ऐसे अशुभ- 
लक्षणी वालक के पंदा होते ही उनके माँ बाप ने उनको छोड दिया । उनका अपना 
स्वय॒ कथन किवितावली' भे मिलता है जो इस विषय पर अधिक प्रकाश डालमे 
वाला है--* 

'मातुपिता जग जाय तज्यों विधिहु न लिख्यो कछू भाल भलाई ४ 

मुनिया नाम की दासी ने इनका पालन पोषर कुछ दिनो तक किया । 
बाद में वह भी मर गई । विनय पत्रिका में वे कहते है--'जनक जननी तज्ये जनमि 
करम विनू विधिहु सृज्यों अवडेरे, “यथा तनु जन्यो कुटिल कीट ज्यो तज्यों मातु-पिता 
हू । किसी तरह बालक ठुलसी के बचपन के दिन बीते । अन्त में वाबा नरहरिदास 
या नरहूर्यानन्‍द नामी एक महात्मा ने इनको अपने यहाँ रख लिया। इन्ही गुरु से 
उन्होने रामकथा सुनी । काशी में एक विद्वान शेप सनातनजी रहते थे | उन्होने 
गोस्वामी तुलसीदासजी को वेद, वेदाग, दर्शन, इतिहास-पुराण आदि में प्रवीण कर 
दिया । १५ वर्ष तक अध्ययन करके गोस्वामी तुलसीदास अपनी जन्मभूमि राजापुर 
२. कवितावली उत्तरकाष्ड---७३ ॥ 


तुलनात्मक अध्ययन २८४५ 


लौट आए । उनका बचपन का नाम रामबोला था । कवितावली मे इसे वे एक 
स्थान पर स्पष्ट करते है*--“राम वोला नाम है गुलाम राम साहि को' इसी तरह 
विनय पत्रिका मे वे कहते है---राम को ग्रुलाम नाम रामबवोला राख्यौ राम 
बाद में वे तुलसीदासजी के नाम से ही पहचाने जाने लगे। अपने ग्रुरु की वंदना 
वालकाण्ड मे वे इसे प्रकार करते हैं-- 

बंदक ग्रुटरयद कंज, हृपासिध्षु नर-रूप-हरि । 

महामोह तम पुँज, जासु वचन रविकर-निकर ॥ * 

इसमें 'नर-रूप-हरि' के आधार पर कुछ विद्वानों ने नरहरिदास को इनका 

गुरु माना है। अपने गुरु से वार-बार उन्होने रामकथा सुनी थी। इसके बारे मे वे 
कहते है---'मैं पुनि निज गुरु सन सुनी कथा सो सूकर खेत । समुक्ति नहीं त्तस 
वालपन, तब अति रहेऊ अचेत ॥ तदपि कही ग्रुद बारहि बॉरा। समुझ्ति परी 
कछू मति अनुसारा ॥। वे रामकथा सुनाने लगे। उनके ग्रुणों पर मुग्ध होकर 
दीनवधु पाठक ने अपनी कन्या रत्तावली का उनसे व्याह्‌ कर दिया। उन्होने 
तुलसीदासजी का विनय और जील देखकर ही यह ब्याह तय किया था । अपनी 
पत्नी पर वे बहुत अनुरक्त थे । एक बार वह अपने मायके गई हुई थी । तब वाढ़ 
आई हुई नदी को पारकर आधी रात को वे अपनी पत्नी से मिलने पहुँचे, तब उस 
स््री ने उससे कहा-- 

लाज न लागत आपको दोरे आयेह नाथ । 

घिक-धिक ऐसे प्रेम को कहाँ कहों में नाथ ॥। . , 

अस्थि-चर्म-मय देह मम तामें जेंसी प्रीति १ 

तेसी जो श्रोराम मेह होति न तो भव भोति । मी 

अपनी पत्नी से ये वचन सुनकर उतके अस्त करण की आँखें खुल गई | वे 

विरक्त होकर काणी मे रहने लगे । काणी से अयोध्या मे जाकर रहे । फिर तीर्थ 
यात्रा करते-करते रामेब्वर, जगन्नाथपुरी, द्वारका वदरिकाश्रम, कैलास और मानस- 
रोवर तक हो आये। अयोध्या मे जाकर रामचरित मानस रचना आरम्भ कर 
दिया । उसे दो वर्ष सात मास में समाप्त किया । किष्किन्धा काण्ड काशी में रचा 
गया । रामायण पूरी करके वे वाराणसी मे ही रहे । यह बात प्रसिद्ध है कि-- 


संवत सोरह सो इकतीसा । करहुँ कथा हरिपद छरि सीसा | 
नोसी भोमवार सधुसासा | अवधपुरो यह चरित प्रकासा ॥॥ 
जेहि दिव राम-जन्म श्रुति गावहि । 


१. कवितावली उत्तरकाण्ड, १००१ 
२. रामचरित सानस वालकांड, ५ । 


र्ड 
न्‍ 
भ्ज 


१८६ हिन्दी और मराठी के बंष्णव साहित्य का 


तुलसीकृत कृतियों के नाम-- 
तुलसीदासजी की कुल वारह क्ृतियाँ प्रसिद्ध है। उनमे पाँच बडे और सात 
छोटे ग्रन्थ है। दोहावली, कवित्त रामायण अर्थात कवितावली, गीतावली 
रामचरित मानस, विनय पन्निका ये बड़े ग्रन्थ है तथा रामलना नहसछू, पार्बंतीमंगल, 
जानकी-मगल, वरवे-रामायण, वेराग्य-सदीपिनी, कृष्णगीतावली और रामाज्ना 
प्रश्नावली छोटे ग्रन्थ है । 
सस्क्ृत का पक्ष छोडकर तुलसी ने भाषा का पक्ष प्रतिपादित किया क्योकि 
वे कहते थे--- 
का भाषा का संस्कृत प्रेम चाहिये साच। 
कामजु आ्वे कासरो काले करिअ कुमाच ॥। 
उनका स्वतन्त्र स्वभाव ऐसा था कि वे बिलकुल निरिचन्त थे । 
'मेरे जाति-पॉत्ती न चहों काहू की जाति पाँति, 
मोरे कोऊ काम को, न हो काहू के काम को । 
साधु के असाधु, क॑ भलो, क॑ पोच सोच कहा, 
का काहू के द्वार परो ? जो हों सो हो राम को ।। 
घृत कहो अवधूृत कहो रजपुत कहो, जुलहा कहो कोऊ । 
काहू की बेटी से बेटा न व्याहवे, काहु की जाति बिगारो न कोऊ ॥। 
तुलसी सरनाम गुलाम है रास को, जाको रुचे सो कहो कछु दोऊ । 
मांगिफ खेबो मसीत के सोइबो, लबेको एक न देवे को दोऊ ॥'' 
रामचन्द्रजी की भक्ति मे उनका हृदय दुराव छिपाव युक्त नहीं है। 
देखिये-- 
सुधे सन, सृधे वचन सूधी सब करतृति। 
तुलसी सुधी सकल विधि रघुवर प्रेम प्रसुति ॥? 
उनके समय मे गोरख पथी साधु योग की रहस्यमयी बातो का जो प्रचार कर 
रहे थे उसके कारण उन्हे जनता के हृदय से भक्ति-भावना भागती सी दिखाई पडी 
तभी तो उनको कहना पडा -- 
भगोरख जगायो जोग भगति भगायो लोग, 
निगम नियोग ते, सो केलि ही छरो सो है ॥॥ 
वे ईश्वर को अपने भीतर देखने की अपेक्षा बाहर के लिए विवेचन करते है । 
अ्रतर्यामिहु ते बड बाहर जामी है राम जो नाम लिए ते । पेज परे प्रहलादहु को 
९. कवितावली उ. ८४ । 


तुलनात्मक अध्ययन र८७ 


प्रकटे प्रभु पाहन ते न हिये ते ॥ “यदि परमात्मा को देखना है तो उनको व्यक्त 
जगत्‌ के सम्बन्ध से देखना चाहिए । वे तो 'सियाराममय सब जगजानी | करहूँ 
प्रभाम जोरि जुग पानी” की भावना से सबको देखते है। उनकी विनम्रता ही उनसे 
इस प्रकार मुखर हो उठती है--- 

कवि न होऊ नहिं वचन प्रवीनू । सकल कला सब विद्या हीतू । 

कवित विवेक एक नहिं मोरे। सत्य कहउ लिखि कागद कोरे। 

कवि न होऊ नहिं चतुर कहावऊ । मति अनुरूप रामग्रुन गावऊ ॥४* 
तुलसीदासजी की क्ृतियों का संक्षिप्त परिचय -- 


रामचरितमानस एक प्रवन्ध काव्य है। उनकी कारयित्नली और भावयित्री 
प्रतिभा के मघुर सयोग से यह कृति सरस और सुरस बन पड़ी है। अपने 
'स्वान्तसुखाय” 'रघुनाथ गाथा” को भाषा में निवद्ध करते हुए बहुजन हिताय अपनी 
मजुल मति से वे उसे प्रस्तुत करते है। यह ग्रन्थ तुलसी ने संवत्‌ १६३१ मे विक्रमी 
चैत्र शुक्ल € मंगलवार को आरम्भ किया है। इसके सात काण्ड हैं। दोहा, चौपाई 
के अतिरिक्त बीच-बीच में छंदों का प्रयोग भी हुआ है। ये छुन्द वर्शिक और 
मात्रिक दोनो है। चार-चार चौपाइयों के वाद एक-एक दोहा रखा गया है । 
रामचरित मानस के अन्त में इस पर तुलसीदासजी ने इस शैली के बारे में 
लिखा है*-- 

रधुवंश भूषत चरित यह नर कहहि सुनहि जे गावहीं । 
कलिसल सनोमल धोइ विनु श्रम रामधाम सिधावहीं ॥ 
सत पंच चोौपाई सनोहर जानि जे नर उर घरे। 
दारुण अविद्या पंच जनित विकार श्री रघुवर हरें॥। 

५१०० चौपाई या १०२०० अर्धालियों की संख्या इस पूरे भ्रन्थ मे है । 
इसके नायक रामचन्द्र एक मध्ययुगीन नायक के रूप में हमारे सामने नही आते वरन्‌ 
वे सबसे बड़े देवताके रूपमे आते है जो 'परित्राणाय साघूनाम्‌ विनाशाय च दुष्कृताम' । 
इस सूत्र के अनुसार राक्षसों के अत्याचारों से पीड़ित मुनियो को अभय देते है । 
उनकी यह ॒ प्रतिज्ञा है--निसिचरहीन करो महि शुज उठाय पन कीन्ह' इस 
प्रतिज्ञा का वे वरावर पालन करते हैं। तुलसीदासजी कहते है कि इस कथा को 
स्वयम्‌ शिवजी ने रचा है । अपने गुरु से बचपन मे इसे सुनकर स्मृति से वे उसे 
कहते है। भरकर ने इसे पावंती को सुनाया था। याज्ञवलकय ने भरद्वाज को यह्‌ 
१. रामचरित सानस वालकाण्ड-८ । ८ तथा ११५१ १। 

२. न्‍ उत्तरकाण्ड-१३० । 


श्प्८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


कथा उनकी प्रार्थवा किये जाने पर सुनाई है। काक भुसुडी गरुड को इस कथा की 
दार्शनिक, धामिक और नैतिक विचारों की व्याख्या कर सुनाते है। महाकाव्य के 
प्रायः सभी लक्षण इसमे आ गए है। सुभाषित और काव्योक्तियाँ ऐसी है जो 
भारतीय जनता की सूक्तिपाँ बतकर लोगो की जिह्ठा पर सुअवस्तर पर विराजमान हो 
जाती है। सप्तकाडो के आरम्भ में सस्क्ृत श्लोक है, जिनमे देवताओ की स्तुति है 
और कविता की कथावस्तु का संकेत मिलता है। भाषा परिष्कृत अवधी है। 
तुलसी ने उसे मॉजकर सुव्यवस्थित कर दिया है। उन्हे यह शैली जायसी से प्राप्त 
हुई थी । दार्शनिक के रूप मे उनका रूप ऐसा है जो ज्ञान और तर्क के सहारे अद्वेत 
की स्थिति तक पहुँच जाता है। इस पारमार्थिक दृष्टि से केवल परब्रह्म की सत्ता के 
रूप मे ब्रह्म स्थित है। यह 'अज अद्वैत अगुन हृदयेसा' रूप के साथ ज्ञान-गरिरा- 
गोतीत भी है । राम की प्रभुताई बिना रामकृपा के नही जानी जा सकती । उनकी 
रामकथा का यह स्रोत 'वाल्मीकि-रामायण', अध्यात्म रामायण, कवि जयदेव के 
प्रसन्न राघव', हनुमन्नाटक' और अन्य सस्क्ृत ग्रस्थो से उन्होंने लिये है। भागवत 
और गीता से भी उन्होने आधारभूत सामग्री ली है। इसका प्रधान रस शाग्त है । 
महाकाव्य के नाते और रामचरित नायक के लोकोत्तर और मर्यादा पुरुषोत्तम होने 
के नाते अन्य सभी रमो का यथास्थान यथोचित रूप में प्रयोग हुआ है । अनेक 
संवादो और कथानको का गुफनत और गठन परिनिश्ठित रूप से हुआ है । ,जीवन के 
विविध सास्कृतिक हृश्य अपने आंदर्ण स्वरूपो के साथ इसमे विद्यमान है । आस्था के 
सबल से प्रत्यक्ष अनुभव और विश्वास के साथ ईश्वर का साक्षात्कार किया जा 
सकता है इसे रामचरितमानस के महान पात्रो द्वारा तुलसी ने दिखा दिया है । 

दोहावली--यह मुक्तक काव्य है। इसमे तुलसीदासजी धर्मोपदेशक, 
नीतिकार और सूक्तिकार के रूप मे सामने आते है। तुलसी की भक्ति को चातक के 
माध्यम से इसमे व्यक्त किया गया है । कूट और आलकारिक चमत्कार विधान भी 
इसमे मिलता है । इसका कारण इसका समास-शली मे लिखा “जाना है। सुदीर्ष 
काल से यह रचना लिखी गई है।” डा० माताप्रसाद गुप्त के अनुसार सतसई, 
दोहावली, हनुमान बाहुक आदि स० १६६१ से १६८० तक लिखी गई रचनाएं है। 
तुलसीकी अन्य रचनाओमे से भी कुछ दोहे इसमे मिलते है । डा. भगीरथ मिश्रका यह 
कथन ठीक ही है कि रुद्रबीसी का उल्लेख 'उसे सवत्‌ १६५६ से १६७६ तक की 
तक की रचना होने का सकेत करता है ।* इसमे कई विषयो को वैविध्य विवेचन 
के लिए तुलसी ने अपनाया है । ह रा 


१. तुलसीदास--डा० माताप्रसाद गुप्त, पूृ० २७६ । 
२. तुलसीरसायन - डा० भगीरथ मिश्र, पृ० ७६। 





उलनात्मक अध्ययन रद 


कफवितावली और हनुमान बाहुक-- 


इन दोनो की एक ही प्रति मिलती है तथा केवल कवितावली और केवल 
चाहुक की अलग-अलग प्रतियाँ मिलती है । बाहुक कवितावली के परिशिष्ट की 
भाँति अधिकतर मिलता है। बाहुक की रचना सवत्‌ १६८० की है क्योकि यह 
उनकी अल्तिम रचना है। बाहुक मे ४४ कवित्त है। भिन्न-भिन्न समयो पर लिखे 
गये कवित्त सर्वयो का काण्डो के अनुसार स्फुट सग्रह है । वालकाण्ड और अयोध्या- 
काड की शैली साहित्यिक, ललित और मधुर है । लड्जा काड ओजपूर्ण तथा प्रसाद 
गुण से युक्त है । यह प्रौढ रचना है। उत्तर काड मे विभिन्न स्थानों का स्वच्छुन्द 
रूप से स्वतन्त्र वर्णन है। सारे काडो के विविध प्रसद्भो पर और जीवन से सबंध 
रखने वाले त्रिविध हकक्‍को की भॉकियाँ सुन्दर ढद्भ से प्रस्तुत की गई है । तुलसी की 
अपनी समकालीन दशा, दुर्दशा तथा अपने जीवन के कई सदर्भ कवितावली में 
मिलते है । कलियुग का यथातथ्य वर्णन है । अपनी वृद्धावस्था तथा मृत्यु के निकट 
सम्बन्ध का उल्लेख यथेष्ट रूप से मिलता है। लड्भादहन तथा युद्ध के सजीव वर्णांन 
और सभी रसो के दर्शन इस मुक्तक काव्य में हो जाते है । 


रामललानहछू--सोहर छन्द में विवाह के अवसर पर गाने के लिये बनाया 
गया है। व्यावहारिक और सामाजिक प्रथाओ मे भी भगवान्‌ राम चरित्न विपयक 
सास्कृतिक और भक्ति का स्वरूप स॒मिश्र हो जाय इसी बहाने यह रचना की गई है। 
एक साधारण दूल्हा के रूप मे राम प्रस्तुत है। उसके फूहड और भद्दे गीतो के 
स्थान पर अच्छे गीत प्रचलित हो जाय यह हेतु तुलसीदासजी का जान पडता है । 
तुलसी की यह प्रारस्मिक रचना है। परन्तु लोकगीत-शेली मे लिखी गई यह कृति 
फिर भी यथातथ्य रूढियों का चित्रण करने वाली और रसिकतापूर्स है। इसकी 
भापा लोकगीतो की अवधी है। यह सवत्‌ १६१६ में अनुमानत' रची गई ।* 


बेराग्य संदी पिनी-यह भी प्रारम्भिक रचना ही मानी जावेगी । चार प्रकरणो 

में सन्‍्त-सद्भ,, सदाचार तथा वराग्य आदि से भक्ति का भाव प्राप्त कैसे किया जाय 

इसका विवेचन किया गया है। ये चार प्रकरण (१) मगलाचरण (२) सत स्वभाव 

चर्णान, (३) सत महिमा वर्णन और (४) शान्ति वर्णन है। यह कृति वैरागियों 

और साधुओ के लिये लिखी जान पडती है। कुछ लोग इसे ,तुलसीकृत नहीं 
मानते । 

विनय पत्रिका--इसका नाम रामगीतावली' भी है। इसमे कलि के द्वारा 

सताये जाने पर भगवान्‌ राम के पास हृदय कारुण्य भाव से भेजी गयी अत्यन्त 





१. तुलसीदास--डा० मात्ताप्रसाद गुप्त, पृ० २७६ । 


२६० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


विनम्रतापूर्ण शैली मे विनम्र-पत्रिका है इसमे भक्त तुलसी साकार हो उठे है। इसे 
आत्म देन्य, आत्मग्लानि, भात्मभत्संना, बोध, हप॑, उपालभ, चिन्ता, विपाद, प्रेम 
कृतक्ृत्यता आदि विविध आत्मनिष्ठ मनोभावों का गीति गली में लिखा गया गीति 
काव्य कह सकते है। अपनी भावगीतियो का ऐसा सुन्दर प्रवध रूप प्रस्तुत कर 
भड़िय आस्था से व भक्तिमार्ग पर क्यो चले इसका प्रमाण इसमे उपलब्ध हो जाता 
है । किसी भावुकता के आवेश मे आकर इस राजसोपान पर वे नही चले हैं वरन्‌ 
अनुभूति, तथा सदसदविवेकिनी बुद्धि और अन्तःकरण की सहज प्रेरणा से उन्होंने 
यह निर्णय लिया है । यह एक तप पूत साधक का आस्थापूर्ण निश्चयात्मक अटूट 
और अचूक निर्णाय है । तभी तो उन्होने कहा है--- 
'नाहिन आवत आन भरोसो। 
2६ >( >< 


गुरु कह्मो राम भजन नीको।॥ 
मोहि लगत राज डगरो सो ।/ 


विनय पतन्निका का यह पूरा पद ही महत्वपूर्ण है । यह स्वयम्‌ निर्णय और 
गुरु का आदेश इन दोनो का ऐकमत्य ही तुलसी की सेव्य-सेवक एवं दास्य भक्ति- 
भावना है। तुलसी के आध्यात्मिक व्यक्तित्व के दर्शन हमे इसमे मिल जाते है। 
रामचरितमानस के वाद उनकी यह उत्तम और श्रेष्ठ कृति हे। कोई भी सेवक सीधे 
अपने प्रमुख कर्मचारी के पास अर्जी नही भेजता। वह सब योग्य अधिकारियों के 
हाथो होती हुई मुख्य अधिकारी तक पहुंचती है । इस दरवारी प्रणाली को तुलसी 
जानते थे अत. सभी देवताओ की प्रार्थना करते हुए “राम चरण रति देहू' माँगते है 
तथा अपनी सिफारिश करवाते है। जगतु-जननी-जानकीजी से भी वे प्रार्थना 
करते है*--- 
'कबहुंक अम्ब अवसर पाई । 
मेरियो सुधि द्याइवी कछु करुन कथा चलाई ॥ 
जानकी जगजननि जनकी किए वचन सहाई ॥7 
इस तरह सब के माध्यम से पहुँची हुई अर्जी स्वीकृत होती है और राम 
कहते है *--- 
'बिहेंसी रामकह्यो सत्य है सुथि में ह्‌ लही है। 
सुदित माथ नावत बनो तुलसी अनाथ की परी सही है ॥7 
१. विनयपन्रिका--तुलसीदासजी, पृ० २५७, प० १७३ । 
२. विनय पत्रिका--तुलसीदासजी, पु० २५४, प० ४७। 
३. विनय पत्रिका तुलसीदासजी, पृ० ४२५। 
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भक्त और भगवानु के परस्पर सम्बन्ध और रघुनाथ विष्वास की यह कृति 
एक अमोघ प्रमाण है। इसे हम तुलसीदासजी का निजी मनोविब्लेपण कह 
सकते है । 

बरवे रामायण --इसमें कुल ६६ छन्द है । अपने मित्र रहीम के आग्रह से 
तुलसीदासजी ने इसे लिखा था। यह सात काण्डो में विभक्त है। मुक्तक रूप में 
और कलात्मक सौन्दर्य के साथ यह कृति सामने आई है। डा० माताप्रसाद गुप्तजी 
इसको अन्तिम और अपूर्ण क्ृतियों मे से एक मानते है ।* अवधी का यह एक 
विजेष छन्‍्द है और अवधी मे यह वढिया वनता भी है। कहा जाता है कि यह ग्रन्थ 
सवत्‌ १६६६ मे लिखा गया था । 


जानकी मंगल और पावेती मगल-- 

ये दोनों ग्रन्थ गली की दृष्टि से एक से ही हैं। जानकी परिणय और पाती 
परिणय के प्रसद्भो पर लिखे गये ये खड काव्य है । पार्वती-मगल के एक सौ चौसठ 
छुन्द हैं और जानकी मगल के २१६ छन्द हैं। पार्वती-मगल का रचना काल विक्रम 
संवत्‌ १६४३ है। जानकी-मड्भल भी इसी के आसपास बना होगा। वेसे 
डा० माताप्रमाद गुप्त के अनुसार यह सवत्‌ १६२६ की कृति है ।* दोनो सफल 
खंड काव्य है । 

गीतावली---यह ललित और गेय पदो का सग्रह है। इसमे भाव की 
गहराई और तीद्रता अवश्य विद्यमान है। रामचरितमानस के कथानक से इसमे 
भिन्न कथानक को अपनाया गया है। उत्तरकाड मे लवकुश और सीता निष्कासन 
का भी उल्लेख है । रामराज्य की समृद्धि, राम की दिनचर्या का स्वाभाविक और 
सुन्दर वर्णान है। ऋृष्णकाव्य के सास्कृतिक उत्सवों का भी इस पर पड़ा हुआ 
प्रभाव परिलक्षित हो जाता हैं--जेसे दीपावली, हिंडोलोत्सव का वर्णान आदि । 
अज्भार, हास्य, वीर, करुए। आदि रसो की सुन्दर अभिव्यक्ति इसमे मिलती है। यह 
कृति अनुमानतः संवत्‌ १६४५८ में रची गई।* यह भी तुलसी की प्रौढ रचना है 
ओर वह तुलसी की कृतियो मे महत्वपूर्ण है । 

कृष्णगीतावली--यह श्रीकृष्ण लीला के पदो का सग्रह है । इसमे ६१ पद 
हैं और कृष्णा का बड़ा सजीव वर्णांत मिलता है। इसमे मुहावरेदार ब्रजभापा में 
कृष्ण बाललीला का सुन्दर अभिव्यंजन हुआ है, और सग्रुणोपासना का महत्व, 
१. तुलसीदास---डा० माताप्रसाद गुप्त, पु० ३२७६ । 
र्‌. 25 हु पृ० २३०८, २७६ ॥ 
३. तुलसीदास---ड ० भरताप्रसाद गुप्त, पृ० २४८, २७६॥ 


२६२ हिन्दी और मराठी के वैप्णव साहित्य का 


गोपियों के प्रेम की अनन्यता आदि बातें सरसता से चित्रित है। तुलसी के अवधी 
और ब्रज भाषा के अधिकार को यह कृति स्पष्ट कर देती है। सूर की कृति के साथ 
यह तुलनीय भी है। इसकी रचना गीतावली के साथ या बाद में हुई जान 
पडती है । 

रामाज्ञा प्रश्तन--इसका रचनाकाल सवत्‌ १६२१ है। इसमे सातन्सातत 
दोहों के सात सप्तको वाले सात सर्ग है। स्वयमु॒ कवि अपने रचनाकाल का सकेत 


देता है! --- 
सग्रुत सत्य ससि नयन ग्रुन अवधि अधिक नयवान । 


होइ सुफल सुभ जासु जस प्रीति प्रतीति प्रमान ॥। 
इसमे सम्ति-5१ नयनजन्‍ "२ गुन"-६ वान नय अधिकावधि (५-४८-१) 
कवि प्रथा के अनुसार इस प्रकार की तिथियो का उल्टा क्रम पढने पर १६२१ निकल 
भाता है। यह पुस्तक तुलसी ने अपने एक मित्र गगाराम ज्योतिषी के लिए सग्ुन 
प्रश्न पूछने के सदर्भ मे लिखी थी। इसमे कुल २४३ छन्द है। इस पर वाल्मीकि 
रामायण का प्रभाव पडा हुआ जान पडता हे । 
तुलसीदास सगुण राम के बडे जोरदार समर्थक हैं। सामाजिक भर्यादा की 
दृष्टि से उनकी दास्य भक्ति विनीत मनोभावों की जन्मदतत्री सिद्ध होती है। उनकी 
क्तियों मे उत्तम कोटि के भक्त भगवान्‌ से सदा यह वर माँगते हैं कि उनका सयग्रुस 
रूप सदा उनके मन में अद्धित हो जाय । अलख जगामे वाले को वे फटकारते हैं-- 
| हम लखि, लखहि हमार, लखि हम हमार के बीच । 
तुलली अलखहि का लखे रामनाम णपु नीच ॥४ 
राम को जब तक लोग मान्यता देते है तव तक जगत्‌ के सम्बन्धों को मानने 
में औचित्य है। राम भजन में विरोध करने वाले, सुहृद, निकट सम्बन्धी भी हो त्तो 
उनका कहंना हैं कि--जाके प्रिय न राम बंदेही। तजिये तिनन्‍्हे कोटि बेरी सम ।5 
जीवन में यदि राम से नाता नहीं तो जीवन का कोई सूल्य ही नहीं। उनके 
रामराज्य मे लोग परस्पर बन्धचुभाव और प्रीति करते है। अपने-अपने स्वधर्म से 
आचरणा करते है । कोई किसी से बर नही करता । किसान को खेती, वणिक को 
व्यवसाय मिलता है और सब को सारी चीजे यथास्थान उपलब्ध हो जाया करती है। 
व्यष्टि और समष्टि सभी अपना ऐहिक और पारमाथिक ध्येय सिद्ध कर लेते हैं । 
लोकधर्म, युगधर्म, और स्वधर्म मे निरत होकर सभी अभ्युदय कर लेते हैं। 





३ रामाज्ञा प्रश्त ७-७-३ । 
२. दोहावली-- तुलसीदास । 
३. विनय पत्रिका--तुलसोदास, पृ० २६०, प० १७४ । 


तुलनात्मक अध्ययन २९३ 


ऐसा कहा जाता हैं कि यात्रा करने के वाद जब गोस्वामी तुलसीदासजी 
चित्रकूट में जाकर स्थित हो गये तथा वहाँ की नित्य चर्या के अनुसार वे रोज थौच 
निवृत्ति के लिए जाते और बचा हुआ लोटे का जल पीपल के पेड़ की जड़ पर डाल 
देते थे। इससे एक प्रेतात्मा संतुष्ट हो गई । उसने एक दिन प्रसन्‍न होकर तुलसीदास 
से कहा कि मेरे योग्य कोई सेवा हो तो आज्ञा कीजिए, मैं उसे करने को प्रस्तुत हूँ । 
उन्होने रामचन्द्रजी के दर्शन कराने के लिए कहा । तब प्रेतात्मा ने कहा--'मैं तो 
असमर्थ प्रेतात्मा हुँ। पर उपाय बतला सकता हूँ। चित्रकूट में आप रामकथा 
सुनाते हैं उसे सुनने के लिए कोढी के रूप में सबसे पहले आने वाला और सबके 
अन्त मे जाने वाला एक व्यक्ति है, वह हनुमान के अतिरिक्त और कोई नहीं है । 
गोस्वामी ने एक दिन अवसर पाकर उसके चरण पकड लिए और उन्हें न छोडा तब 
रामचन्द्रजी के दर्शत का आश्वासन देकर और चित्रकूट मे रहने का भाठेश् देकर वे 
चले गए। तुलसीदासजी ने चित्रकूट मे दो राजकुमारों को आखेट करते हुए देखा । 
पर वे रामलक्ष्मण है इसे वे पहचान न सके। हनुमानजी ने प्रकट होकर भेद 
खोला । तब पश्चाताप हुआ। हनुमानजी ने पुन: आश्वासन दिया। दूसरे दिन 
प्रात.काल राम भजन में मग्न होकर रामघाट पर बेंठे राम-विरह से वे पीडित 
थे। इसी समय रामचन्द्रजी ने प्रकट होकर चंदन माँगा | तव सकेत से समभाने के 
लिए हनुमानजी ने तोले के रूप मे यह दोहा पढा-- 
“चित्रकूट के घाद पर भई संतन की भीर। 
तुलसीदास चंदन घिसे तिलक देत रघुचीर ॥॥* 
वे मुग्ध होकर उनका सौन्दर्य देखने लगे पर मूछित हो गए। रामचन्द्रजी के 
बार-बार कहने पर जब तुलसी ने नहीं सुना त्व वे स्वयम्‌ तिलक लेकर अन्तहिंत 
हो गये । यह निश्चित मानना पडेगा कि उनको कभी तो अवश्य रामदर्शत हुआ 
होगा । 
“हिय निगुंण सयनन्हि सग्रुण रसनारास सुनाम | 
सनहु पुरट संपुट लसत तुलसी ललित ललाम ॥ --दोहावली । 


गीतावली में वर्णित यह धनुर्धारी राम की मूर्ति उनके हृदय-पटल पर श्रकित 
हो गई थी । 


सुभग सरासन सायक जोरे 

सेलत राम फिरत भृगया चन दसती सो सुरति सन मोरे 0 
जटा सुकुट सिर सारन नयनति, 

खोेहें तकत सु भोंह सकोरे।* 





१. गीतावली---9० २६७, अरध्यकाण्ड प० २, तुलसोदास । 


र्ह्ड हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


उनको सदा चित्रकूट अच्छा लगता था। तुलसी अयोध्या मे रहे तथा 
वाराणसी मे तो उनके जीवन का बहुताथ वीता था। अपने उत्तर काल मे वे 
काशी मे ही थे । सकट-मोचन हनुमान उनका ही बताया हुआ है । विनय-पत्रिका 
तो काशी मे ही लिखी गयी थी । 
गोस्वामी तुलसीदास के कुछ मित्र-- 
काशी के एक टोडरमल नाम भुई-हार जमीदार थे जो तुलसीदास के घने 
मित्र थे। उनकी मृत्यु पर उन्होने ये दोहे कहे--- 
चार गाँव को ठाकुरो मनको महा महोप। 
तुलसी या कलिकाल में अथए टोडरदीप ॥ 
तुलसी राम सनेहु को सिर पर भारी भार। 


टोडर काँधा ना दियो सब कहि रहे उतार ॥॥ 
36 ५८ 4 

राम धाम टोडर गए तुलसी भए असोच। 

जियबो मीत पुनीत बिच्रु यही जानि संकोच ॥ 


इनके पुत्रों के भगड़ो का निपटारा पचनामा करके जायदाद का बँटवारा 
निरणंय रूप मे किया था। उनके वशज आज भी तुलसीदासजी की पुण्य तिथि के 
दिन सीधा दिया करते है । 
रहीम और तुलसी भी परम मित्र थे। अकबर के दरबारी गव॑ये रामदास 
के सुपुत्र हितहरिवश भी मथुरा मे उनसे मिले थे। सूर और तुलसी का मिलन 
चित्रकूट के पास कामद-वन मे सवत्‌ १६१६ के आरम्भ में हुआ था और त्तव अपना 
सूरसागर' भी उनको दिखाया था, ऐसी किवदती है। कुछ लोग सूर और तुलसी 
ब्रज में मिलि ऐसा मानते है। वहाँ किसी ने तुलसी से सूर की प्रशसा की तब 
तुलसीदास ने कहा--- 
'कृष्णचन्द्र के सूर उपासी। ताते इनकी बुद्धि हुलासी ॥ 
रामचन्द्र हमरे रखवारा । तिनहि छाँड़ि नहि कोऊ संसारा ॥* 
मीरा ने तुलसी से पत्र लिखकर सलाह माँगी थी ऐसी जनश्रुति है पर वह 
ऐतिहासिक दृष्टि से सही नही ठहरता । बसे जो बात प्रसिद्ध है वह यह है कि जब 
भीरा को परिवार के लोगो द्वारा सताया गया और विप दिया गया तब उन्होने 
तुलसीदास से पूछा कि अब क्या करना चाहिए तब तुलसी ने यह लिख भेजा-- 


जाके प्रिय न राम बंदेही । 
तजिए तिनन्‍्हे कोटि बरी सम जद्यपि परम सनेही ॥ 
तज्यो पिता प्रहलाद विभीषन बन्धु भरत सहतारी ।' 
“--विनय पत्रिका-पद १७४ । 
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तुलसीदास की निधन-तिथि परम्पराके अनुसार संवत्‌ १६८० है। इसके बारे 
में एक दोहा प्रसिद्ध है-- 
सम्वत््‌ सोरह स असी, असी गड्ध के तीर । 
आवर शुक्ला सप्तमी, तुलसी तज्यों सरीर ॥* 
इसके बारे मे एक और पाठ इस दोहे का मिलता है जो गणना की दृष्टि से 
सही है-- 
'संबत्‌ सोलह से असी, असी गड्भः के तीर। 
श्रावरा स्थामा तीज क्षनि, तुलसी तज्यों सरीर ॥* 
उनकी मृत्यु के बाद उनका शव गया में प्रवाहित किया गया और तुलसी का 
वहु विरुआ-- 
राम कृपा हुलसी जनित, तुलसी बिरवा सोय । 
ले हलरावती घुरधुनी, जल पअ्रंचल में गोय ॥४ 
वे मरते दम तक रामनाम स्मरण करते रहे । अन्त समय क्षेमकरी गड्धा 
का दर्शन कर उन्होने कहा था-- 
'प्रेखु सप्रेस पयान से सब सोच विसोचन छेमकरी है ।' 
उनका अन्तिम दोहा यह बतलाया जाता है--- 
“राम नाम जस बरनि के, भयो चहुत अब मौन । 
तुलसी के सुख दीजिए अब ही तुलसी सोन ॥ 
बाहु पीड़ा से जर्जर और ग्रस्त होने पर हनुमानजी का उन्होंने आवाहन कर 
कहां था-- 
आत हनुमान की दोहाई बलवान की। 
सपथ महावीर की जो रहे पीर बॉह की ॥ 
साहस समीर के दुलारे रघुवीर जी के। 
बाह पीर महावीर बेग ही निवारिये ॥? 
“-हन्ुमान बाहुक । 
तुलसी के मत मे भक्ति अर्थात्‌ ज्ञान, कर्म से समन्वित भक्ति ही है। केवल 
ज्ञान मार्ग को वे कृपान की धारा कहते थे। राघव की भक्ति करने मे अत्यन्त 
कठिनाई है । वह कहने मे सुगम है किन्तु करने में अत्यन्त कठिन है। वह बिना 
राम कृपा के प्राप्त वही हो सकती । 


२६६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


असल मे रामकृपा ही परम दुलंभ है। उसके प्राप्त हो जाने पर सब बाते 
सुलभ हो जाती है। तुलसीदासजी का एक मात्र आधार, भरोसा प्रभु रामचन्द्रजी 
पर ही है-- 
एक भरोसो एक बल, एक आस विश्वास । 
एक राम घनस्यथाम कहूँ चातक तुलसीदास ॥/ --दोहावली । 


स्वाति नक्षत्र के समय बरसने वाले जल को ही चातक तुलसी पीते है । 
अन्य जलवृष्टि को ये मानी भक्त स्वीकार ही नहीं कर सकते । उनको अपने राम 
वैसे ही प्रिय है जैसे-कामी को नारी प्रिय है, अथवा लोभी को दाम। जब जब 
धर्म की हानि होती है तव उसकी रक्षा करने के हेतु रामचन्द्र विविध गरीर धारण 
कर सज्जनों की पीडा हरण करते है। तुलसी प्रभु के शील, शक्ति और सोन्‍्दर्य पर 
मुग्ध थे, और लोक कल्याण पर इस सत की सदा दृष्टि थी। वे भक्ति को श्रुति 
सम्मत तथा विरति विवेक युक्त मानते है। वे साधुमत और लोकमत के मेल को 
अनिवाये मानते है। मनुष्य का जीवन सामाजिक है। मनुष्य को केवल अपने ही 
आचरण पर लजा या सकोच नही होता बल्कि अपने इष्ट मित्र, साथी या कुठुम्बियो 
के भद्दे आचरण पर भी लजा या सकोच होता है। हमारा अपना ही निकट 
सम्बन्धी यदि बातचीत करते समय अभद्गरता या अश्लीलता से पेश आता हो तो 
हमे लज्जा मालूम होती है । तुलसी ने इसीलिए मर्यादा पुरुषोत्तम राम का चरित्र 
सुनकर उसका अभिव्यजन किया जो सर्वर्थव उपयुक्त है। कही भी रामचन्द्र का 
आचरण ऐसा नही है जिस पर आक्षेप किया जा सके | प्रभु रामचन्द्रजी के चरित्र 
मे सबसे महत्वपूर्ण गुण है शरणागत की रक्षा करना। भारत वासियों का 
शरणागत की रक्षा करता एक बहुत बडा धर्म निरतर रहा है। सारे ससार मे 
इस बात की प्रसिद्धि है। 


सरनागत कह जे तर्जाह, निज अनहित अनुमानि । 
ते नर पॉवहि पाप भय तिनहि विलोकत हानि ॥! 
--रामचरित सानस । 


तुलसीदासजी का आदर्श भक्त भरत है। भरत के हृदय मे लोक भीझरुता, 
स्नेहाद्र ता, भक्ति और धर्म प्रवराता का समन्वित रूप देखने को मिलता है। तुलसी 
ने मानव अन्तःकरण की सूक्ष्म से सूक्ष्म वृत्तियो को देखा था--निरीक्षण किया था 
इसका प्रमाण उनकी कृतियों मे नाना रूपो मे देखने को मिल जाता है। बहिरग 
विधान और अतरग विधान की दृष्टि से काव्य के उपकरणों मे तुलसी की परख 
इतनी अच्छी है कि वह सबको अपनी ओर आक्ृष्ट किये बिना नही रह सकती । 
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जीवन की सपूर्ण दशाओं का मामिक चित्रण करने वाले सबसे बडे कवि तुलसी 
भारतीय सस्क्रति का प्रतिनिधित्व करते हैं। तुलसी केवल इने गिने रस विशेषों पर 
अधिकार नही रखते वरन्‌ एक महाकवि की हैसियत से मानव की सारी भावना- 
त्मक सत्ता पर तथा सभी रसों पर अधिक्रार रखते है। तुलसीदासजी से टक्कर ले 
सकने वाले एक मात्र महाकवि सूरदास ही है। तुलसीदास केवल हिन्दी के ही बड़े 
कवि नही वरन्‌ भारत के प्रतिनिधि कवि है। उन्हें विश्व साहित्य में स्थान दिया 
जा सकता है | 

भाषा की दृष्टि से विचार करने पर इस बात का पूर्णा रूप से पत्ता लग जाता 
है कि तुलसी ने रामचरित मानस में तथा अन्य कृतियों मे तीव भाषाओ का प्रयोग 
किया है। अपने जन्मस्थान की भाषा अवधी (पूर्वी हिन्दी), अपने इष्टदेव प्रभु 
रामचन्द्रजी की राजधानी अयोध्या की भाषा, ब्रज तथा परि्चिमी हिन्दी का रूप, 
और संस्कृत इन तीनो भाषाओं का साहित्यिक, प्रौढ, परिनिष्ठित रूप तुलसी ने 
अपनाया है । तुलसी की इन भाषाओं पर अपनी छाप है । इस तरह सब क्षेत्रों में 
सब तरह से वेष्ण॒व भक्तो में गोस्वामी तुलसीदास वरेण्य और अग्नगण्य हैं। 
सूरदास : 

'चौरासी वँष्णुवन की वार्ता के अनुसार सूर के बारे मे यह कहा जाता है 
कि वे गऊ घाट पर रहते थे । वे एक स्वामी या साधू थे तथा अपने शिष्य बनाया 
करते थे। गोवर्धन पर्वत पर जब श्रीनाथजी का मन्दिर बन गया तब एक वार 
चल्लभाचार्य गऊ घाट पर उतरे । सूरदास उनके दर्शनार्थं आए और उनको अपने 
दो पद गाकर सुनाये । ५१. 'प्रभु हो सब पतितन को टीको ।/ और २. हौ हरि 
सव पतितन को नायक | “तब महाप्रभुवल्लभाचाये ने उन्हें डाटकर कहा कि सूर 
होकर इस प्रकार क्यो घिघधियाते हो ? कुछ भगवद्‌ लीला वर्णान करो ।' सूरदास ने 
उत्तर दिया कि उन्हे भगवद्‌ लीला का कोई ज्ञान नही है। तब महाप्रश्नु ने उनको 
सस्‍्तान कर आने के लिए कहा । उसके बाद प्रश्ु ने उनको नाम सुनाया और 
समपंरा करवाया और भागवत के दशम स्कध की अनुक़मर्िका कहकर भगवत्‌ 
लीला गान करने की आज्ञा दी। वे इस तरह वल्लभाचार्यजी के शिष्य बन गए। 
उनको श्रीनाथजी के मन्दिर की कीतेन सेवा सोपी गईं थी । 


'सूर सारावली' के पद के अनुसार यह जानकारी दृष्टव्य है*-. 
गुरु परसाद होत यह दरसन सरसठ बरस प्रवीन । 
शिव निधान तय क्ियो बहुत दिव तऊ पार नहीह लीन | 


१. सुर सारावलो-पद १००२, पु० ८०, प्रभुदयाल मोतल । 
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यह मत विद्वानों मे स्वमान्य है कि दीक्षा के समय सूरदासजी ६७ वर्ष के 
थे। आचार्य नद दुलारे वाजपेयी के मतानुसार सारावली की रचना के समय का 
यह पद हो सकता है -- 
मुनि पुनि रसत के रस लेख । 
दसत गौरि नन्‍्द को लिखि सुबल संबल पेख ॥। 
नंदनंदन मास छोे ते हीत तृतिया बार ॥ 
नंदन-नंदन जनमते हैं वान सुख आगार ॥ 
तृतीय ऋक्ष सुकर्म जोग विचारि सूर नवीन । 
ननन्‍्दनन्दन दास हिंत साहित्य लहरी कौन ॥ 
--साहित्य लहरी पद सख्या १०६। 


इसमें 'रसन' शब्द पर बडी चर्चाये हुई है। “रसन' का अर्थ शुन्य या रस 
से हीन करते हुए इस ग्रन्थ का निर्माण काल सवत्‌ १६०७ निश्चित किया गया है । 
कुछ लोगो ने रसना का अर्थ जिद्चा करके, एक कार्यानुसार वाक्‌ एक सख्या का 
वाची मानकर उसको सवत्‌ १६१७ माना है। कुछ लोग स्वाद और वाक्‌ मानकर 
उसको २ सख्या का वाची समभकर सवत्‌ १६२७ के पक्ष में है। निष्कर्प के रूप मे 
साहित्य लहरी के पदानुसार वेसाख की अक्षय तृतीया रविवार, क्ृत्ति का नक्षत्र और 
सुकर्म-योग लिखा गया है तथा गरिगत करने पर सवत्‌ १६१७ ही आता है। अतः 
यही मानना समीचीन है। श्री नलिनी मोहन सानन्‍्याल के अनुसार चेतन्य महाप्रभुजी 
का जन्म सब्‌ १४८५ और संवत्‌ १४५२ मानते है और कुछ प्रमाणो के आधार पर 
यह बतलाया जाता है कि सूरदास की जन्मतिथि सवत्‌ १५४०-४१ के आसपास 
ठहरती है ।९ 

पृष्टि-सम्प्रदाय में सूरदासजी आचाये वल्लभाचाय॑ से दस दिन छोटे माने 
जाते है।? आवचार्यंजी का जन्म सवत्‌ १५३५ वैशाख कृष्ण ११ रविवार को हुआ 
था। अत' सूर की जन्मतिथि १५३५ वेशाख शुक्ल पचमी को ठहरती है। पर 
यह उपयुक्त नहीं जान पड़ता । 

बड़ौदा कॉलेज के सस्क्ृत के प्रोफेसर श्री भट्टजी के अनुशीलनात्मक खोजो से 
यह सिद्ध हुआ है कि आचार्य वललभाचार्य का जन्म सवत्‌ १५३० मानता उचित ही 





१. महाकवि सूरदास-पृ० ६०-६१, आचाय॑ नन्‍्ददुलारे वाजपेयी । 
२. भक्त शिरोमरिण महाकवि सूरदास-श्री न. मो. सन्‍्याल, पृ० ६। 
रे: सूर निर्णय--प्रभुदयाल सीतल व ह7. ना. पारीख, पृ० ५२९-५३। 


तुलनात्मक अध्ययन २६६९ 


है अतएवं सूरका जन्म पंवत्‌ १५३० ही मानना पड़ेगा |) डा० हरवंशलाल शर्मा के 
अनुसार सवत्‌ १५३५ सूर का जन्म सवत्‌ है।* हम सवत्‌ १५३० मानने के पक्ष 
में है। 

सूरदास की जाति तथा वंश-- 


साहित्य लहरी का ११५ वाँ पद जिसका बारम्भ 'प्रथम ही प्रभु जाग ते भे 
प्रगट अद्भुत रूप' इस पक्ति से होकर अन्त 'सूर है नंदनन्द जूको लयो मोल ग्रुलाम ।' 
इस पंक्ति मे होता है ॥3 
इस पद के अनुसार प्रभु के यज्ञ से एक अद्भुत पुरुष ब्रह्मरावः उत्पन्न हुए । 
उस ब्रह्मस्वरूप वंश से चद बरदायी हुए। महाराज पृथ्वीराज ने ज्वाला (नागोर) 
देश उन्हें दान मे दिया । चन्दके चार पुत्र हुए जिनमे द्वितीय गुणचन्द थे । उनके पुत्र 
सीलचन्द, सीलचन्द के वीरचद हुए । ये राणा हनीरके यहाँ प्रतिष्ठित थे । इसी वशमे 
हरिचन्द हुए। इनके पुत्र गोपाचल आए। उनके सात पुत्र हुए जिनके नाम क़मशः 
ये थे---क्ृष्णचद, उदारचन्द, रूपचन्द, बुद्ध चन्द, देवचन्द, प्रबोधचन्द और सूरजचद । 
ये सब वीर थे और युद्धक्षेत्र में परलोकगामी हुए । सातवे सूरजचन्द ही 
सूरदास है ।* 
नागोर निवासी नानूराम भाट के पास की वंशावली मे और साहित्य लहरी 
के अनुसार बनाये गये वंश वृक्ष में पर्यास अन्तर मिलता है। नानूराम भट्ट अपने को 
चंदबरदाई का वशज बतलाते है। यह वंशावली महामहोपाध्याय हरप्रसाद शास्त्री 
को नानूराम से प्राप्त हुई । डा० ब्रजेश्वर वर्मा, मुन्शीराम शर्मा आदि विद्वान सूर 
को ब्राह्मण एवम्‌ भट्ट ब्राह्मण बनाने के विविध पक्ष मे हैं। सूर के समकालीन एक 
कवि प्राणनाथ सूरदास को स्पष्ट रूप से ब्राह्मण लिखते है ।* 
श्री वल्‍लभ प्रभु लाड़िले, सीही सर जल जात । 
सारसती दुज तरु सुफल, सुर भगत विस्यात ॥। 


वल्लभ द्विग्विजय के अनुसार--ततो ब्रज समागम ते सारस्वत सूरदासो 
' अनुग्रहीत:।* वार्ता साहित्य के अनुसार वे सारस्वत ब्राह्मण थे। वास्तव मे 


» महाकवि सूरदास-आचार्य नंद दुलारे बाजपेयी, पृु० ६०-६३ ॥ 

« सुर और उनका साहित्य-प्रृ० ३७, डा० हरवंद्ालाल शर्मा । 

«» साहित्य-लहरी पद ११५ सम्पादक डा० मनसोहन गोतस, प्रृ० १६५-१६६ । 
« हिन्दी साहित्य का इतिहास-आचार्य रामचन्द्र शुक्ल, पृ० ४५१ 

» सूर निर्यय--प्रभुदयाल सोतल, पृ० ५० । 

: वज्ञप्त द्विग्विजय, पृ० ५०। 
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३०० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


सूरदास न तो ब्रह्म भट्ट थे न भाठ । अतएव उनको सारस्वत ब्राह्मण मानना ही 
उचित होगा । 

सूरदासजी के पिता का नाम कही भी उपलब्ध नहीं होता। अकबर के 
आइने अकबरी” मे अकबर के दरबारी कवियो और गायको के नाम मिलते है । 
तामो में ग्वालियर निवासी रामदास और उनके पुत्र सूरदास का नाम आया है। 
अतः कुछ लोग इच्ही को 'सूरसागर” रचने वाले सूरदास मान लेते है। अकवर 
सवत्‌ १६१३ मे गद्दी पर बैठा । सूरदासजी आचार्य के शिष्य उसके ही कई वर्ष 
पूर्व ही बन चुके थे । ऐसी परिस्थिति मे सूरदास दरवारी कवि कदापि नही हो 
सकते और न वे रामदास के पुत्र सिद्ध होते है । 

हिन्दी साहित्य के इतिहास मे आचाये रामचन्र शुक्ल द्वारा उल्लिखित 
'साहित्य-लहरी' की यह पक्ति 'प्रवल दाच्छिन विप्रकुल ते शत्रु ह्वँ है नास ॥!* 
तथा उनके ग्रन्थ सूरदास में कथित विप्रकुल का अभिप्राय पेशवाओ की ओर सकेत 
करता है ।* परन्तु यह अनुमान प्रामाणिक इसलिए नही माना जा सकता क्योकि 
साहित्य-लहरी' का उक्त पद भी सूर द्वारा रचा जाना असभव है। सूर के जन्म 
स्थान के बारे मे भी कई मत सामने आते है। आगरा मे गोपाचल नामक स्थान 
सूर का जन्म स्थान है क्योकि इतके पिता यहाँ आकर बस गए थे। यही गोपाचल 
और गोपाद्रि ग्वालियर के पुराने नाम है। अत कुछ लोगो के मतानुसार ग्वालियर 
सूर का जन्म स्थान है। डा० पीताम्बर दत्त वडथ्वाल ने ग्वालियर का नाम 
गोपाचल सिद्ध किया है।” कुछ लोग मथुरा प्रान्त मे कोई ग्राम जो अताभिक 
हैं उसे ही सूरदास का जन्म स्थान मानते है। कवि मियासिह कृत “भक्त विनोद में 
सूर के जन्म स्थान का इस प्रकार उल्लेख है-- 


“मथुरा प्रान्त विप्रकर गेहा, भो उत्पन्न भक्त हरिनेहा ॥॥ 
इसमे स्थाव का कोई उल्लेख नही है। रुवकता' भी सुर का जन्म स्थान 
माना जाता है। रुवकता आगरा से मथुरा जाने वाली सड़क पर एक छोटा सा 
गाँव है। यहाँ से दो मील के श्रतर पर “यमुना के किनारे 'रेणुकाजी' का स्थान 
और परशुरामजी का मन्दिर है। इसी से कुछ दूरी पर गौ घाट है। रुवकता को 
सूर का जन्म स्थान मानने का कारण सभवत्तः सूरदासजी का' गऊघाठ पर रहना हो 
१. हिन्दी साहित्य का इतिहास-पृ० १६१, आचाय॑ रासचन्द्र शुक्ल । 
२. सूरदास-पृ० प४३। 
रे. सुरदास ---डा० पीताम्बरदत्त बड़थ्वाल, सेंपादक--डा० भगीरथ सिश्र । 
४. भक्त विनोद--कवि समियासिह छृत । ह 
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सकता है। वार्ता-साहित्य के अनुसार सूर का जन्म स्थान सीही है ।* दिल्‍ली के 
आस-पास इस सीही ग्राम का आज कही कोई पता नही है। वैसे दिलली-मथुरा 
सड़क पर वललभगढ़ के निकट सीही नाम का ग्राम है। जनश्रुति के अनुसार यही 
सीही सूरदास का जन्म स्थान है। डा० हरवंशलाल शर्मा भी सिही ग्राम को सूर 
का जन्म स्थान मानते हैं ।४ 
सूर और उनका अन्धत्व-- 
क्या सूरदास जन्मान्ध थे ? या वाद मे अच्धे हो गये थे ॥ जनश्रुति उनको 
अन्धा बतलाती है। यत्र-तत्र सूरसागर में अपने अन्धत्व के वारे में सूर के उल्लेख 
मिलते हैं। ज॑ंसेरे -- 
१, यहै जिय. जानिके श्रंध भाव त्रास ते। 
सुर कामी कुदिल सरव आयो॥ज। 


>८ ्र्र >< 
२. सुरदास सो कहा निहोरो नेनन हु कि हानि । 
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३. सुर कूर ऑधरो में द्वार परे गाऊ ॥ 
४. रहो जात एक पतित जनसको आधरो 'सुर! सदा करे ॥ 
५. सूर की बिरीयाँ निठ्रर होइ बेठे, जन्म श्रंध करयो ॥ 
६. रास रस रीति नह बरनि आवे । 
इहे निज मंत्र यह ज्ञान, यह ध्यान है दरस दम्पति भजन सार गाऊ ॥। 
इहे मॉगो वारबार प्रभु सुर के नयन हये रहो नर देह पाऊं ॥ 

. इस तरह देखने पर कुछ पद उनके जन्मान्ध्रत्व को स्पष्ट करते हैं। दूसरे इन 
पदों से यह कल्पना भी की जा सकती है कि जब ये लिखे गये तब वे चक्षुविहीन हो 
गये हो, और जन्म से अन्धे न रहे हो । सूरदास के जीवन मे कोई घटना ऐसी घटी 
होगी, जिससे ससार से उन्हें विरक्ति हो गई हो अथवा किसी विपय भोग के सीधे 
फलस्वरूप उनके नेत्रों की ज्योति चली गई हो । इस तरह के आधार इन पदो में 
मिल जाते है*-- 


१. चौरासी वेष्णवन की वार्ता में अष्ट सखान की वार्ता, पृ० २। 
२. सुर और उन्तका साहित्य--डा० हरवंशलाल हार्मा, पृ० ३५। 
३. सुरसागर, १०। १६२४ । 
४. सुरसागर १॥१६८, ६।१६५ तथा सुरदास--आचार्य ननन्‍द दुलारे वाजपेयी, 
पृ० ६६ । 


३०२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य दग 


सूरदास अन्ध अपराधी सो काहे विसरायो। 
ऐसी अन्य अधम अविवेकी खोटनि करत खरे । 
वार्ता-साहित्य के अनुसार सूरदास जन्मान्च थे। जनभश्नुति प्रसिद्ध है कि 
किसी तरुणी के सौन्दर्य युक्त रूप को देखकर वे उस्त पर आसक्त हो गये। बाद में 
परचाताप करते हुए उन्होने अपनी आँखे फोड ली । 
कविकुलगुरु रवीन्द्रनाथ ने इसी प्रसद्भ को लेकर एक बंगला कविता लिखी 
है जो 'सूरदासेर प्रार्थना” नाम से प्रसिद्ध है। इसमें आत्मग्लानि से वे उस स्त्री को 
अपनी आँले फोडने के लिए कहते हैं ऐसा प्रसदड् है। डा० हजारीप्रमाद 
द्विवेदी अपने सूर साहित्य में उक्त प्रसज्भ को उद्धृत कर चुके हैं जो इस प्रकार 
8 
तो फिर वही हो देवि, वियुख न होओ, इसमें दोप ही क्‍या है ? हृदया- 
काश में जगी रहने दोन, अपनी स्तेहहीत ज्योति ॥ बासना-मलिन आसो का कलंक 
उस पर छाया नही डालेगा, अन्ध हृदय चिर दिन तक नील-उत्पल पाता रहेगा। 
'तुममे देखूगा अपने देवता को, देखूगा अपने हरि को, तुम्हारे आलोक में 
जगा रहूँगा इस अनन्त विभावरी में (रात्रि में) । यह कथन रवीद्ि की उक्त 
कविता की अन्तिम पक्तियों में है। आगे चलकर सूर की इस उदात्तोकरण की 
ऊँची भावना और साधना को देखकर रवीरद्रनाथ कहते हैं--- 
'सत्य फरे कहो मोरे हे वेष्णव कवि, 
कोथा तुमि पेये छिले एुइ्ट प्रेमच्छचि ? 


कोथा तुमि शिखे छिले एह प्रेम गान, 
विरहतापित ? हेरि फाहार नयानव ?'३ 


यह प्रेम की छबि हे वेष्णव कवि ! सच बताओ तुम्हे कहाँ उपलब्ध हो 
गई ? किसकी आँखे देखकर राधिका की आँसुओ से भरी आँखे याद आगई । 
निर्जेन वसत रात्रि की मिलन शय्या पर किसने तुम्हे भुज-पाशों से वाँध रखा था, 
ओर अपने हृदय के अगाध समुद्र मे मग्न कर रखा था | इतनी प्रेम-कथा, राधिका 
के चित्त को विदीर्ण कर देने वाली तीत्र व्याकुलता तुमने किसके मुंह और किसकी 
आँखों से चुरा ली थी ? आज क्या इस सगीत पर उसका कुछ भी अधिकार नहीं 
है ? क्‍या तुम उसी के नारी हृदय की सधित भाषा से उसी को सदा के लिए वंचित 


कर दोगे ? सूरदास ने अपने लौकिक-.प्रेम का सर्वस्व भगवान्‌ को समर्पित कर 
दिया। क्योंकि-- ५ 


१. सुर साहित्य--डा० ह॒जारीप्रसाद * / ए० ६६ । 
२. रवीन्द्रनाथ ठाकुर की “वैष्णव” कविता से । 
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'दिवतारे याहा दिते पारि, दिन ताइ 
प्रिय जने, प्रिय जने याहा दिते पाइ 
ताइ दिई्ट देवतारे, आर पावो को था ? 
देवतारे प्रिय करि, प्रिय देवता ॥!* 


“हम जो चीज देवता को दे सकते हैं वही अपने प्रिय को देते हैं--और प्रिय 
जन को जो दे सकते हैं वही देवता को देते हैं। और हम पायेगे कहाँ ? देवता को 
हम प्रिय कर देते हैं और प्रिय को देवता । 


रवीन्द्रनाथ की इस कविता से और आचार द्विवेदीजी के उद्गारो से सहमत 
होते हुए हम इस मामिक रहस्य को समझ सकते हैं, कि सूर चाहे जन्माध रहे हों 
या प्रसग वजात्‌ बाद मे अधे बने हों, उन्होंने अपने लौकिक सर्वस्व का समर्पण 
भगवान्‌ को कर उस दिव्य दृष्टि को प्राप्त कर लिया, जिससे वे कह सके 'जाकी कृपा 
पंगु गिरि लघे अंधे को सब कछू दरसाई ।” 'सूरदास के प्राकृतिक शोभा और रूप 
की वारीकियों का सूक्ष्मतम वर्णन देखकर विद्वानों को सूर के जन्मान्ध होने में 
सदेह होता है। सूर अपने को भगवाचब्‌ का भक्त भानते थे और अपने पदों में 
भगवान्‌ की अघटित घटना घटाने वाली गक्ति पर आस्था प्रकट करते थे।* सूर 
को दिव्यचक्षु से सव कुछ दिखाई देता था। श्री प्रभुदयाल मीतल का कहना हैरै-- 
अत. हमें यह मानना होगा कि सूरदास महाप्रमु वल्लभाचार्य की कृपा से तत्वज्ञानी 
और आत्मा में रति करने वाले पूर्ण भक्त हो चुके थे । वे स्वयं प्रकाश हो गए थे 
अतएव वाह्य चश्षुओं के आश्रित नहीं थे । उन्होंने जो कुछ भी वर्णन किया है वह 
अपनी आवध्यात्मिक ज्ञान-शक्ति के आधार पर किया है । 


वार्ता साहित्य के अनुसार सूर ने देशाधिपति अकबर को एक पद सुनाया 
जिसकी अन्तिम पक्ति में यह उल्लेख आया हैई--- 
हों जो सुर ऐसे दास को मरत लोचन प्यास ॥' 
तब अकबर ने पूछा--- ८ 


सूरदासजी तुम्हारे लोचन तो देखियत नाही, 
सो प्यासे कंसे सरत हैं ? 


श्री रवीन्द्रनाथ ठाकुर की विष्णव कविता से । 
२. सुर साहित्य--डा० हजारीप्रसाद हिवेदी, पृ० ७१ । 
३. सुर निर्यय--प्रभुदयाल मीतल, पृ० ६४ से ६७ । 
४. चौरासी वेष्णवन की वार्ता, वार्ता ऋमाडू ३। 


३०४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


इस पर वे मौन रहे । अकबर को बिना उत्तर के ही समाधान प्राप्त हो 
गया । सूर के समकालीन श्रीनाथ भट्ट ने सूर को जन्मान्ध बतलाया है ।'! 
'जन्मान्धौ सुरदासोऊभृत्त । 
प्राणनाथ कवि भी उन्हे जन्मान्ध कहता है--- 
बाहर नेन विहोन सो, भीतर नेन विसाल । 
जिन्हें न जन कछू देखियो लेखि हरि रूप निहाल ॥ 
भाव प्रकाश” में हरिरायजी ने सूर के बारे में यह कहा है कि 'सो सूरदास 
को जनम ही सो नेत्र नाही है । 
मीततजी की पुस्तक सूरनिर्राय/ इस विपय मे दृष्टव्य है। निष्कर्प रूप 
में यही कहा जा सकता है कि सूरदास जन्मान्ध थे। इनके काव्य के वर्णित 
विषयो और वस्तुओ के आधार पर उन्हे जन्मान्ध न मानना उचित नहीं होगा ।* 
पृष्टिमार्ग की दीक्षा और गुरु कृपा-- 


चौरासी वेष्णवन की वार्ता के अनुसार आचार्यजी से दीक्षित होने के बाद 
का जीवन पढने को मिल जाता है। वललभ-दिग्विजय के और वार्ता के अनुसार 
आचारये वल्लभाचार्य दक्षिण देश मे शास्त्रार्थ-विजय प्राप्त करके लौटे थे । यह 
उनकी तृतीय यात्रा थी। वे अडेल से न्नज को गये तब मार्ग में गऊघाट पर ठहरे 
थे। सूर की खझ्याती सुनकर वे उनसे मिले और उनके पद सुने तथा उनको भगवान्‌ 
की लीला का गान करने के लिए कहा। तब आचार्य से उन्होंने कहा कि मेरी 
उसमे पेठ नही है। जब आचार्य वल्लभाचायें ने उनको पुष्टि सप्रदाय की दीक्षा दी 
और भगवान्‌ को समपित किया। अपने ग्रुरुसे भागवत दशम स्कध की कथा 
सुनकर भगवान्‌ की लीला गान करने का स्फुरण उनको हुआ । आचायें के सान्निध्य 
मे यह पद बनाकर गाया-- 
“नकईरी चलि चरण सरोवर जहाँ न प्रेम वियोग । 
जहेँ भ्रम निसा होत नहिं कबहू सोइ सायर सुख जोग ॥॥*र 
सूरदास को आचार्य अपने साथ गोकुल ले गये । नवनीत प्रिया के दर्शन 
करने के वाद सूर ने गाया 'सोभित कर नवनीत लिए ।? इसी स्थान पर वल्लभाचाय॑ 
ने सूर के अन्त.करण मे भागवत की सारी कृष्ण लीला स्थापित कर दी। वहाँसे 
ब्रज जाकर गोवध॑न पर स्थित श्रीनाथजी के दर्शन सूर को कराये । तब सूरने यह 


१, संस्कृत मरिणमाला । 


२. महाकवि सूरदास--पं० सन्‍्ददुलारे वाजपेयी, पृ० ७२ । 
३. सुरसागर, १।३॥३७ । 
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पद गाया अब हो नाचो- बहुत गोपाल | विनय के पदो को सुनकर 
आचार्य ने कहा कि अव तो तुम्हारे अन्त.करण की सारी अविद्या दूर हो गई है। 
फनतः: भगत्रान्‌ के यश का वर्णन करो । सूर ने 'कौन सुकृत इन ब्रज वासिन को । 
यह पद गाकर सुनाया । प्रसन्‍त होकर आवचाय॑ ने मन्दिर का कीर्ततभार उनको 
सौप दिया । 

वल्लभाचारये की दक्षिणा-यात्रा सवत्‌ १५६४ के वाद हुई थी। श्रीनाथजी की 

स्थापना के बाद और आचार्य के अर्डल से ब्रज की यात्रा के समय गौ घाट पर वे 

आचार्य के शिष्य हुए। श्रीनाथजी की स्थापना डा० धीरेन्द्र वर्माक्रे अनुसार 
सवत्‌ १५५८ की श्रावण सुदी ३ बुधवार को गोवर्धन पर्वत पर एक छोटे से मन्दिर 
में श्रीनाथजी की स्थापना हुई ।* संवत्‌ १५५६ की चैत्र सुदी २ को पूर्णामल खन्नी ने 
बड़ा मन्दिर बतवाने का सकल्प किया। एक लाख खर्च करने के बाद भी वह 
अघूरा ही रहा। २० वर्ष बाद व्यापार मे पूर्रंमल को तीस लाख का लाभ हुआ 
तव सवत्‌ १५७६ मे यह मन्दिर पूरा हुआ। वल्लभाचार्य ने इसमें श्रीनाथजी की 
स्थापना की । आचार्य रामचन्द्र शुक्ल भी मन्दिर की स्थापना तिथि संवत्‌ १५७६ 
मानते है ।* सूरदास का शरण आना सवत्‌ १५०० के आस-पास हुआ होगा ऐसा 
शुक्लजी का मन्तव्य है।* वल्लभ दिग्विजय के अचुसार आचार्य जब ब्रज से अडल 
गए तब गोपीनाथ का जन्म सवत्‌ १५६७ में हुआ। इस यात्रा में पाँच छः महीने 
अवश्य लगे होगे । अतएवं सूर का शरण काल संवत्‌ १५६७ ही निश्चित किया 
जा सकता है । मीतलजीने सवत्‌ १५७६ का खंडन किया है। वे कहते है श्रीनाथजी 
की स्थापना १५५६ में हुई। अड़ेल में गृहस्थाश्रम संवत्‌ १५६४५ में करने के बाद 
श्रीनाथजी के मन्दिर की व्यवस्था के लिए कब्ज जाते हुए मार्गमें सूरका शिष्य होना वे 
बतलाते है। “श्री वल्लभ दीज मोहि बधाई ।” यह पद उनके अनुसार विठठल- 
नाथजी के जन्म के समय का है । विठठलनाथ का जन्म संवत्‌ १५७२ का है। अतः, 
वे इसके पहले अवश्य शरण गए होंगे । इसीलिए यह पद उन्होने गाया ।ं 


सूर अकबर भेंट-- 

डा० दीनदयाल गुप्त के अनुमान से अकबर सूर से सन्‌ १५७४ व १५४८२ के 
१, श्रीनाथजी का इतिहास--डा० घीरेन्द्र वर्मो । 
२. सुरदास तृतोय संस्करण--आचारय रामचंद शुक्ल, पृ० ११७ । 


३५ ह 8 १8 पृ० १ श्८ ॥। 
४. सुर निर्णशय--प्रभुदयाल सीतल, पुृ० ८४ । 


३०६ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


वीच मिला होगा ।१* अकबर के द्वारा वललभ संप्रदाय वालों के लिए फर्मान जारी 
किए गये थे जो सन्‌ १५७७ और सन्‌ १५८१ के बीच के है। चौरासी वंष्णवन की 
वार्ता के अनुसार दिल्‍ली से आगरा जाते समय सूरदासजी से अकबर मिला था। 
अष्ट सखान की वार्ता मे लिखा है अकबर को जब सूर से मिलने की इच्छा हुई 
तब उनकी खोज के लिए, गोवर्धन पर एक दूत भेजा तब पता चला कि सूरदासजी 
मथुरा गए हैं ।* सवत्‌ १६२३ मे विठठलनाथ गोवर्धन से वाहर गए हुए थे | 
तब उनके पुत्र गिरिधरजी मथुरा में श्रीवाथजी को ले आए, तभी साथ में सूरदासजी 
भी आए । (उईानसेन अकवर के दरवारी गायक थे । उनसे सूरदास का पद सुनकर 
अकबर ने सूर से मिलना चाहा। अकबर से भेट होने पर सूर ने “मना तू कर 
भाधव सो प्रीति ।। यह पद गाया । जब अकबर ने अपना यशोगान करने के लिए 
कहा तव उन्होने 'नाहिन रह्मयौ मन में ठौर ।” यह पद गाया, और उनसे विदा 
लेकर मन्दिर आ गए। सूरदास का वेराग्य देखकर अकवर पर उसका प्रभाव जरूर 
पड़ा होगा । अपनी मस्ती मे मगन और भाव विभोर रहने वाले सूरदास को भल्रा 
देशाधिपति से क्या प्रयोजन हो सकता है ? 


सुर और तुलसी-मिलन-- 


'मूल गुर्साई चरित' में बतलाया गया है कि सवत्‌ १६१६ में श्री गोकुल- 
नाथजी की प्रेरणा से सूरदासजी तुलसीदासजी से चित्रकूट पर मिले।* प्राचीन- 
वार्ता-रहस्य मे यह लिखा है कि तुलसीदासजी अपने भाई वददास से मिलने ब्रज में 
आये, उस समय परासोली ग्राम मे सूरदासजी से भेट , हुई ।४ सवत्‌ १६१६ में 
गोर्साई विदंठलनाथजी जगन्नाथ पुरी की यात्रा को गए, साथ मे सूरदासजी थे । 
रास्ते मे कामतानाथ पव॑त पर सूर ने तुलसी से भेट की । 


अष्टछाप की स्थापना और उसमें सूर का समावेश-- 


गोस्वामी विठंठलनाथ ने जब पुष्टिमार्ग के सम्प्रदाय का आचायंत्व ग्रहण 
किया तब संवत्‌ १६०२ में अपने सम्प्रदाय के सर्वश्रेष्ठ आठ कवि भक्तों की एक 
अष्टछाप की स्थापना की । इनमे चार वल्लभाचार्य के और चार अपने शिष्य थे । 
इनका क्रम इस प्रकार है--१- सूरदास, २. कुभनदास, ३. क्षष्णदास, 





१. अष्टछाप और वललभ सम्प्रदाय--डा० दीनदयाल गुप्त, प्ृ० २१७ । 
२. अष्टछाप (सूरदास को वार्ता) स० डा० घीरेन्द्र वर्मा। 

३. 'मूल गुसोंई चरित', पृ० २६-३० । 

४, प्राचीन वार्ता रहस्य हि० भाग, पु० ३७४ ॥ 
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४. परमानंददास, ४५. गोविन्दस्वामी, ६. नन्ददास, ७. छीत स्वामी और 
८. चतुर्भुजदास। हिन्दी राधाकृष्ण परक काव्य मे 'अष्टछ्ाप' का साहित्य सर्वश्रेष्ठ 
है, तथा उसमें सूर-साहित्य सर्वोपरि है। अश्टछापी कवियों की कृतियों मे सूर सागर 
यह कृति सर्वोत्तम है । 
सूर का निधन संवत्‌-- 

सूर के जन्म सवत्‌ की तरह सूर के निधन संवत्‌ के बारे में कई तरह के 
मत हैं। उनका निधन संवत्‌ १६२० से १६४२ तक का मानता जाता है। शुक्लजी 
साहित्य लहरी' का रचना काल सवत्‌ १६०७ मानकर उससे दो वर्ष पूर्व 'सारावली' 
का रचना काल मानते है अर्थात्‌ कह सकते है कि संवत्‌ १६०४ में सारावली रची 
गई होगी। उनके अनुसार मृत्यु समब सूर की आयु ८०-८२ वर्ष की रही 
होगी ।* 

गोर्साई बत्रिठवलनाथजी का स्थायी कब्नरजवास संवत्‌ १६२८ से गोकुल मे हो 
गया था। नवनीत प्रिया के दर्शनों के लिये कभी-कभी सूरदासजी भी आया करते 
थे। सूरदासजी की मृत्यु के समय विदृठलनाथजी जीवित थे । विठठलनाथजी का 
तिरोधान सवत्‌ १६४२ में हुआ । अश्रत*ः 'परासोली' मे सवत्‌ १६४० के आसपास 
सूरदासजी का देहावसान मानना समीचीन होगा। डा० दीनदयालु गुप्त इसका 
समर्थन करते हैं ।* मीतज्नजी अपने 'सूर-निर्णाय” में इसकी चर्चा करते है जो 
हृष्टव्य है उनके अनुमान से भी सवत्‌ १६४० का ही सभर्थन हो जात्ता है ।?* गोसाँई 
विठठलनाथ नित्य श्रीनाथजी का पूजन, श्ज्ार करते तब सूरदासजी पद गाकर 
सुनाते । एक दिन कीतेन न करते हुए देखकर उन्होंने सूर के बारे में पूछताछ की । 
तब पता चला कि सुरदासजी नश्वर शरीर को छोड़कर नित्य शाश्वत वृन्दावनधाम 
जा रहे है। वे उस समय परासोली मे थे। आचायेजी का स्मरण कर इस आशा 
से लेट गये थे कि अन्त समय मे श्रीनाथजी के दर्शन होगे। तब वहाँ उपस्थित 
समस्त भक्तों से विठठलताथजी ने कहा कि श्राज (पुष्टिमार्ग का जहाज' जा रहा है 
जिसको जो कुछ लेना हो तो लेले। मैं स्वयम्‌ राजभोग आरती आदि करके आ 
रहा हू । गोसाईजी की आज्ञाचुसार भक्त गए। सेवा सम्पन्न कर गोसाँईजी भी था 
गए। खबर पूछी। सूरदास ने दडवत किया और "देखो देखो हरिज्ू को एक 
सुभाव । यह पद गाया । तब गोसाईजी प्रसन्न हुए। चतुर्भूजदासने पूछा जनम भर 


१. सुरदास (तृतीय संस्करण ) - आचार्य रामचंद्र शुक्ल, पृ० १२०। 
२. अष्टछाप और वह्लभ सस्प्रदाय--डा० दीनदयालु गुप्त, भाग १, पृ० एफ । 
३. सुर निर्णय--प्ृ० ६६-१०१ | 


३०८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


भगवद्‌ यश गान किया है पर महाप्रभ्ु का वर्णव नही किया । इस पर सुर ने दोनो 
को अभिन्न बतलाया और कहा कि मैंने जो कुछ भगवद्‌ यश गाया है वही आचायंजी 
का यद्योगान है, मै दोनो में कोई फर्क नही समझता । पर ग्रुरु स्मरण मात्र से 
विव्हल होकर सूरदास गा उठे ।" 
भरोसो हृढ़ इन चरनन केरो । 
श्री वललभ-नख-चंद्र-छटा बितु सब जग मश्रेघेरोभि। 
साधन और नहीं या कलि में जायसों होत निबेरो । 
सुर कहा कहे दुविध ऑवबरो बिना सोल को चेरो॥ 
सूरदासजी ने प्रथम वल्लभाचाय और बाद में ग्रुरुपीठ पर आंसीन ग्रुसाई 
विठठलनाथ के प्रति अत्यन्त ऊँची भावना से अपने इष्टदेव श्रीकृष्णणी की ही तरह 
पूज्य भाव रखे । यह पद सूर की प्राप्त प्रतियो में नहीं मिलता। पर यह प्रसद्भ 
अत्यंत महत्व पूरां है । सूरदासजी से गुसाईजी ने पूछा, 'सूरदासजी चित्त की वृत्ति 
कहाँ है ” तब उन्होने यह पद गाया-- 
“बलि बलि हो कुमरि राधिका नंद सुबन जासो रति मानी । 
वे अति चतुर तुम चतुर सिरोमनि प्रीति करो कंसे होत है बानी ॥॥ 
वे ज्ु धरत मने कनक पीत पठ सो तो सब तेरो गति रानी ॥ 
वे पुनि स्थाम सहज वे सोभा अम्वर सिस अपने उर आनी। 
पुलकित अद्भ अवहि हू वे आयो निरखिं देखि निज देह सयानी। 
सूर सुजान स्यास के बूझे प्रेम-प्रकाश भयो बिहँसानीं ॥॥ 
राधा और कृष्ण दो शरीर वाले होने पर भी मन से अभिन्न हैं। राधा में 
कृष्ण के स्मरण मात्र से ही सात्विक भाव उत्पन्न हो जाते है। इस समय सूरदासजी 
का भाव यह है कि वे भी उसी तरह कृष्ण का ध्यान कर पुलकित हो गये हैं जंसे 
राधिकाजी हो जाती हैं। यह पद भी सूरसागर मे नही मिलता । पर इस भाव को 
व्यक्त करने वाले अनेक पद हमे मिल जाते है। स्वयम्‌ भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी सूर के 
भाव को देखकर सजल नेत्रयुक्त हो गये थे । ग्रुसाईजी ने इसे अन्तह ्टि से पहचानकर 
फिर सूर से पूछा” कि उनके नेत्रो की वृत्ति इस समय कहाँ लगी है ? तब॑ उन्होने 
अंपना प्रसिद्ध अन्तिम पद गाया-- 
' खंजवन+नन रूप-रसं-मांते । 


2 ८ >< 
सुरदास अ जन-गुत अटके नतरु कब जउड़ि जाते ॥४ऐ 
आज ज॑+हतमत्+-+-ततभमम___ ् ्तहतत ९५ 
१. अष्टछाप और वल्लभ सम्प्रदाय--डा० दीनदयालु गुप्त, भाग १, पु० २१० ॥ 


२. सूरसागर १०१३२८०५ ॥ 
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राघा के मिलनोपरांत प्राप्त सुख के प्रसद्भ मे यह पद सूरसागर में मिलता 
है । सूरदासजी अपने दृष्टदेव के प्रति राधा के महाभाव से एकाकार होने के लिए 
चंचल हो उठे थे । इस पद को गातेनगाते उनके प्राण पंछी उड़ गए और सदा 
प्राप्त होने वाले श्रीकृष्ण लीला-सुख में निमज्जित हो गए । प्रारम्भ में द॑न्‍्य, विनय, 
वेराग्य भाव से संयुक्त, सेव्य सेवक-भाव से उत्पन्न भक्ति उत्तरोत्तर सख्य, वात्सल्य 
एवम्‌ माधुय-भाव की ओर अग्नसर होती गयी । इन भावों की तन्‍्मयता भी अपनी 
पराकाष्टा पर पहुँच गई । 
सूर के ग्रन्थ-- 
वार्ता साहित्य में मूर द्वारा रचित ग्रन्थों की संख्या एवम्‌ सूचना प्राप्त नही 
होती । केवल सहस्रो पद रचे हैं यह उल्लेख या सवा लाख पदों की रचना का 
सकेत अवश्य मिलता है। काशी नागरी प्रचारिणी सभा की खोज रिपोर्ट, इतिहास 
ग्रन्थ आदि मे सूर द्वारा रचित ग्रन्थो की सख्या २५ तक पहुँच जाती है। वस्तुत' 
ये सब ग्रन्थ प्राय: सूरसागर के ही अण हैं। केवल कुछ टेक के कारण उनको 
रक्त समझ लिया गया । डा० दीनदयालु ग्रुप के मतानुसार सूर के केवल तीन 
प्रामाणिक ग्रन्थ हैं।। १. सूरसागर, २. सूर-सारावली, ३. साहित्य-लहरी । वे 
प्राखप्यारी, नलदमयंती, रामजन्म, हरिव टीका और एकादशी महात्म्य, इनमे से 
प्रथम को संदिग्ध और अन्य को अप्रामारिणषक मानते हैं। 'सूर-निरणंय' के विद्वान 
लेखक मीतलजी सूर की ये सात प्रमाणिक रचनाएँ मानते है*--१. सूर-सारावली, 
सूरसागर, ३. सूर साठी, ४. सूरपचीसी, ५. सेवाफल, ६ साहित्य-लहरी और 
७. सूर के विनयादि स्फुट पद । कुछ रचनाएँ अप्रमाणिक है तथा दूसरी सूरसागर 
की ही अ्रण मानी गयी है । 


१. सरसागर-. - ५ 

वार्ता में इस प्रकार लिखा हुआ मिलता है--'सो तव सूरदासजी मनमे 
विचारे, जो मैं तो सवालाख कीर्तन करिवे को सकलप कियो है । सो तामें ते लाख 
कीर्तन प्रकट भये हैं। सो भगवद्‌ इच्छा से पच्चीस हजार कीर्तव और प्रकट 
करने है । ३ 

सवालाख पद तो आज उपलब्ध नही हैं । “वार्ता साहित्य” से यह निर्णय 


१. अप्दछाप और वल्लन्न संप्रदाय--डा० दीनदयालु गुप्त, भाग १, पृ० २६८। 
२. सुर निर्शय--प्रभुदयाल सीतल, पृ० १०५-१०७। ' 
३: सुरदास की वार्ता--(अग्रवाल प्रेस सथुरा), प्रसद्धभ १०, पु० ५४५३ 
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अवश्य लिया जा सकता है कि सूर ने सवालाख पद रचे थे, पर अब वे काल के गर्भ 
में विलीन हो गये है। मतलब यह है कि सूर ने अनग्रित पदों की रचना अपने 
पुष्टि सम्प्रदाय मे दीक्षित होने के पूर्व, आचार्य वल्लभाचायंजी के द्वारा पुष्टि सम्प्रदाय 
मे दीक्षित होने के बाद तथा अष्टछाप मे सम्मिलित हो जाने के बाद तक वे पदो को 
रचते रहे, गाते रहे । इन पदो का सग्रह 'सूरसागर/ कहलाता है। अपने जीवन- 
काल मे ही इसका किसी न किसी रूप मे संकलन हो गया हो ऐसा सभव है। 
सूरसागर की हस्तलिखित प्रतियाँ भी उपलब्ध है। नागरी प्रचारिणी सभा की 
खोज रिपोर्टो मे इनका उल्लेख है। इनके बारे मे विशेष अध्ययन के लिये 
डा० हरिवशलाल शर्मा कृत 'सूर और उनका साहित्य” दृष्टव्य है। मुद्रित प्रतियों मे 
सबसे प्रामाणिक प्रति नागरी प्रचारिणी सभा काशी द्वारा प्रकाशित 'सूरसागर' की 
है। यह दो भागो मे प्रकाशित हुई है। यह प्रति द्वादश स्कधात्मक है। सूरदास 
कीत॑निया थे, इसलिए इन पदो की रचना देनदिन और सामयिक तथा विशेष उत्सवो 
और नित्य कार्यक्रमों के अवसरो पर होती गयी। सूरसागर की सग्रहात्मक और 
स्कधात्मक ऐसी दो प्रकार की प्रतियाँ मिलती है । 

द्वादशस्कधात्मक सूरसागर मे वर्णित विषयो का अत्यन्त सक्षिप्त वर्णन इस 
प्रकार है--प्रथम स्कध मे विनय के पद, मगलाचरण, भागवत प्रसद्ध आदि हैं । 
द्वितीय स्कघ से नाम-महिमा, शुक नारद-सवाद, चौबीस अवतार वर्णन आदि है। 
तृतीय स्कंध मे शुकवचन, उद्धव-पश्चाताप, भक्ति माहात्म्य, भक्त महिमा और अन्य 
पौराणिक प्रसद्ध है। चतुर्थ स्कध मे दत्तावतार, पाती विवाह, ध्रूव कथा, आदि 
है। पाँचवे मे ऋषभ-अवतार, जड़भरत, रहुगएा सवाद है। पड्ठ मे परिक्षित प्रश्न, 
गुरु महिमा, शुक उत्तर, नहुष अहिल्या कथा आदि हैं। सप्तम स्कध में नारद जन्म, 
नूसिहावतार, भगवान्‌ की शिव को सहायता आदि है। अष्टम मे गजमोचन, कुंम॑, 
वामन, मत्स्त, अवतारो की कथाएँ है । नवम्‌ मे रामायण तथा अन्य पौराणिक 
कथाए' है। दशम्‌ पूर्वार्थ मे श्रीकृष्ण बाललीला तथा असुरों का वध, कस-वध, 
गोपीप्रेम प्रसड़्, रासलीला, दानलीला, मानलीला, राधा का माव, सयोग तथा 
विरह वर्णन, ऊधो का ब्रज आगमन, अ्रमरगीत, अक्र,र के साथ गमन, ऊधो का 
प्रत्यागमन आदि बाते विस्तार के साथ है। दशम स्कघ उत्तरार्ध में कालयवन 
दहन, द्वारका प्रवेश, रुक्मिणी-विवाह, पाण्डव, तथा अन्य कृष्ण जीवन की घटनाएँ, 
असुरो का वध, अर्जुन को निजरूपदर्शन आदि का विस्तार मे वरुंन है। एकादश 
स्कघ मे नारायण और हसावतार वर्णन है। हादश स्कघ मे बुद्ध, कल्कि अवतार 
वर्णन, परिक्षित हरिपद प्राप्ति, जनमेजय कथा परिविष्ट एक और दो है। कुल पदो 
की सख्या ४६३६ है। परिशिष्ठों मे २०३---२७०--४७३ पद है। इस तरह 
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कुल पद ५४०६ है । इस तरह द्वादश स्कधात्मक प्रतियों की स्थिति और सकलन 
संग्रहमत्मक प्रतियो के वाद की चीज है। 


सूरदास ने अपने सूरसागर में श्रीमद्भागवत तथा कई पुराणों का आघार 
लेकर अपने पद रचे है। विशेषत:ः भागवत पुराण को प्रश्नय दिया है। गोपियों के 
प्रेम का और गोपालों की प्रेम चर्या का विस्तारपूर्वक वर्णन इसमे है। कृष्ण परम 
पुरुष हैं इसे सिद्ध किया गया है। आचाये रामचन्द्र शुक्ल कहते है?--'सूरसागर 
किसी चली भाती हुई गीत काव्य परम्परा का चाहे वह मौखिक ही रही हो-पूर्ण 
विकास सा प्रतीत होता है। सूरदास का एक लम्बा पद है--चौपरिजगत्‌ मडे जुग 
बीते ।” इस पद में बालक के माता के गर्भ से लेकर मृत्यु तक का वर्णन हैं जो 
सानव-जीवन के विफलता की कहानी ही है। इस मनोरजक विफलता का कारण 
भजन का मानव-जीवन में अभाव ही है। यह वाजी हाथ आ सकती है यदि मानव 
भजन करने लग जाय | सूर के भक्ति सिद्धान्त पुष्टि मांग पर आधारित है। इसका 
सीधा सम्बन्ध आचार्य वल्लभाचार्य के प्रतिपादित प्रपत्ति मार्ग से है। सूर की 
राधा स्वकीया है । वचपन से ही स्नेह का सहज स्वाभाविक विकास युवावस्था तक 
कृष्ण और राधा में होता दिखाया गया है। इसकी अन्तिम परिणति विवाह में 
हुई है । श्याम ने इयामा को बचपन में ही देखा था इसलिए उसमे भिफरक या 
सकोच नही है कृष्ण उससे यह पूछते है--- * 

है 'तुम्हारो कहा चोरि हम ले है। 

खेलन चलो संग मिलि जोरी ॥/ 
उनकी गुप्त प्रीति बचपन से ही प्रकट हुई थी | प्रात. और साक एक फेरा 
लगाने के लिए वावा वृषभानु की जपथ कृष्ण ने राधा को दी है। वचपन मे 
राधाकृष्ण मिलन में अनूठापन है । भय अथवा आशका नही है । मुरली की चोरी 
भाखन का हिस्सा, आँखो की लड़ाई दिन भर चलती है। कछ्ृष्ग के साथ राधिका 
के वाल भी संवारकर स्वयम्‌ यशोदा उन दोनो को अपने हाथो भेजती है । सूरकी 
राधा प्रेममयी है केवल विलासिनी या निपट ग्वालिन नही है। मानिनी अवश्य है 
पर उसका मान कृष्ण के प्रति अगाध आस्था के आश्वासन पर निर्भर है। कृष्ण के 

मथुरा चले जाने के बाद राधा अपनी दशा का निवेदन करती है*-- 
आज़ु रैनि नहीं नोंद परी । 
जागत गनत गगन के तारे रसना रठत गोविंद हरी ॥ 


१. हिन्दी साहित्य का ईतिहास--आचार्य रामचन्द्र शुक्ल, पृ० १६५ ॥ 
२. सुरसागर १०।३६२२ | 


शेश्२ हिन्दी और मराठी के चैष्णव साहित्य का 


वह चितवन वह रथ की बेठनि जब अक्रूर की बाॉँह गही । 

चित्तवत रही ठगी सी ठाढ़ी कह न सकति कछु काम दही ॥ 

इतने सन व्याकुल भयो सजनोी आरज पथहु ते बिडरी। 

मुरदास प्रभु जहों सिधारे कितिक टूर सथुरा नगरी ॥ 

उद्धव प्रसद्भ मे सगुण की सुन्दर स्थापना करके गोपियों ने उद्धव की-ऊधों 

की उपालभ एवम्‌ परिहास के वहाने भौरे की दुर्गति कर डाली है। पर राधा मौन 
रहती है कुछ भी नही कहती । 'सूर-मागर' में प्रेमिका का, माता का; परस्त्री का, 
कामिनी का, लडकी का, रानी का तथा स्त्री के मातृरूप का सूर ने अपूर्वता से 
वर्णान किया है। बाल लीला के जौहरी सूरदास अद्वितीय है। यशोदा और राधा 
सूर की दो विलक्षण मूर्तियाँ है। एक माता है और दूसरी प्रेमिका। एक मे 
वात्सल्य और दूसरी मे प्रेम का अथ से इति तक स्वेस्व निहित है। डा० हजारी- 
प्रसाद ट्विवेदीजी का यह कहता ठीक ही है कि, 'सूरसागरका केन्द्रीय वक्तव्य! 'छवीले 
मुरली नेकु बनाऊं, है।” सूरने लौकिक कृष्ण की अलौकिक रूप छठटा 
तथा महिमा वर्णोन की है। इसका कारण -सूर ज॑ंसे साधक का अत्यन्त ऊँचे 
स्तर पर रह कर एक अलौकिक मन'स्थिति से भावनाओं के क्षेत्र में विचरण करना 
ही है। सूर ने कृष्ण की उपासना उन्हें सब कुछ मानकर की है। ब्नज भूमि के 
गोपाल गोपी-वल्लभ कृष्ण है । सूर के सयोग और वियोग पक्ष मे कृष्ण उपास्य है 
उनकी लीलाओका यशोगान वे सदा करते रहे है । सूरसागर केवल काव्य नही वह तो 
धामिक काव्य है। राधा और कृष्ण आत्मा और परमात्मा है यह जब मानकर 
सूरसागर मे अवगाहन करेगे तो उसमे ड्रुबकियाँ लगा सकेगे अन्यथा नहीं। उसकी 
तन्मयता, सद्भीत की माधुरी, भावो की मिठास आदि सब रत्न इकट्ठे हाथ लग 
जायेगे । रस-विशेष की प्रतीति और अनुभूति काव्य का लक्ष्य होती है । सूर इसमें 
सफल हुए है। सूर की कला उदात्त मानसिक भ्रूमि पर खड़ी है। अपने परम 
रहस्यमयी सत्ता के परम उपास्य कृष्ण की आराधना करने के लिए सूर की एक ही 
प्रतिज्ञा है*--- 

अविगति गति कछू कहत न आवचे । 


ट ् हर 
सब विधि अगम्त विचार्राह ताते सूर सगुन लीला पद गावे ॥ 
आचार्य नन्‍्ददुलारेजी वाजपेयी के शब्दों मे यह कहना ठीक ही है कि, 
'सूरदासजी अविज्ञात निर्गुण के समकक्ष विज्ञात सगुण कृष्ण के रहस्यमय पद 


१. सूर साहित्य--डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी, पृु० १२६ । 
२. सुरसागर ६६१७ । 


तुलनात्सक अध्ययन ३१३ 


सुनाते है.” “सम्पूर्ण भागवती भक्ति का यह वेजोड़ आधारस्तंभ भद्वितीय एवम्‌ 
अनुपम है। क्योंकि प्रेमी और प्रिय, भक्त और भगवान्‌, उपास्य और उपासक की 
अनन्यता अन्यत्र अत्यश्त दुलंभ है जो केवल सूर की साधना में दृष्टि गोचर हो 
सकती है। 

(२) सूर सारावली--इसे सूरसागर की भूमिका भी माना जाता है। पर 
वास्तव रूप मे ऐसा नही है । इसमे कुल ११०७ पद है। ससार को होली के खेल 
का रूपक मानकर लीला पुरुष की अद्भुत लीलाये निरन्तर चलती है, उनका वर्शान 
इसमे किया गया है। सूर इसमे एक जगह अन्त मे कहते है, कि हरि लीला 
सर्वोपरि है ।॥* 2 

करम-जोग पुत्ति ज्ञान-उपासन सब ही भ्रम भरसायों ४ 
श्री वल्लम गुरुतत्व सुनायो, लीला भेद बतायो ॥ 
ता दिन ते हरि लोला गाई, एक लक्ष पद बन्द ॥ 
ताकी सार 'सुर-सारावलि', ग्रावत अति चिस्तार॥ 

इसकी रचना पवत्‌ १६०२ में हुई है। भाषा, कथावस्तु, शैली तथा रचना 
की हट से स्वतन्त्र रूप मे सूर की प्रामारिक रचना है। पुरुषोत्तम सहस्ननाम 
'सारावली का आधार है। होरी खेल की कल्पना सँद्धान्तिक आधार प्रस्तुत करती 
है। सारावली मे साधारणतया वेष्णव भक्ति और विशेषतया पुष्टि-सम्प्रदायी सेवा- 
भावना का समर्थन किया है। इस सेवा-भावनाका सुन्दर और क्रमबद्ध विवेचन सुर- 
सारावली मे किया गया है। पुष्टिमार्गीय सेवा में भित्योत्सतव और, , वर्षोत्सव की 
भावनाओं का समावेश होता है। सारावली में दोनो का आयोजन किया गया है । 
ये सब लीलाएँ रसात्मक ब्रह्म की होने से 'सरस” होती है। अतः नित्य लीला और 
वर्षोत्तत लीला का विवेचन सरसता से इसमे किया गया है। दोनो मिलाकर 
सवत्सर की सरस लीलाग्रो का व्यवस्थित वर्णन है । इसके गायन से गर्भ रूप बदी 
खाने में आने की आवश्यकता नही रहती । ठेखिये--. 


सरस संवत्सर लोला गाव, जुगल चरन लावे। 
गरभ-वास बन्दी खाने में 'सुर' बहुरि नहि आबे ॥ 
(३) साहित्य लहरी--इसमे हृष्टिकूट जंसे पदों का संग्रह है । रस, अलकार 
और नायिका भेद जेसी शैली से यह सबद्ध है। इसकी कोई प्राचीन हस्तलिखित 





१. महाकवि सुरदास--आचार्य नन्‍्ददुलारे वाजपेयी, पृ० १५६। 
२. सूर सारावली-पृ० ११०२-४३ । 
३. सूर सारम्बली-एद ११०७, पृ० ८८, संपादक प्रभुदयाल मीतल । 


३प्‌४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


प्रति नही मिलती । इसकी सटीक संस्करण प्रतियाँ कई निकली है। कुछ लोग 
इसे स्वतन्त्र रचना मानते है, तो कुछ सूरसागर मे ही आये हुए दृष्टिकूट पदो का 
संग्रह मानते हैं। कहा जाता है कि सूरदास ने इसे नन्ददास के लिए लिखा था। 
अपनी ६७ वर्ष की आयु मे सूर ने इसे लिखा था। इसमे कुल ११८ पद हैं। 
साहित्य-लहरी का यह पद देखिये" 

सुन्ति पुनि रसन के रस लेख । 

दसन गौरी नंद के लिखि सुबल संवत पेख ॥॥ 

नंद नंदनदास छेते बाल सुख आगार॥ 

आ्रितिय रीछ सुकर्म जोग विचारी 'सुर” नवीन । 

ननन्‍्द-सन्दनदास हित साहित्य-लहरी कीन ॥ 

नदनदनदास का अर्थ कृष्ण भक्त लिया जाना चाहिये। जिससे कृष्ण लीला 
के साहित्य पक्ष को सिद्ध करने के लिए साहित्य-लहरी की रचना की गई है । 
सूरदासजी आरम्भ से ही साहित्यिक प्रवृत्ति के थे। पृष्टि मार्गीय भक्ति मे भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण का स्वरूप आनन्द रसरूप है और भागवत के मतानुसार उन्होने काव्य 
शासरोक्त प्रकारो से ही लीला की । जिस तरह सारावली की रचना दाशंनिक तथ्यों 
को स्पष्ट करने के लिए की है, उसी तरह साकेतिक कृष्ण लीला के साहित्यिक पक्ष 
को स्पष्ट करने के लिए 'साहित्य-लहरी' को रचा। डा०» मुन्मीराम के मत से नन्द- 
नन्‍्दनदास का अथे नदनदास है और इसे सूरदासजी ने नददास को भक्तिमार्ग में 
प्रवृत्त करने के लिए तथा उनकी उद्घाम वासना श्रीकृष्णापंण करने के हेतु 'साहित्य- 
लहरी' रची ।* इसकी रचना विभिन्न मतो के अनुसार सवत्‌ १६०७, १६१७ या 
सवत्‌ १६२७ वतलाई जाती है। इस विषय में 'सुर निर्णय” यह पुस्तक विशेष 
द्रष्टव्य है । 
साहित्य-लहरी के पद मे उसकी समाप्ति के दिन वैशाख की अक्षय तृतीया, 

रविवार, कृत्तिका नक्षत्र और सुकर्म योग लिखा है। यह दिन गणित करने से 
सवत्‌ १६१७ में ही आता है। श्रतः संवत्‌ १६१७ 'साहित्य-लहरी” का रचनाकाल 
मानना उचित होगा । टीकाकारो का सरल अर्थ इस प्रकार है--सवत्‌ १६०७ 
वेशाख मास, अक्षय तृतीया तिथि रविवार को कृत्तिका नक्षत्र मे सुकम॑ योग विचार 
कर सूरदास ने कृष्ण भक्तो के लिए 'साहित्य-लहरी' बनाई ।* सबसे पुरानी टीका 
सरदार कवि की है । 


१. साहित्य लहरी-पद ११३, पृ० १६१, डा० सनमोहन गौतम । 
२. सूर सोरभ भाग १--डा० सुन्शीरास 'सोस! । 

३. सम्मेलन पन्निका, पौष २००६। 

४. साहित्य लहरी---डा० मनमोहन गौतम, पु० १२-१३। 


तुलनात्मक अध्ययन ३१५ 


सूर साहित्य में सूरदासजी के नाम-- 

सूर के पदों में सूर, सूरदास, सूरज, सूरजदास, और सूरइ्याम ये पाँच नाम 
आते हैं। डा० मुन्णीराम शर्मा ने सूर के इन सभी नामो को प्रामारि[क स्वीकार 
किया है ।* मीतलजी “अष्ट सखामृत' के आधार पर 'सुरजदास' मानते हैं ।* 
वार्ता साहित्य उनको 'सूर और सूरदास मानवता है । यह नाम जसन्मान्धत्व का 
परिचायक भी है। नामों की विविधता से सूर के साहित्य को प्रामारिकक रूप से 
जानने में कठिनाई उपस्थित हो जाती है। साहित्य लहरी के पदो की अन्तिम पंक्ति 
में 'सुर॑, 'सूरजश्याम', सूरज, सूरजदास', 'सूर प्रभु की छाप मिलती है। 
सूर सागर के विभिन्न पदों मे ये सभी नाम छाप के रूप में मिलते हैं। सारावली में 
भी 'सूरश्याम” को छोड़कर, अन्य सभी नाम उपलब्ध हो जाते है। मीतलजी ने 
सूर सारावली की भूमिका मे इसे सिद्ध कर दिया है कि ये सभी नाम अष्टछापी सूर 
के ही हैं।* बसे इस विपय में डा० मुन्शीराम का विस्तृत विवेचन भी द्रष्टव्य है 
जो इन नामों की प्रामाणिकता को पुष्ट करता है ।* 


अष्टछाप के अन्य वैष्णव कवि 


१. प्रमानंददास : 


सूरदास के बारे में इतना सामान्य परिचय कर लेने के पश्चात्‌ यह परमा- 
वश्यक हो जाता है कि अष्टछाप के अन्य सन्‍त कविगरणो के बारे मे भी कुछ विवेचन 
किया जाय । चौरासी वेैण्णवन की वर्ग के अनुसार परमानन्ददास का जन्स 
कन्नोज जि० फरुखाबाद में हुआ । वार्ता के अतिरिक्त अन्यत्र उनके बारे में कहीं 
भी कोई वृत्तांत हमे उपलब्ध नही होता । एक बेठक वल्लभाचायें की अब तक यहाँ 
मिलती है। परमानन्ददास का जन्म एक निर्धन कान्‍य कुब्ज के घर में हुआ था। 
इनके माता-पिता का नाम जात नही होता । कवि के माता-पिता निर्घन थे । जब 
एक सेठ ने उन्हे बह॒त द्रव्य दान में दिया, तब परमानंद पैदा हुए । बचपन बढ़े 
सुखपूर्वक व्यतीत हुआ । बड़ी घृप घाम से यज्ञोपवीत आदि हुआ । अकाल पड़ने 
पर सारा द्रव्य लुटेरो ने लूट लिया । तब अपने बेटे का विवाह भी वे नही कर 
पाये । उसके पहले ही धन लूटा गया । इस पर उन्होने दुख प्रकट किया। 


१. सुर सौरस भाग ३--डा० मुन्शीरास हार्मा 'सोस', प्ृ० ४५० ।॥ 
२. सूर निर्णय-प्रभु दयाल मीतल । 

३. सुर सारावलोी-सृमिका--प्रमदयाल मीतल, पु० २५-३० । 
४. भारतीय साधना और सुर साहित्य--डा० मुन्शीराम हर्सा । 


३१६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


प्रमानददास बचपन से ही वराग्य प्रवृत्ति के थे । अतः विवाह और द्रव्य-सचय 
के प्रति उन्होने अस्वीकृति प्रकट कर दी । पर पिता को बन की लालसा थी। 
अतः वे प्रथम पूर्व मे गये, किन्तु परमानददास कन्नोज में ही रहे । जब धन वहाँ 
न मिला तो वे दक्षिण मे गए। वल्लभ सप्रदायी कीतेन करने वालो के समाज में 
परमानन्ददास 'स्वामी' कहलाते थे। इन्होने अपना विवाह नहीं किया। अतः 
गृहस्थी के वन्धन से भी विरक्त और मुक्त रहे। कन्नोज मे ही इनकी शिक्षा आदि 
हुई थी । वचपन से ही कविता करने गाने बजाने का शौक था। अतः वल्लभ- 
सम्प्रदाय मे आने के पूर्व ही ये एक योग्य कवि, गायक और कीतंनिया इस रूप मे 
मशहूर हो गए थे । ये एक वार मकर स्तान के अवसर हर प्रयाग गये। वल्लभा- 
चार्य निकट ही अडेल में रहते थे। अडल मे इनके कीतंनों की प्रसिद्धि पहुँची । 
लोग भी वहाँ गये । एकादशी की सम्पूर्णा रात्रि में कीर्तन करने पर स्वप्न मे 
प्रेरणा पाकर वे अडेल चले आए। आचार्य ने भगवद्‌ लीला गान करने को कहा 
तब परमानन्ददास ने विरह के पद गाये। बाल-लीला वर्णन करने के लिए कहा तो 
अपना अज्ञान बतलाया । तब आचार्य ने परमानन्ददास को स्तान कराकर शरण मे 
लिया और लीला के दर्शन करवाये । इस प्रकार सम्प्रदाय मे आने पर भड़ल में 
नवनीत' प्रियाजी के सामने कीत॑न करते रहे । यह बात लगभग सवत्‌ १५७६ की 
है। फिर उन्ही के साथ न्नज गए । रास्ते मे कन्नोज मे वे सबको अपने घर ले गये 
और सबका अतिथि सत्कार किया । एक विरह का पद गाया जिससे आवचाय॑ तीन 
दिन ध्यानावस्थित रहे । वह पद इस प्रकार है? --- 


हरि तेरी लीला की सुधि आयचे । 

कमल नेन मन मोहनी सूरति सन-सन चित्र बनावे। 

एक बार जाहि सिलन सया करि सो फंसे बिसराव । 

सुख सुसकानि बक अवलोकनि चाल सनोहर भाव । 

कबहेंक निबड़ तिमर आलिगित कबहुक बिक सर गाव । 

कवहु क संस्रस द्वासि-क्वासि कहि संग ही न उठि धावे 

कबहुंक नंन मूंदि अन्तरगति सनिमाला पहिरखे। 

परमाननन्‍द प्रभु स्थाम ध्यान घरि करि ऐसे बिरह गमावे । 
चौथे दिन सावधान हो जाने पर दूसरा पद गाया*-- 





१. अष्टछाप और वलल्‍्लभ संप्रदाय-भाग १--डा० दीनदयालु गुप्त, पृू० २९३ । 
२. है 


ह॥ै। 33 है डे 
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विभल जस पृन्दादन के चन्द्र को । 
कहा प्रकास सोस सूरज को सो मेरे गोविंद को । 
कहुत जसोदा सखियन भागे वेसव आनंेदकंद को | 
खेलत फिरत गोप वालक संग ठाकुर परमानंद को । 
अपने शिष्यो को भी उन्होंने आचार्य को सोप दिया । सभी उनकी शरण 
में आा गए। स्वामीपना जाकर वे परमानन्ददास वतन गए। आचार्य के साथ गोकुल 
गए। वाललीला के पद बनाए तथा वाद में उन्हीं के साथ गोवद्धेन गए और 
गोवर्धननाथ के दर्शन किए। इसी मन्दिर में अनेक पद गाये। वही पर उनको 
कीतेन सेवा मिली जिसको अन्त तक वे निभाते रहे । इनके सखा भाव के पढों में 
उच्छल्ललता नही है । उच्च कोटी के कीर्ततकार होने से अन्य अष्टछाप कवियों में 
इनका बड़ा मान था, तथा ये प्रभावशाली कीर्तत-काव्य और कीतेन भक्ति करते 
थे। गोस्वामीजी अ्रष्ट सखाओ में सुर और परमानन्ददास को सर्वश्रेष्ठ मानते थे ॥ 
इन दोनों को उन्होने सागर कहा हैं। कृष्ण की सपूर्णा लीलाओ का मामिक झछवब्दो 
से दोनों ने गान किया है। अन्त समय में उनका मन युगल-लीला मे लगा था।॥ 
गोस्वामीजी के पूछते पर उन्होने गाया -- 
राधे बेठी तिलक सँभारति । 
इनकी मृत्यु सुरभिकूड पर हुई। यह स्थान उनके नाम से प्रसिद्ध है। ये 
वल्लभाचाय से १५ वर्ष छोटे थे। अत. इनका जन्म सवत्‌ १५५० आता है। 
उन्होने विठठलनाथ के सातों वालको की प्रशंसा की है। अनुमानतः स० १६४० में 
इनकी मृत्यु हुई । 
२. कुस्भूनदास : 
इनका जन्म जमुनावतौ गाँव में गोरखा क्षत्रिय कुल में हुआ था । परासौली 
चन्द्र सरोवर के पास इनके पूर्वजों के खेत थे। जमुनाउतों मे रहकर वे यहाँ की 
खेती कराते थे। श्रीनाथजी के मन्दिर मे समय-समय पर कीतंन करने के लिए सेवा 
पर जाते थे। जिस समय गोवर्घन पर्वत पर श्रीनाथजी के झुखारविद का प्राकट्य 
हुआ तब ये दस वर्ष के थे । यह प्राकट्य सं० १५३५ ग्साख सुदी १३ को हुआ | 
अतः हिसाव से इनका जन्म सवत्‌ १५२५ ठहरता है । सवत्‌ १५४६ में वल्लभाचार्य 
ने श्रीनाथजी के छोटे मन्दिर में पाठ बैठाया उसी समय ये अपनी स्री सहित इनके 
शरण में आए। कुम्भनदास ने गोस्वामी विठ्ठलनाथ के सातों वालको की बधाई 
गाई है। तथा सं० १६१४ मे प्रथम सांप्रदायिक छप्पन भोग का उत्सव किया तव 





१. अष्टछाप और वल्लभ संप्रदाय भाग १, प्ृ० ३३८०, डा० दीनदयालु गुप्त 


श्श्८ हिन्दी और मराठी के वष्णाव साहित्य का 


गष्टछापी भक्त जीवित थे ऐसा विश्वास है । आठो कवियों के छप्पन भोगों के पद 
भी भाये जाते है। गोस्वामी विदठलनाथ के साथ ये गुजरात यात्रा में भी गये थे । 
श्रीनाथजी के विरहका वर्णन कुग़्भनदासने किया हूँ | यह घटना स० १६३१ की है । 
वे सवत्‌ १६३६९ के लगभग गोलोकवासी हुए। अकवर ने फतद्पुर सीकरी का 
राज भवन और नगर बनवाया । यही उसकी र।जधानी सब्‌ १५८० से सन १५८७ 
तक रही । अकबर ने कुम्भनदास को सन्‌ १५७० से १५८५४ तक किसी समय में 
चुलवाया । उसकी उदार सहिष्णु मनोवृत्ति यही पर रमी थी इसीलिए धामिक 
प्रवृत्तियों पर वहसे यही पर हुई थी । इसी अवसर पर वुम्भनदासकी भक्तिकी प्रभमा 
सुनकर उनको दरवार में बुलाया तब उनको हठाव्‌ जाना पडा । वे पंदल ही गए । 
वहाँ सीघे-साधे फटेहाल वेश में जा पहुँचे । देशाधिपति को देखकर उनको बड़ा 
दुख हुआ । अकबर ने गाने के लिए कहा तब यह पद गाया 
सन्तन को कहा सीकरी सा काम । 
आवत जात पनहिया हुटी बिसरि गयी हरिनाम । 
जाको सुख देखें डर लागत ताको करन परी परनाम । 
कुस्भनदास लाल गपिरधर विन यह सब फूणे धाम । 
अकवर के पूछने पर इन्होंने कहा कि मुझे फिर कभी मत बुलाना। इसी 
तरह राजा भानसिंह भी इनकी त्यागी प्रवृत्ति देखकर बड़े प्रभावित हुए थे। राजा 
मानभिह से उनकी भेट सवत्‌ १५४७६ में हुई थी। इसी समय श्रीनाथजी का 
पाटोत्सव हुआ था । तब उन्होने यह पद गाया -- 
रूप देखि पल लागे नाहीं । 
गोवद्ध नधर के अजद्भ-अद्भू प्रति निरलि नेन मत रहत तहीं । 
कहा कहों कछु कहत न आवे, चित्त चोखो साँगि पे बसे ही ।॥॥ 
कुस्मनदास प्रभु के सिलन की सुन्दर बात सख्ियन कही ॥ 
मानसिह ने इनको कुछ देना चाहा । पर इन्होंने सब वापस फेर दिया । 
एक वार उनके अन्य भक्त सखाओ ने उनसे पूछा आपने युगल-स्वरूप का कीतेन तो 
बहुत किया है पर स्वामिनीजी के कीतेन हमने आपसे नहीं सुने । तब एक पद 
गाकर उन्होंने सुनाया । 
कुंवरि राधिके तुव सकल सौभाग्य सीमा । 
या बदन पर कोटि सत्त चन्द्र वारि डारों ।॥! 





१. अष्टाप ओर वललभ सम्प्रदाय भाग १, डा०--दीनदयालु गुप्त, पृु० २३६॥ 
२. अष्टछाप और वललभ सम्प्रदाय--डा० दीनदयालु गुप्त, पृु० २३७ । 


00 ० कर, 
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स्वामी हरिदास और हित-हरिवण ने उनका पद सुनकर भूरी-भूरी प्रशंसा 
की । इनका काव्य उत्कृष्ट कोटि का था यह तो सिद्ध होता है। कुम्भनदासजी की 
विठठलनाथ के साथ गुजरात और द्वारिका जाना पडा | प्रथम दित अप्सरा कुंड पर 
हरना पड़ा । श्रीनाथजी में इनकी वड़ी आसक्ति थी । उस विरह में दुखी होकर 
उनकी आँखों से अश्वुवारा उमड पडी और वे गा उठे *-- 
किसे दिन ह॒वथे जु गए बिन देखे । 
तर्न किसोर रसिक नेदनंदन कछुक उठति मुख देखे । 
वह सोभा वह कान्ति बदन की कोटिक चन्द विसेपे । 
वह चितवनि वह हास मनोहर वहु नट्वर बपु वेषे । 
स्थाम सुन्दर सड़्रः समिलि खेलच की आवत जीय उपेषे । 
कुसम्मनदास लाल गिरिधर बिन जीवन जनम अलेपषे । 


यह दणा देखकर गोस्वामीजी ने कहा इस दशा से तुम परदेश नहीं चल 
सकोगे । जाओ, गोवर्धननाथजी के दर्शन करो । वे बड़े प्रसन्‍त हुए और श्रीनाथजी के 
दर्शन कर गा उछे+े--.. 


जो पे चोप मिलन की होय । 

तो क्‍यों रहै त्ाहि बिच देखे, लाख करे किन कोय । 
जो यह विरह॒॒ परस्पर व्याप॑ तो कुछ जीय बने । 
लोक लाज कुल की मर्यादा एको चित न गये । 
कुम्भनदात्त प्रध जाय तवन लागी और न कछू सहाय । 
गिरधरलाल त्तोहि बिनु देखे छिन-छिन कलप बिहाय । 


उनके त्याग की और विनम्रता की भूरि-भूरि प्रजंसा गोस्वामीजी किया करते 
थे । कुभनदासजी सादे जीवन और उच्च विचार को अपनाये हुए थे। कभी भी 
द्रव्य प्राप्ति के विचार से भगवद्‌ आश्रय को उन्होने वही छोड़ा । देह अशक्त हो जाने 
से एकवार आन्यौरके पास सकषे रा कृण्ड पर जा बेठे । पूत्र चतुर्भजदास उनको गोदसे 
उठाकर जमुनावतो ले जाना चाहते थे। तव कृभनदास ने कहा अब तो दो चार 
घड़ी में देह छूटेगी । गोस्वामीजी उनके पास पहुंचकर उनसे पूछने लगे, 'तुम्हारा मन 
किस लीला में लया है। वे गा उठे३-. 
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३२० हिन्दी और मराठी के बंप्णव साहित्य फा 


लाल तेरी चितवन चितहि चुराबे । 
ननन्‍्दग्राम वृषथधान पुरा बिच सारग चलन न पार्व । 
हों मरिहौ डरिहो नह काहू ललिता हगन चलावे । 
कुम्भनदास प्रभु गोवर्धन धरे धर्‌यों सो क्‍यों न दतावे । 
फिर पूछा अन्त करण कहाँ रमा है तव उन्होंने गायाग--- 
रसिकनी रसमें रहत गड़ी । 
कनक बेलि द्ृषभानु नन्दिनी स्थासम तमाल चढ़ी । 
विहरत श्री गिरधरनलाल संग को ने पाठ चढ़ी। 
कुस्भनदास प्रपु गोवध॑नवर रति रस केलि बढ़ी । 
यह कहकर अपनी देह छोड दी । युगल स्वरूप का ही वर्णान अन्त समय में 
किया और उसी के ध्यान मे प्राण समर्पण किये । चतुर्भ[जदास ने उनका क्रिया-कर्म 
किया । उनका गो-लोकवास डा० दीनदयालु गुप्त के मतानुसार सबत्‌ १६३६ के 
लगभग हुआ । अ्ष्ट सखाओ मे कुम्मनदास बहुत बडी उम्र पाये थे। वे ११३ वर्ष 
की आयु पाकर गोलोकवासी हुए । उनके निधन पर रामदास चौहान कह उठे-- 
जो ऐसे भवदीय अन्तर्धान भये, अब भूमि में भक्तन को तिरोधान भयो ।! 
३० कृष्णदास अधिकारी : 
ये शूद्र थे, पर अपनी योग्यता के वल पर श्रीनाथजी के मन्दिर में 
अधिकारी नियुक्त हुए थे। ग्रुरु और सम्प्रदाय की रक्षा के लिए वे अच्छा बुरा सब 
करने को प्रस्तुत थे। उनकी भक्ति का वाह्यरूप अनेक प्रकार से अवाछित और 
विमह्श रूपो मे सामने आया है । इनका जन्म गुजरात में राजनगर (अहमदाबाद) 
राज्य के एक चिलोतरा नामक गाँव में हुआ। ये कनबी जाति के शझुद्र थे। इनका 
जन्म संवत्‌ १५५२ के लगभग अनुमाना गया है। विठठलनाथ के सात पुत्रों की 
वधाईयां वनाई है । इनका निधन एक कुएं में गिरकर हुआ तथा निधन स० १६३१ 
से सवत्‌ १६३८ के बीच मे हुआ। बचपन मे अपने पिता को राजा के सामने 
उनका अपराध प्रकट करके उनके मुखियापद से उनको हटवाया। वे बडे व्यत्रह्मर 
कशल जीव थे । बचपन मे पिता ने उनको घर से निकाल दिया । तब ये तीर्थादन 
करते रहे और बाद में वललभाचाये के शरण मे आये। उन्होने विवाह नहीं 
किया । व्यवहार कृशलता देखकर वल्लभाचाय ने उनको मन्दिर का अधिकारी 
बनाया । गोवर्धननाथ के दर्शन से उनका मन भगवान्‌ के स्वरूप मे जा लगा। 
वल्लभाचायंजी ने उनको रुद्रकुण्ड पर समान करने के वाद नाम दिया। पहले वे 





१. अष्टठाप और बल्‍लभ सम्प्रदाय भाग-१--दीन दयाल गुप्त, ए० रडे२। 
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सीख लीं । इदक्ला झमत्तन कहा था। इरजाई स्पे झग्ओों श्र 

से निकलदाया। स्वयम विदडसरायओों को ही इन्होने उप्ेड्ी एरए आदा बो| 

करवाया था। प्रदातजी को परासयोरी जाना पहुए भा। कओरायजी ही राशेह 
गे झेकर एजुध॒र रह के पद शिशे है--रेछिऐप--- 


रह्ते द्धे जज ०५ जब व्ड्ल +४०+०५ 
हते थ। राघज्ुघ्णु के ने कण सक्तर ऋएजु्पर रह ५ 
ै 


संद सुदन के संग्म सुएझकझर अधिक शिराजउ शोएों 
सनहूं दिदाह्म शिरु्र रिय हित सुरत-आुजा सुणरोरी। 
वदनक्ंति के सुनते भाभिरोे १ रुघदच॑ंद धरे छोपोे ॥ 
प्रादनाय के चित चोरब हो भोह शूरंगन क्पोरी। 
कृष्णदास स्वासी झस होन्‍्हे, ऐेस पुच्ज को चोपी। 
अधिकार के कारण कुछ अहेहार प्रवृत्ति भी उनमें झगी धी । एक पतेकी 
का इन्होंने उद्धार क्लिता। सांपरायिहक्त हष्टि से यह कार्य परोररार पूर्ण था पर 
सौकिक दृष्टि से इन्द्निय-लोलुपता पूर्ण ही माना गया है। बीरबल मे एगफो फद 
कर रखा था। विठउलनाथ ने कुषा कर उनको एुएशया और पुत्र अधिकार सौंप 
दिया। एक क्षत्राणी गद्भाबाई इनफो मिनत्रथी। एसी बात को तेकर उसके 
चरित्र पर सन्‍्देह प्रकट किया जाता है। अन्तकाल फी एक घदनया है। किसी 
चेष्णव मे ३०७ रुपये श्रीनाथजी फा कूर्जां बनवाने के लिग्रे एगको दिय्रे ७ । एस 
से सौ रुपये छिपाकर दो सौ में कु बनवाया, वहीं उनका पर फिसत शा जौर 
कए' मे गिरकर मर गए और प्रेत योति को प्राप्त हु) गोपीनाध-खात से पेत छपः 
में उन्होने बतलाया कि अप्तुक स्थान पर सौ झुपये गड़े है। अध्रा कुओं बगवा 
दीजिए तो मेरी प्रेत-योनि छूठ जायगी । इसकी अन्तिम पद यहु गाधा--- 
मोसन गिरधर छबि पे अठफ्यो | 
ललित त्रिभ्रंग-चाल पे घलिफे चित्रुफ॒ चार गड़ि ठरफ्यो ॥ 
सजल स्थास-घन बरन लीन हु वे फिरिघचित अनत पे धटक्यों । 
कृष्णदास क्षिए प्राथ बिछाचर यह तब जग सिर पठफ्यों । 


इनकी कविता साधारण कोटि की है । 


४. नन्‍्ददाप : 
गोस्वामी विठठलनाश ने- शिष्यों में से ये राग रे प्रमुख है। सर के 


श्श्२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


समकालीन हैं । तुलसीदास के भाई भी बतलाए गए है। शुक्ल आस्पद वाले 
सनाछ्य ब्राह्मण कुल मे पंदा हुए। तुलसीदास उनके सगे भाई थे या चचेरे यह 
वात वार्ता मे स्पष्ट नही हो पाई है। इनका अध्ययन गभीर था, तथा विद्वत्ता 
के लिए इनका वडा मान था । सस्क्ृत के अच्छे विद्वान थे और इनको हिन्दी भाषा 
से बड़ा प्रेम था। सर्व साधारण की आवश्यकताओं को सामने रखकर भाषा में 
भागवत के सम्पूर्ण दशम स्कध का अनुवाद किया । इन्होने और भी कई पुस्तक 
लिखी है । रास-पंचाध्यायी, रूप-मजरी, रस-मजरी अनेकार्थ-मजरी, विरह-मंजरी, 
सान-मजरी, नाममाला, स्थामसगाई, सुदामा चरित, सेँवर-गीत आदि । प्रसिद्ध 
पुस्तके दो ही है। (१) रासपचाध्यायी और (२) भंवर-गीत । कही भी इन्होने 
अपनी रचना का रचनाकाल नही दिया है । भथुरा जाते समय एक खत्नी साहुकार 
दपति का साथ पड़ गया । क्षत्राणी वडी रूपवती थी । उस पर मोहित होकर वे 
बार-बार उसको देखते रहे। उसके विरह मे नाविक के द्वारा इनको पार न 
उतारने पर इन्होने जमुना स्तुति की । वह खत्री विदुठलनाथ का शिष्य था । 
जीवन की यह लौकिक घटना थी। पर वियोगजन्य अनुभूति ने इनके 
कवित्व जक्ति को जगा दिया। रूपवती क्षत्राणी के दशेन मे सौन्दर्य को देखा । 
प्रेम की भावना को आँका। वासना को तोला। विरहातुरता को समझा । 
सम्मिलन की सुखद कल्पना की। अन्त में ससार मे लिप्त मनुष्य के हृदय की 
विफलता को भी समझका । रास पचाध्यायी इसीलिये सजीव हो गई है। निरुषाय 
नददास को विद्ठलनाथ ने बुला लिया। उनके दर्शन से ही नंददास का मन 
सामारिकता से छूटकर भगवान कृष्ण के चरणो मे जा लगा। गुरु वंदना और 
बालकृष्ण के पद गाने लगे । 'रहों सदा चरनन के आगे |” यह इन की कामना 
है । बीच में मन गृहस्थी मे रमा था पर फिर वे वापस लौट आए । 
ये अपनी आँखों के सामने कृष्ण की लावण्यमयी मूर्ति को रास में थिरकते 
हुए देखा करते थे--- 
सोहन पिय की शुसकनि, ढलकनि सोर सुकुट की । 
सदा बसो मसन- सेरे, फरकनि पियरे पटठकी। 
व --रास पंचाध्यायी । 
ननन्‍्ददास सहुदय, सौन्दयं प्रेमी और रसिक व्यक्ति थे। हढ चरित्र वाले, 
चपल और धर्म-भीरु थे। सूरदास ने साहित्य लहरी' को नददास का मन एकाग्र 
करने की दृष्टि से रचा था। नद॒दास की शरणागति सवत्‌ १६१६ के लगभग हुई 
थी। इनका जन्म संवत्‌ १५६० के लगभग माना गया है। २५२ वेष्णवन की 
वार्ता के अनुसार अकबर बादशाह के समक्ष ननन्‍्ददास की मृत्यु हुई। नन्‍्ददास की 
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मृत्यु का समय सवत्‌ १६३६ अनुमानत. हो सकता है । अकबर जब गोवद्धेन पर्वत 
पर गया था तब बीरबल के साथ अकवर ने नददास से भेट की है। इनक्री कविता 
के बारे में प्रसिद्ध है नन्ददाम जडिया। और कव्रि गढिया । इनका दिखो-देखों 
री नागर नट नितंत कालिन्दी तठ | यह पद तानसेत से सुनकर ननन्‍्ददास एक भक्त 
थे, यह अकवर ने समभा था । 
५. चतुर्भजदास : 

ये कुम्भनदास के सुपुत्र थे और गोरखा क्षत्री थे । अपने पिता के ये सबसे 
छोटे और सातवे पुत्र थे । प्रथम विवाह के कुछ ही दिन उपरान्त इनकी पत्नी मर 
गई। तब दूसरा विवाह एक विधवा स्त्री से हुआ। अपने पिता की तरह मृहस्थ 
होने पर इन्हे गरहस्थी का मोह नहीं था। सेव श्रीनाथजी की कीर्त॑न-सेवा मे ही 
रहते थे । कुभनदासजी ने अपने वालक चनुर्भुग॒दास को विठठलनाथजी के पास ले 
जाकर कहा--महाराज कृपा करके इसे नाम सुनाइये । तब यह सुनकर बालक 
चतुर्भुजदास हँसे । उसी दिन राज-भोग के समय ग्रुसाँईजी ने उसे अपने गरणा में 
लिया । इनकी शिक्षा पिता कुम्भवदास तथा विठठलताथजी की देखरेख में हुई । ये 
श्रीनाथजी के समक्ष कतंन किया करते । इनके पद बाल-लीला, विनय और विरह के 
भावो को लेकर बनाये गये है । इनकी जन्मतिथि और शरणागति का सबत्‌ १५६७ 
है। इसका गोलोकवास सवत्‌ १६४२ में हुआ। इनकी पहली कविता का एक 
चरण क्म्भनदासजी ने इस प्रकार वनाया-- 

वह देखो बरत भरोकन दीपक्न हरि पौढेऊची चित्रसारी । 
दूसरा चरण चतुर्भुज ने बनाकर प्रस्तुत किया । 
सुन्दर वदन निहारन कारन राखे है बहुत जतन कर प्यारी । 

अष्टसखान की वार्ता के अनुमार जब श्री विठठलनाथजी ने, श्री गिरिराज की 
कन्दरा मे प्रवेश किया और नित्य लीला मे सम्मिलित हुए। उस समय चतुर्भुजदास 
अपने गाँव से इस समाचार को सुनकर गिरिराज पर आये और कन्दरा के आगे 
गिरकर विलाप करने लगे । कहने लगे महाराज पधारते समय मुमे आपके दर्शन 
भी नही हुए। मैं अब इस पृथ्वी पर किसको देखू गा। मुझे अब जीवित मत रखो | 
विरह में ये दो पद गाये । --- 

९, फिर क्रज बसहु श्री विठठलेश । 
तत्था 
२. विठठल सो प्रभु भग्ने न ह॒व॑ हैं । 
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३२४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


इस प्रकार विरह के कीतंत करते-करते चतुर्भुजदास ने भी अपनी देह 
छोड दी । 


६, गोविन्द स्वामी : 


इनका जन्म ऑतरी-ग्राम मे हुआ । जीवन की किसी विषम परिस्थिति से 
ठेस पाकर तथा साधु महात्माओ के उपदेशों से उनके मन की प्रवृत्ति भगवान्‌ की 
भक्ति की ओर झुक गई थी। वे श्रीनाथजी की सखाभाव से भक्ति करते थे । 
इनकी प्रकृति बडी विनोदशीला थी | गान-विद्या में निपुण होने से वल्लभ सप्रदाय 
में श्राने के पूर्व ही इनके कई शिष्य हो गये थे । आँतरी से ये महावन में रहने लगे 
थे। वल्लभ-सम्प्रदाय मे दीक्षित हो जाने के बाद वे गोवर्धन चले गये । उसके पूर्व 
वे गोकुल और महावनके टीलो पर बेठकर कीतंच करते थे। अन्त समय तक गोवर्धन 
पर ही रहे । उनकी गिरिराज की कदम-खण्डी इनका स्थायी निवास स्थान है । 
उनकी यह जगह गोविन्द स्वामी की 'कदमखगणडी' नाम से प्रसिद्ध है । 


इनका जन्म सताढ्य ब्राह्मयग्र कुल में लगभग सबत्‌ १५६२ में हुआ । 
सवत्‌ १५६२ मे ये वललभ-सम्प्रदाय मे आये । दशरणागति के पूत्रे वें कवीश्वर और 
प्रसिद्ध गवंये थे। गायन विद्या को सीखने के लिए अनेक शिष्य इनके बन गए ! 
इसलिए लोग इनको स्वामी” कहने लगे। इस समय इनका विवाह भी हो गया 
था। तथा सन्तान भी थी। अत कुछ समय गृहस्थी का भोग करने के बाद ही 
इनके चित्त में भगवद-भक्ति प्राप्ति की इच्छा प्रवल हुई होगी । इनके फ़ुटकल पद ही 
प्राप्त होते है। इनके गान की मनोहारिता की ख्याति सुनकर श्री तानसेन स्वयम्‌ 
इनके गाने सुनने आये थे ऐसा कहा जाता है। इनके दो पद बहुत प्रसिद्ध है। 
गोस्वामी विदृठलनाथजी जब नित्य लीला मे प्रवेश कर गये, तब इन्होने भी देह 
सहित कन्दरा मे प्रवेश किया और तित्य लीला में पहुँचे । गोविन्द स्वामी की 
गोलोकवास तिथि सबत्‌ १६४२ फाल्गुन कृप्ण सप्तमी है। इनका एक पद इस 
प्रकार है--- 


प्रात समय उठि जसुसति जननी गिरिघर-सुत को उबटि नहावति । 
करि सिगार बसन भूषन साज फूलन रचि-रचि पाग बसावति ॥ 
छूटे बंद बागे अति सोभित, बिच-बिच चोव अरगजा लावति । 
सूथन लाल फू दना सोभित, आजु की छवि कछु कहति न भआाचति । 
विविध कुसुम की साला उर धरि श्रोकर छुरली बेत गहावति । 
ले दरपन देखे श्रीखुख को, गोविन्द प्रभु चरनमि सिर नावति ॥ 
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७. छीतस्वामी : 


ये मथुरा के एक सम्पन्न पडा थे। महाराज बीरबल इनके यजमान थे । 
पहले अत्यन्त उदृण्ड प्रकृति के थे और बडे अकखड़ थे । पर गोसाईजी की शरण मे 
आने पर विनम्र और मृद्रु स्वभाव के वन गए। इनके कुछ फुटकल पद मिलते है । 
ये गान-विद्या-निपुर/ थे । इनका जन्म लगभग सवत्‌ १५६७ में हुआ। तथा 
सवत्‌ १५६९२ में वल्‍लभ-सम्प्रदाय की गरणागति स्वीकार की। इस सम्प्रदाय में 
आने के पूर्व छीतस्व्रामी पाँच प्रसिद्ध गुण्डे चौबों में सबसे अधिक प्रसिद्ध थे। इनके 
चार चौवे मित्रो ने इनके सहित विठठलनाथजी की परीक्षा करनी चाही । अतः एक 
खोटा रुपया और राख से भरा नारियल लेकर गोक्‌ल मे विठठलनाथजी की मसखरी 
करने आये । छीतस्वामी के चार मित्र बाहर बेठे रहे। वे स्वयम्‌ भीतर चले 
गए। गोस्वामीजी के स्वरूप की मोहिनी इन पर पड़ते ही मसखरी गायब हो गई, 
और पश्चाताप का भाव इनके मन मे प्रादुर्भत हुआ । हाथ बाँधकर कहने लगे-- 
महाराज मेरा अपराध क्षमा करो और मुझे शरण दो । स्वामित्व छूट जाय । मन 
की कूटिलता आपके दर्णन से ही भाग गई। मुझे अब अपना लीजिए । गोस्वामीजी 
ने उनको नाम सुनाया और शरण में ले लिया । तब यह पद उन्होने गाया१-... 


भई अब गिरघर सों पहचान । 

कपट रूप घरि छलि-बे आयो, पुरुषोत्तम नहिं जान । 

छोटो बड़ो कछू नहि जान्यो, छाय रह्मो अज्ञान । 

छीत-स्वासी देखत अपनायो श्री विदठल क्ृपा-निधान । 

फिर शरण मिलने से प्रसन्न होकर हर्ष से गा उठे-- हां चरणात पत्र की 

छेयाँ ।! 'फिर नवनीत प्रिया और गोवद्धननाथके दर्शन कर और भी निर्मल हो गए । 
फिर अपना आत्म-समपंरा कर ग्रुसाँईजी से आज्ञा मॉगकर सथुरा वापस आ गए । 
गुर्साईजी की कृपा से छीत-स्वामी भवदीय-कवीश्वर और कीतंनकार बने । फिर 
जीवन भर श्रीनाथजी की सेवा मे अपना जीवन व्यत्तीत किया । गोस्वामी विदठल- 
ताथजी का गोलोकवास सुनकर उस शोक-सवाद से ये मूछित हो गये । इस मूर्छा मे 
उनको श्रीनाथजी के दर्शन हुए। उनको सात्वना देते हुए कहा कि अब तकमे आचाय॑ 
भर गुरसाईजी के रूपो द्वारा अनुभव कराता था । पर अब मे सात रूपो से अनुभव 
कराऊंगा । अनुभव करते ही चेतता जगी । विठ्ठलनाथजी के सात पुत्रों की बधाई 
गाकर उन्होने देह त्याग दी । सवत्‌ १६४२ फांल्गुन कृष्ण ८ के दिन इनका गोलोक- 
वास हुआ | 
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इन अष्टछाप के सभी कवियों मे लीला-गान और भगवान्‌ का रूप माधुयें 
वर्णोन करने की प्रवृत्ति है। नददास ने इन विषयो के बाहर जाकर भी रचनाएँ की 
हैं। ऐसा जान पड़ता है कि इन कवियों की रचनाओं मे प्रौढ और परिमाजित 
भाषा का व्यवहार देखकर उनकी एक सुनिश्चित परम्परा ही रही हो। अपने 
परवर्ती काल की ब्रज भाषा को लीला-निकेतन भगवान्‌ श्रीकृष्ण के गुणगान के साथ 
एकात भाव से बाँध देने का श्रेय इन कवियो को दिया जा सकता है । 


मीराबाई : 
मीराबाई के बारे मे एक छप्पय प्रसिद्ध है जो नाभादास का रचयित है वह 
इस प्रकार है -- 


लोकलाज कुल श्ूड्डला तजि मोरों श्गरधर भजी । 

सहश गोपिका प्रेम प्रकट कलियुगहि दिखायो । 

निर श्रंकुश अति निडर रतसिके जस रसना गायों । 

दुष्टनि दोष विचारि मृत्यु को उद्यम कीयो । 

बार न बॉको भयो, गरल अप्तत ज्यों पीयो। 

भक्ति निसान बजाय के, काहू ते नाहिन तजी। 

लोक लाज कुल श्ृद्धला तजि मोराँ गिरधर भजी ॥ 

पचमुखी भक्ति के सिद्धात के अनुसार भक्त अपनी भावना के अनुकूल अपने 
उपास्य का रूप अपने लिए स्वयम्‌ स्थापित करता है और तभी उसके प्रति साधक 
अपनी एकान्तिक भक्ति की स्थापना कर सकता है। मीरा पूर्ण रूप से निरकुश 
होकर निडरता के साथ परम रसिक कृष्ण के यज की रसना द्वारा रसिकता से 
ओतप्रोत गायन करती रही। मीराँ ने क्‍या प्राप्त किया ? माधुर्य भाव की यह 
चेतना हृदय की सहज अनिवार्य प्रवृत्ति है। तथा भक्ति-मार्ग के साधक या साधिका 
के लिए भी एक सीमा तक पहुँच जाने पर निश्चित रूपेणा आवश्यक सी हो जाती 
है । मीरा ने बराबर इसी साधन को अपनाया और अपने 'जनम-जनम रो साथी ।* 
की पुरानी प्रीत को और अपने को 'जणम-जराम री क्वारी' रहकर की हुई साधता * 
को पूर्ण रूप से प्राप्त कर लिया । डाकोर की प्रति का यह पद इस प्रकार है*-- 
कॉई म्हारो जराम बारम्बार । 
इसमें जो कुछ विवेचित है उससे यह प्रतीत होता है कि पूर्व जन्म की पुण्य- 

दशा समाप्त हो जाने के कारण मानवी-रूप मे पुनः उनका अवतार हुआ । भक्ति की 
को 5 पक कक 


१५ भक्तमाल नाभादासकृत--तवलकिशोर प्रेस लखनऊ, पृ० २४०। 
२. डाकोर प्रति पद संख्या ६७ क। 
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पराकाष्टा जितनी स्त्री-हृदय मे मिलती है उतनी पुरुष-हृदय में नही । डा० जगदीश- 
गुप्त के मतानुसार मीराँ १६वीं जताब्दी की हैं।! गुजराती तथा हिन्दी की 
विद्वान-मण्डली का यही मत है। वबृहद काव्य दोहन! के भाग १, २, ५, ६ और 
७ में मीराँ के १६० ग्रुजराती पद मिलते हैं। डाकोरवाली प्रति की भाषा शुद्ध 
राजस्थानी है। मीराँ के कुछ पद मिश्रित भाषा के भी मिलते हैं। किसी भी 
परिस्थिति में मीराँ को हम गुजराती नही कह सकते । डा० कन्हैयालाल मारिगक- 
लाल मुन्शी के मतानुसार मीराँ के पदो द्वारा शुद्ध भक्ति का प्रचार जितना गुजरात 
में हुआ उत्तना नरसी मेहता के पदो द्वारा नही हुआ | मीराँ न तो गुजराती थी न 
उनके पद गुजराती में लिखे गए थे । यह निष्कर्ष मुन्शीजी ने ग्रुजरात से प्राप्त मीरा 
के पदों से युक्त एक हस्तलिखित प्रति को देखकर निकाला है। यह प्रति संग्रहालय, 
गुजरात-विद्या-सभा अहमदाबाद में दृष्टव्य है ।* 


मीरा की जीवनी -- 


मीर्रां की जन्म भूमि राजस्थान है अतः उनकी मातृ भाषा राजस्थानी है । 
उनका पतिकुल मेवाड़ का है और पितृकुल मेडता का है । इसीलिए वे अपने आपको 
'भेडतणी' कहती हैं । जोधपुर के संस्थापक राठोड़राव जोधाजी के चतुर्थ पुत्र राव 
दूदाजीने मेड़ता नगर वसाया | इन्ही राव दूदा का ज्येष्ठ पुत्र वीरमदेव संवत्त १५३४ 
से संवत्‌ १६०२ तक जीवित रहा । इनके पुत्र का नाम जयमल था। चतुथे पुत्र 
का नाम रतनसी रत्नसिह था। इनका जन्म संवत्‌ १५३० में हुआ और मृत्यु 
सवत्‌ १५७० में हुई। मीराँ का जन्म सवत्‌ श्रामारिशक रूप से नहीं आस्त होता । 
अनुमानत. मीरा का जन्म संवत्‌ १५६० माना' जाता है। डा० श्रीकृष्णलाल मीरा 
का जन्म १५५६ से संवत्‌ १५६० के वीच किसी समय मानते हैं।२ मीरा 
रत्वसिह की एकमान्न पुत्री थी। ये कुड़की गाँव मे पंदा हुई । बचपन मे ही माता 
चल बसी । दूदाजी ने इनको अपने यहाँ बुला लिया। वही इतका पालन-पोषण 
हुआ । जब ये विवाह योग्य हो गईं तब राणा संग्रामर्सिह के द्वितीय पुत्र भोजराज 
से इनका विवाह हुआ । वे चित्तौड़ गईं | पर भोजराज १५७३ से १५८३ के बीच 
स्वर्गस्थ हुए । अतः मीराँ विववा हो गईं। अपने वालपन के मीत गरिरिघारीलाल 
की मूर्ति को वे अपने पतिग्रृह में ले गई । मीराँबाई के पृ्व॑ज वेप्णव और 
१. गुजराती और ब्रज भाषा कृष्ण काव्य का तुलनात्मक अध्ययन 

“-डॉ० जगदीश गुप्त, पृ० १६ | 

२. हु० प्र० नें० ५, ४७७ क० सं० १६६५ 

३. सोरांबाई--डॉ० भ्रीकृष्णलाल, पृ० ५७। 
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भागवत थे । इन पूर्वजों मे कई भागवत्‌ भक्त कहलाते थे । वचपन से ही चतुर्भूज 
विष्णु मूर्ति से मीराँ ने श्पना नाता जोड लिया था। इसी मूर्ति से खेलते-खेलते 
दिल लगा वठी थी । विधवा हो जाने पर रात दिन उस मूर्ति की सेवा और पूजा 
जी धान से करने लगी। राणाजी के खानदान में मीरा की भक्ति-भावना और 
उपासना एक अभिगाप रूप में देखे गए। विक्रमाजित ने मीराँवाई को बहुत कष्ट 
दिया । उनका संत-समागम रोक दिया गया तथा जहर का प्याला भी भेजा गया । 
उसे वे चरणामृत समभकर पी गई । राजनीति के ववडरो से उकताकर मीरा फिर 
भेड़ते मे रही । यहाँ पर भी साधु सन्‍्तो की देखभाल उसी तरह होती थी जैसी 
चित्तीड में होती थी। सवत्‌ १६०३ में मीरों का देहान्त हुआ। वे द्वारका में 
रणछोड़जी के दर्शनार्थं गयी । एक ब्राह्मण ने यहाँ घरना दिया था, जिसे राणा ने 
उन्हे लौठाने के लिए भेजा था । पर मीरॉवाई ने जाता स्वीकार नहीं किया । 
परन्तु वे रणछोड़ के मूर्ति मे समा गई । यह मूत्ति डाकोर के इलाके मे गुजरात में 
है। अत यह कहा जा सकता है कि उबक्री मृत्यु द्वारका में हुई। मीरॉबाई 
वृन्दावन भी गयी थी । वहाँ पर वे जीव-गोस्वामी से मिली थी। पहले तो उन्होंने 
मीर्रॉबाई से मिलने से इन्कार कर दिया था, तब उन्होने कहा--कष्ण के अतिरिक्त 
परम-पुरुष और कोई नही है । यह सुनकर वे फौरन उनसे मिलने दौड़े चले 
आए। ये चंतन्य के शिष्यो मे से थे। चैतन्य महाप्रभु राधाकृष्ण की भक्ति और 
कीतंन के अनन्य उपासक और प्रवल प्रचारक भी थे। ये गुजरात और राजस्थान 
भी गए थे। मीराँबाई का कृष्ण के प्रति माधुयं भाव था। मीराँ चैतन्य से 
दीक्षित नही थी । परन्तु यह्‌ कहा जा सकता है कि वे चैतन्य द्वारा प्रचारित भक्ति 
से अनुप्रारिणित एवम्‌ प्रभावित अवश्य कैही जा सकती है। च॑तन्य द्वारा की गई 
सद्धीतेन भक्ति के अनुसार मीराँवाई के अनेक पद मिलते है। पर वे चंतन्य से 
मिली होंगी ऐसा अनुमान भ्रमात्मक ही है। उसी प्रकार तुलसीदास को उन्होने 
पत्र लिखा था, यह अनुश्नुति भी प्रमाणिक नही मानी जा सकती । 
कुछ किवद्॑तियाँ-- 

कृष्णुदास अधिकारी की वार्ता से ऐसा ज्ञात होता है कि उन्हे वल्लभ- 
सम्प्रदाय मे दीक्षित करने की चेष्टा की गई थी । पर मीराँ ने उसे स्वीकार नहीं 
किया | द्वारका से रण छोड़ के दर्शन कर लौटते समय वे मीराँबाई के गाँव गये । 
वहाँ हरिवंश आदि वंष्णवों को बेठा देखकर वे वहाँ पर नही ठहरे। मीरा द्वारा 
दी गई मोहरो को भी अस्वीकार कर दिया और कहा कि तुम महाप्रभू की सेविका 
नही हो अतः हम तुम्हारे हाथ की भेट नहीं छूवेंगे । चौरासी-बैष्णवन की वार्ता में 


(५४ 
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एक प्रसद्भ रामदास को लेकर मिलता है। मीरा वल्लभाचायय के समकालीन थी । 
इसका इस बातसे पता चलता है | मीराने रामदासके साथ शान्तिपूर्णा व्यवहार किया 
यद्पि वे विगडे और उठ खड़े हुए थे । हरि भक्तों की सेवा मे उन्होंने काफी खर्च 
किया । साम्प्रदायिकता और सकीर्णता का मनमें लेशमात्र अंश भी न था। वाल्य- 
काल की अनुचरी के रूप में उनकी एक प्रिय दासी ललिता उनकी सखी थी। यह 
जीवन पर्यन्त उनके साथ छाया की तरह रही थी । उसे “माई! कहकर वे संवोधन 
करती थीं। कहा जाता है कि जिस दिन मीरा रणछोड़जी की सूर्ति में समा गईं 
तव नवविवाहिता की तरह शज़ार कर मीरों के सामने उपस्थित हो गयी और 
उनको प्रणाम कर समुद्र की लहरो में समा गई। यही ललिता मीरा के पदो को 
लेख-बद्ध किया करती थी । 
मीरा की रचनाएँ-. 

मीरा के नाम पर चार रचनाएं मिलती है । (१) गीत-गोविन्द की टीका 
(गीत-गोविन्द की भापा टीका) (२) नरसीजी रो माहेरो--नानीबाई की पहरावनी 
का वर्णान, (३) फुटकल पद--दस भक्तो का पद-सग्रह और (४) राग सोरठ पद- 
संग्रह । (कबीर, नामदेव और मीरा के पद ।) (१) इनमे से पहले के बारे में यह 
निद्चत है कि वह मीरा कृत नही है। मुन्शी देवीप्रसाद ने इस रचना के कुछ 
अज प्रकाशित किए हैं। रचना की भाषा जिथिल है। पूरी पुस्तक प्रकाशित हुए 
बिना कोई निर्णय कर सकना कठिन है। (२) गीत-गोविन्द की टीका वास्तव में 
महाराणा कुम्भा द्वारा रचित है। मीराँ को तो लोगो ने राणा कुम्भा की पत्नी 
तक वना दिया था। अतः यह भी मीराँ कृत नहीं हो सकता । (३) फुटकर पद 
कोई स्वतन्त्र ग्रन्थ नहीं है। पर इसमे मीरा के पदों का सम्रह है जिसमे अन्य भक्तों 
के भी पद सम्मिलित है । अन्य रचनाएं भी इसी तरह यही निर्णय देती है कि या 
तो वे सग्रहीत पद है अथवा सद्धूलन है। मीराँ रचित गर्वा-गीत तथा मीराँ की 
मल्हार भी उनके नाम पर बतलाई जाती हैं। पर इन गीतो मे भाषा का सयापन 
होने से यह स्पष्ट रूप से मालूम होता है कि वे मीरों कृत नही हो सकते । मीरा ने 
किसी ग्रन्थ विशेष की रचना नहीं की थी। वे पद मात्र बताया करती थी जिन्हें 
सुनकर लोगों ने लिख लिया होगा । “मीराँ पदावली” ही एक मात्र उनकी रचना 
मानी जावेगी। वैसे मीरों ने स्वयं इस पदावली का कोई नामकरण नही किया 
था। मीर्रो में वराग्य प्रवरशता और भक्ति भावना वचपन से ही दृढ़ थी। उन्हे 


जोगिन का वेश बहुत प्रिय था । एक पद से इस भाव को देखा जा सकता है--- 
हार सिगार सभी ल्‍यों आपरोों चुड़ी करली पटकी। 
मेरा सुहाग अब सोकू' दरसां और न जाने घटकी 
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जोगिन होइ मैं बन-बन डोलू तेरा पाया सेद । 
तेरी म्रत के कारण, घर लिया भगवा भेस।) 
मीराँ के आविर्भाव काल का वातावरण भक्तिमय था। मीराँ की माधुरी 
भावना प्रेम-यूला थी। साँवरे रग में रण कर उसका सब कुछ उज्ज्वल हो गया 
था। कृष्ण प्रेम के पारस स्पर्श ने उसके हृदय को कंचन बना दिया था। उसका 
प्रेम अपने जनम-जनम के साथी से है। इसीलिए इस प्रेम मे एक निश्ता और 
सघनता है । नारी एक ही बार अपना वर चुनती है। लौकिक वर प्राप्त होने के 
पूर्व ही उसने अलौकिक वर को चुन लिया था। वे कहती है*-- 


राणाजी मे गिरिधघर के घर जाऊं । 
गिरधारी म्हारो सॉँचो प्रीतम देखत रूप लुभाऊ । 
मेरी उनकी प्रीत पुरानी उन बिन पल न रहाऊ । 
पूर्व जनस की प्रीति हमारी अब नहीं जात निवारी ।॥ 
तुमतजि और भ्तार को मनमें नहि आवबतो हो । 
बालापन तो मौराँ किन्‍्हीं गिरघरलाल मसिताई । 
सो तो अब छूठत क्‍यों हू नहिं लगन लगी बारी जाऊ । 
भीर्रा के पद आत्मनिष्ठ दिव्य प्रेम के व्यजक है। शैली उत्तम पुरुष में 
अभिव्यजित है । मीरा ने राधा की ही तरह अपने प्रियतम के साथ नित्य-लीला- 
विहार किया है। नाना प्रकार की प्रेम की वाते और क़ीडाएँ की है अत. अपनी 
स्वानुभूति की प्रेम मिठास को वे अपने पदों मे भर देती है। विद्यापति, सूरदास, 
नददास, हितहरिवश आदि सन्‍्तो ने राधाकृष्णु के प्रेम का गाव किया । मीरा ने 
अपने भावों को सगीत के भाधुये के साथ अपने पदों से व्यक्त किया | 
उनके ग्रुरु रदास थे, ऐसा एक मत प्रचलित है पर यह असभव सा जान 
पडता है। ये मीराँ के बहुत पहले हुए थे। अत. सभवतः किसी रदासी सन्त के 
लिए उ होने अपने एक पद मे यह कहा है-- 
रैदास संत सिले सोहि सतयग्रुर दीन्‍्ही,सुरुत सहदानी। 
में सिली जाय पाय पिय अपना, तब सोरी पौर बुषकानी ॥ 
भीर्राँ के गीत उन्मुक्त आकाण में विचरण करने वाले स्वच्छन्द पक्षी के गीत 
हैं। ये भारत भर में प्रसिद्ध हैं। अतः इनके नाम का प्रामारिक सग्रह मिलना 
कठिन कार्ये है। भीरां किसी भी सम्प्रदाय विशिष्ट में नही आती है । डाकोर और 


डे 





१. भोरां पदावलो | 
२. सोरा साधुरो---४६८ पद, न्नज रत्नदास । 
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काशी की प्रतियाँ मीर्रो की पदावली के नाम से विशेष प्रसिद्ध है। डाकोर वाली 
प्रति गोवर्धनप्रसाद भट्ट के सम्रहालय से श्री आचार ललिताप्रमाद शुक्लजी को प्राप्त 
हुई थी। भट्टजी की यह पोथी रणछोड़दास के मन्दिर मे रखी हुई ललिता द्वारा 
लिखित प्रति के आधार पर संवत्‌ १६४२ मे नकल की गई थी। इस प्रति का 
अवलोकन आचार्य रामचन्द्र शुक्ल तथा डा० श्यामसुन्दरदास ने किया था । इसके 
अतिरिक्त लगभग सोलह और हस्तलिखित सग्रह मिल चुके है जिनमे चार काशी मे, 
दो कानपुर मे, दो रायवरेली मे, तीन मथुरा मे और शेष पाँच उदयपुर और जोधपुर 
में आचायें ललिताप्रमादजी ने देखे थे । इस तरह कुत १०३ पद संग्रहीत किये गये 
है। इतना निद्चित है कि ये मीरों कृत है। इनके पाठ-भेदों के विषय मे मतभेद 
हो सकता है । मीरा के पद कृष्ण-भक्ति सम्बन्धी है। इसके अतिरिक्त अन्य भावों 
के मर्थात्‌ सन्‍त मत के, सहजिया मत के, और योग पथ के भी पद मिलते है। 
उनमे से वास्तव मीरॉक्नत कितने है और प्रक्षिप्त कितने हैं यह जानना कठिन है । 

वैसे मीराबाई के पदों को लेकर कई पदावलियाँ और सग्रह निकल चुके है । 
और अधिक से अधिक पद मीराँ के है यह बतलाने की होड़ सी लगी जान पडती 
है। इस तरह कई संग्रह निकल चुके है । 

मीराँवाई की ख्याति वेष्णाव भक्ति साहित्याकाश मे ध्रूव तारे की तरह 
अडिग और अटल रूप से विद्यमान है। मीरा ने अपना कोई सम्प्रदाय नही चलाया 
किसी ने ठीक ही कहा है--- 

नाम रहेगो नाम से सुनो सयाने लोय । 
मीरों सुत जायो नहीं, शिष्य न मु डयो कोय ॥॥ 


माधुरी भक्ति, दाम्पत्य-भावना से की गई भक्ति-भावना विरह की प्रेम-पीड़ा 
और एकान्तिक-निष्ठा के कारण मीरा अजर अमर है । कि 


षष्ठ-अध्याय 
मराठी बेष्णव कवियों का आध्यात्मिक-पक्ष 


्ः 


पष्ट-अध्याय 


मराठी वेष्णव कवियों का आध्यात्मिक पक्ष 


झानेदवर के द्वारा अभिव्यक्त आध्यात्मिक विचारों का स्वरूप : 
परक्षह्व का स्वरूप-- 
न खिर के अनुसार परमात्मा ज्ञान का विपय नहीं बन सकता क्योकि 


ज्ञेयत्व के द्वारा उसकी प्रतीति नही होती । वस्तुतः ब्रह्म नेत्रो का नेत्र 
है, कानो का कान है, मनो का मन है, तथा वाचा-शक्ति की वाचाश्षक्ति है अर्थात्‌ 
उपनिपदकालीन ऋषि जिसे 'यदवाचा5नम्युदितं येन वागम्युयते । तदेव ब्रह्म त्व 
विद्धि नेद यदिदमुपासते ।7” ऐसा वर्णन करते हैं। देखिए ज्ञानेशवर भी उसी 
तरह कहते है--- 
ततेबीं जेणे तेजें । वाचेसि वाच्य सुजे । 
ते वाचा प्रकाशिजे । हे के भाहे ॥९ 
परमात्मा के तेज से अर्थात्‌ ज्ञान से वाणो के द्वारा सारे वाच्य घटो का 
प्रकाशन हो जाता है, किन्तु वही वाणी प्रकाश रूप परमात्मा का प्रकाशन या ज्ञान 
कैसे दे सकती है ? परव्रह्म किसी का विपय नहीं वन सकता । नाथसप्रदाय का 
दर्शन उनको गुरुपरम्परा से मिला है, इसलिए अद्वेतमत प्रणाली उनको मान्य है । 
नाथ-परम्परागत अद्वेतवाद और शॉकर (वेष्ण॒व परम्परागत) अद्वेतवाद दोनो ही 
ज्ञानेश्वर में दिखाई देते है। ज्ञानेश्वर अपनी व्यक्तिगत-साधना मे निर्गुण, निविशेष 
अद्गत दर्शन को अपनाते है । समाज के लिए सगुण साधना का अवलब किया जाय, 
ऐसा उनका मत है। पर यहाँ उस पर चर्चा हमे नही करनी है। अपने निर्गुण 
तत्व का प्रतिपादन ज्ञानेश्वर अन्वय और व्यतिरेक पद्धति से करते हुए प्रतीत होते 
हैं। वे स्वयम्‌ साक्षात्कारी योगी थे, इसलिए उनके अद्वेत तत्व प्रतिपादन शैली में 
हम नवीनता और अपूर्वता पाते है। अत. वे वशिष्ठ, याज्ञवल्क्य, अश्वघोष, गौड़ 
पादाचार्य, शकराचायं आदि की कोटि मे गिने जाते है । ये सारे अद्वंत सिद्धान्त के 
प्रमुख प्रतिपादक रहे है। 
१. केनोपनिषदु, १-५॥ 
२. अमृतानुभव--प्र ० ५-१५ । 


तुलनात्मक अध्ययन ३३५ 


जानेब्बरी में सगुण निर्गुण के परे ब्रह्म है, ऐसा ज्ञानेश्वर वतलाते है-- 
सकलछु ना निष्कछु। अक्रियु ना क्रियाशीछु । 
कृश वा स्‍स्थछु। निर्युण परे ॥ ७॥ 
आननदु ना निरानरझु॥ एक ना विविधु। 
मोकछा ना बद्ध्‌ । आत्मपरो ॥१११०॥* 
यह ब्रह्म निर्गुण होने से इसके कोई भाग या हिस्से अथवा अंश नही है । 
उसे कर्म सहित या कर्म रहित नही मान सकते । वह कृण नहीं है और हृष्ट-पुष्ट भी 
नही है। अरूप होने से अहृश्य है ऐसा कहने पर वह अहृश्य भी नही है। शून्य 
होने से वह रिक्त या भरा हुआ भी नही है। वह प्रकट-व्यक्त एवम्‌ साकार नहीं है 
और अप्रकट एवम्‌ निराकार भी नही है। परमात्मा हाने से वह आनन्द रहित व 
दुख रहित नही है। वह सुख दुःख आनन्द विपाद के परे है। वह न तो मुक्त है. 
अथवा वद्ध है। वह इन सबसे परे है । 
परब्रह्म का ज्ञान सुख प्रदान करता है-- 


तप 


परब्रह्म को जान लेने से सुख प्राप्त होता है ऐसा कहा जाता है अर्थात्‌ साधकः 
अमरत्व॒ को पा लेता है। ज्ञानेब्बर का तरिवेचन इस विपय में इस प्रकार है-- 
तरि ज्ञेय ऐसे म्हराणे । वस्तुतें येरोचि कारों । 
जे ज्ञागेवांचुनि कबरोें। उपाये नये ॥ ६४ ॥* 
रूप वर्ण व्यक्ति। नाहीं दृश्य हष्टा स्थिती । 
तरि कोणे कंसे आधी । म्हणावे पां ॥ ६६ ॥२ 
व्रह्म को ज्ञेय इसलिए मानते है क्योकि उसे ज्ञान के अतिरिक्त और अन्य 
उपायों से नही जान सकते । ब्रह्म को जान लेने के वाद कुछ भी करना शेप नही 
हता, क्योकि ब्रह्म का ज्ञान उसे ज्ञेगय स्वरूप बना देता है। उस ज्ञेय स्वरूप को 
जानकर ससार की चहार दीवारी को निकानकर अर्थात्‌ उसका त्यागकर नित्यानन्द 
रूप हो सकते हैं । इसी जेय का नाम परब्रह्म है। यदि वह नही है, ऐसा हम कहे 
तो सारा विज्व हमे उसके आकार सहित प्रतीत होता है। यदि ब्रह्म को ही विश्व 
माने तो विश्व मिथ्याभास है, ऐसा कहना पडेगा। क्रह्म का कोई रूप, रज़ और 
आकार नही है। ब्रह्म देखने का विपय और स्वयं द्रश्टा भी है ऐसी कोई स्थिति 
नही हैं। अतः उसे--वह है--ऐसा कौत और कैसे कह सकता है ? यदि वह नह 
१. ज्ञानेश्वरी, अध्याय १३-११०७, १११०॥। 
२. ज्ञानेश्वरी, अध्याय १३-८६४ । 
३. ज्ञानेश्वरी, अध्याय १९८६५-८६६ 


३३६ हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


है - ऐसा कहा जाय, तो महत्तत्वादि तत्त्व किससे अपना स्फुरण प्राप्त करते है ? 
वस्तुतः यह सब कुछ ब्रह्ममय है । अतः जिस ब्रह्म को देखकर उप्तके “अस्ति नास्ति! 
के बारे मे वाणी मौन हो जाती है, उसका हम कोई विचार नहीं कर सकते । 
ब्रह्म को सर्वत्र अनुभव करना चाहिए-- 
ज्ञानेव्वरी मे ज्ञानेश्वर बतलाते है कि)--- 
गगन भरी धारा। परिवाणशी एक चिदवीरा । 
तंसा या भूता कारा। स्ागी तो॥आ॥ 
एवं जीव धर्म ही तु । जो जीवासो अभिन्‍्त्रु । 
देखे तो सुनयतु । ज्ञानिया मांजि ॥ 
पानी जब बरसता है तब उसकी जलधाराएँ सारे आकाजग मे व्याप्त रहती 
है, परन्तु उन सव धाराओ में से वबरसने वाला जल एकही रहता है. उसी प्रकार से 
प्राणि मात्र मे एक ही परमात्मा विद्यमात है। गागर में और घर में एक ही 
आकाश तत्व रहता है, बसे ही जीव-पमुद्राय अलग-अनग प्रतीत होते हैं परन्तु इन 
सब के भीतर एक ही परमात्मा विद्यमान है। अनेक आशभृषणों में स्वर्ण एक ही 
तत्व रूप रहता है भले ही अलकारों के रूप में उनके भिन्न-भिन्न आकार दिखाई 
पडते हो । परमात्मा जीव धर्म रहित है और सारे जीवो में वह व्याप्त है । 
परमात्मा को जो इस तरह जानता है, उसे ही द्रष्टा और ज्ञानी कहते हैं । 
परमात्मा प्रकृति के गुणों से वद्ध नही है-- 
ज्ञानेश्वरी मे उस निर्गुणाता का इस प्रकार बखान किया गया है*-..- 
महसे परमात्मा म्हण्पे । तो ऐसा जार स्वरूपें । 
जब्ठी जछ न लिपे । सुयूं जसा ॥ 
भारिसां मुख जंसे। विवलिया नाम असे | 
देही वसरे तेसे । आत्मतत्त्वा ॥ 
जिस प्रकार पानी मे सूर्य प्रतिविम्बित रूप में दिखाई दिया, किन्तु इससे वह 
गीला नही हो जाता, ठीक वंसेही प्रकृति मे रहने पर भी परमात्मा प्रकृतिके गुणो से 
लिप्त नही रहता, वरन्‌ वह अपने शुद्ध स्वरूप से ही रहता है। परमात्मा देह में 
स्थित है, ऐसा प्राय: कहा जाता है; परन्तु वह यथार्थ नही है। परमात्मा तो जहाँ 
है वही विद्यमान है। दर्पण मे मुख का प्रतिविम्ब सामने आ जाने पर हम उसे 





१. ज्ञानेश्वरी अध्याय, १३ ओवियाँ १०६३ से १०६६। 
२. ज्ञानेश्वरी अध्याय, १३ ओवियाँ १०६३ से १०६६ । 
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प्रतिदिम्ब ही कहते हैं। परमात्मा भी शरीर में उत्तो तरह प्रतिमिश्वित है। गए 
परमात्मा मूलतः अरूप होने से हृ्य और अहश्य दोनों वही है। यह परकाशगुत्त 
या अप्रकाशयुक्त भी नहीं है। शुन्‍्य होने से वह रिक्त वा भरा! हुआ भी वहीं है। 
ठह प्रकट साकार या अप्रकट निराकार भी नही है वरण वह सागुण पिर्गुश के 
परे है। 
जगत्‌ का स्वरूप--- 

अमृतानु भव मे ज्ञानेश्वर बतलाते हैं-- 


प्रकाश तो प्रकाश कीं। यासि नव॑चे घेई चुकी । 
स्हुणोेनि जग असिकी। वस्तु प्रभा॥ 
यालागी वस्तु प्रभा। चस्तुचि पावे शोभा । 
जात असे लाभा । वस्तुसिचि ॥* 


प्रकाश को आकाश कहना ही उचित है अतः सारा रांसार वरतुप्रभा ही है, 
ऐसा मानने मे कोई हानि नहीं है। शानेदवर परमात्मा फो ही जग माहते है । 
क्योकि यह जगत्‌ जिस परमात्मा के प्रकाश से अर्थात्‌ ज्ञान से भाषित ऐोता है ऐशा 
श्रुति वचन है । वह असत्य कैसे माना जाय ? अतएवं वस्तु को प्रभा सरतु 
को ही मिलती है, तथा प्रभा की शोभा भी वस्तु को प्राप्त हो णाती है । 
तात्पयं यह है कि ज्ञानेश्वर जगत्‌ को परमात्मा से अभिन्न मानते है। दग़लिा! जीव 
भी परमात्मा से भिन्न नही है। वह भी अभिन्न ही है रप्ट है शिव ही विश्व छप में 
अभिन्न है । 
जीव-रूप-- 
ज्ञानेश्वर जीव को परमाणु” वबत मानते हैं। देखिए*--- 
प॑ परमाणु भुतछीं। हिमकणु हिमाचछीं । 
मजमाजि न्याहाद्वीं । भहू तैसे ॥ 
हो का तरंग्रु लहानु | परि सिधुसी नाही भिन्‍नु | 
तेसा ईश्वरीं मी आनु। नोहेखि मसा॥ 
्र् >< भर 
स्हुणोनि 


प्‌. अनृतानुभव प्र. ८ 
२. जझातलनेश्वरी अध्याय 


३३८ हिन्दी और मराठी के बंप्णव साहित्य का 


पृथ्वी पर स्थित अल्प परमाणा पृथ्वी रुप ही माना जाता है। बर्फ से भरा 
हुआ हिमालय और हिम का एक करा जैसे हिमालय पर्वत रूप समका जाता है 
वैसे ही परमात्मा भमौर जीव एक ही है। ये सारे हृष्टास्व उस जीव के लिए है, जो 
अहम्‌' से अस्मिता युक्त होकर आत्म साक्षात्कार में तत्वर हो जाता हे। आत्मा 
और परमात्मा अभिन्न है, अत: वन्धन और मोक्ष के बारे मे चिस्ता करने की भी 
आवश्यकता नहीं होती । वन्धन ही मिथ्या है, इसलिए सच्चा मोक्ष केसे उपजच्ध 


होगा ? अविद्ा से स्वयम्‌ मरकर मोक्ष का हमने स्थान बना दिया है, अर्थात्‌ 
मोक्ष का स्वरुप बतला दिया है । 
सगुण-परब्रह्म-स्थिति-वर्ण न-- 
ब्रह्म-स्थिति अक्षरों से एवम्‌ घब्दों से अकबनीय हैं । अनः जिसे सौभाग्य में 

वह स्थिति सप्राप्त हो जाती है, वह ब्रह्ममय ही बन जाता है, एसे ही तद्म पता 
मानते है। श्रीकृष्ण स्वयमू अपना संगुण स्वरूप वगगांन करने हैं जो दृष्टध्य है 
यथा) --- 

जे उन्मनिये चे लावष्य। जे तुयचे तारुप्प । 

अनादि जे अगप्प। परमतत्व ॥ 

ते हे चतुभुज कोमेली । जयाची शोभा रुपा आली । 

देखोनि नास्तिकीं नोकिली । ब्रद्मयन्दे ॥ 

जिस परत्रह्म की तात्विक स्थिति ऐसी है. जिसे मन रहित अबस्धा का 

सौन्दर्य कहा जाता है, तथा जो नित्य-सिद्ध और अमीम है, जहाँ पर आकार का 
बन्त हो जाता है, जहां निश्चय पूर्वक मोक्ष की उपलब्धि हो जाती है, तथा गेहां 
आदि और अन्त का भी विलयन हो गया है, त्रैलोवय का जो आदि कारण माना 
गया हैं और जिसे श्रष्टाग-योग वृक्ष का फल मानते है एवम्‌ सो आनन्द की एकमात्र 
जीवन कला है, तथा.जो पच-महाभूतो का बीज है और सूर्य का तेज है अर्थात्‌ 
जिससे सूर्य को तेज प्राप्त होता है वही मेरा विशिष्ट स्वरूप है। नास्तिकों के द्वारा 
भक्तो के समुदाय का पराभव किया गया, इसलिए निर्मण स्वरूप की शोभा 
अभिव्यक्त हो गयी । यही अभिव्यक्त मूर्ति मेरी चतुभुज मूति है। भगवान्‌ हृष्ण 
अपनी सगुण ब्रह्म स्थिति का वर्णन अजुन से इस प्रकार करते है। इस उत्तृष्ट 
सुखानुभूति को वे ही पुरुष प्राप्त कर सकते हैं, जो निश्चय पूर्वक भगवद्‌ प्राप्ति तक 


अटूट आस्था युक्त रहते है। वे स्वयम्‌ इस प्रकार का सुस्त स्वरुप घारण कर 
तद्र[प बन जाते है । 





१. ज्ञानेश्वरी अध्याय ६, ओवियाँ ३१८--३२४ | 
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साधन : 
ज्ञानेश्वर के द्वारा विवेचित मानव के लिए प्रतिपादित कर्म यो ग--- 


कर्मयोग को ज्ञानेश्वर प्रश्नय देने वाले व्यक्ति थे। गीता में वर्णित 'कमे' 
शब्द की व्याख्या अपने ढज्ध से ज्ञानेश्वर ने प्रस्थापित कर दी है। मानव के लिए 
कर्मवाद का सिद्धांत अत्यन्त उपकारक है ऐसा ज्ञानेश्वर मानते थे। उनके मता- 
नुसार निलिप्त-कमंशुन्यता मानवजीवन में सम्भवनीय ही नहीं है। यह समूचा 
विश्व एक प्रचण्ड कम है। अतएव इसी विश्व का एक अंश अर्थात मानव क्मंशून्य 
भला कैसे रह सकता ? कर्म देह का सहज स्वभाव है। तब यह प्रश्न हमारे 
सामने आ सकता है, कि जन्म और मृत्यु इन दो कर्मो की राह कौनसी है? 
अकर्म' शब्द का गीतोक्त अर्थ निषिद्ग कर्म प्राय. माना गया है । अपनी कुल परपरा, 
समाज का अधिकार, विशिष्ट प्रसद्भ एवम्‌ शास्त्र आदि के संदर्भ और सम्पक में 
प्राप्त कतेव्य का यथोचित पालन इस तरह से करना चाहिए जिससे कि भगवान की 
भक्ति करने की पात्रता साधक मे आ जाय | इस तरह किया गया कार्य ही धर्म 
एवम्‌ यज्ञ है। ऐसा ज्ञानेश्वर का मत है। यथा-- 
तरी कम म्हणजे स्वभाषें। जेणे विश्वाकारु संभवे । 
ते सम्यक आधी जाणावें। लागे एथ ॥ 
देखे रथीं आरुढहिजि । मग जरी निश्चव्ठा बेसिजे। 
तरी चढ़ा होऊनि हिडिजे। परतंत्रा ॥* 
तेसी निजवृत्ति जेथ सांडे । तेथ स्वतन्त्रते बस्ती न घड़े ॥ 
स्हणाऊनि निजचृत्ति हे न संडावी | इन्द्रिये बरव्वों नेदावीं । 
ऐसे प्रजांते शिकबीं । चतुरानचु ॥र 
स्वभावतः विश्व स्वयं एक महान कर्म है। जिस प्रकार रथारूढ़ व्यक्ति 
स्थिर बंठा हुआ है । परन्तु रथ उसको जिधर ले जाय उधर वह जाता रहता है 
और उसका प्रत्रास जारी रहता है । अर्थात्‌ वह पराधीन होने पर भी चलायमान 
होकर दोड़ता रहता है । जहाँ पर अपना आचार-धर्म छूट जाता है, वहाँ पर 
आत्म स्वातन्न्य नही रह पाता। इसलिये जो भी प्राणि अपने स्वधर्म से च्युत 
होगा, उसे काल कड़ी से कड़ी सजा देगा । उसे चोर समभकर उसकी सारी संपत्ति 
वह छीन लेगा । रात्रि के समय भूत पिज्ञाच जिस प्रकार श्मशान को घेर लेते है, 


ना 


१. ज्ञानेश्वरो अध्याय ४-८६ । 
२. हे ३-६० । 
३, ज्ञानेश्वरी अध्याय ३-११२-११७। 


३४० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


वेसे ही सारे पाप, दैन्य, विष्त, दु.ख और दारिद्रय आकर उसको घेर लेते है। 
इन सबका निवास-स्थान ही उसके पास हो जाता है। उनन्‍मत्त मनुष्य की तरह 
उसकी अवस्था हो जाती है और उसके जोर-जोर से आक़्न्दत करने पर भी, 
कल्पात पर्यन्त उसकी मुक्ति सभव नहीं है। इसीलिए स्वधर्माचरण 
नहीं छोडना चाहिए। इन्द्रियों को स्वेराचार करने से रोका जाय ऐसा 
ब्रह्मदेव ने सबको उपदेश दिया । शवाद्वेती विचारों का प्रभाव यहाँ पर भी परि- 
लक्षित होता है | 

ज्ञानेशवर की इस विचार धारा मे कही भी समाजहित-विरोधी कोई बात 
नही है। आस्था युक्त प्रवृत्ति को जगाने वाली विचार घारा ही इसमे मुख्यतः है । 
भक्ति मार्ग पर चलने वाले पथिक के लिए समाज कल्याण ही आधद्य कर्तव्य हो जाता 
हैं। उसके लिये गृह त्याग की आवश्यकता नही है । उसका कोई कर्म नही छूटता 
क्योकि ज्ञानेश्वर का कहना है कि कर्म तो उसे करना ही पडता है--- 


आता गृहाधिक आघवे । ते काही न लगे त्यजावें । 
चे घेते जाहले स्वभाषें। निस्संग म्हराऊनि ॥* 


ऐसी स्थिति में ग्रृह आदि सर्वस्व का त्याग करने की कोई आवश्यकता नहीं 
है, क्योकि आसक्ति की ओर भुकने वाला मन निस्सग वन जाने से उसकी ओर 
स्वभावत' नही जाता ।! 
ज्ञानेश्वरी में जिस विषय का प्रतिपादन है उसी विपय का खडन अमृुता- 
नुभव में दिखाई पडता है। ज्ञानेश्वरी मे वेद को महत्व दिया है। अमृतानुभव में 
उसके विरुद्ध शब्द-खंडन है। नानेश्वरी मे निर्गुण तत्व प्रतिपादन, योग और 
शिवोपासना प्रधान रूप से है, तथा अभज्भो मे वे सग्रुण तत्व प्रतिपादन करते है । 
और विष्णु की उपासना उसमे प्रधान रूप से वरणित है । ऐसा भारदेवुवा का मत 
है। ज्ञानेश्वरी सर्वे साधारण के लिये लिखी और अमृतानुभव दाशंनिको के लिये. 
ज्ञानेश्वर ने लिखी । अधिकार और पात्रता की दृष्टि से सगुणोपासना उपयुक्त हैं। 
परन्तु मूलत ज्ञानेश्वर निगु सोपासक थे, ऐसा भी कुछ लोगो का मत है। ज्ञानेश्वरी 
के तेरहवे अध्याय से पद्रहवे अव्याय तक अज्ञान का वर्णात है तथा ज्ञान के महत्व 
का प्रतिपादन है । अमृतानुभव मे अज्ञान खडन' नाम का एक स्वतन्त्र प्रकरण है। 
किसी भी सिद्धान्त की प्रस्थापता में एक पूर्व 'पक्ष रहता है। जिसमे मडन होता है, 
बाद मे उत्तर पक्ष आता है जिसमे खडन होता है। ज्ञानेश्वर से ऐसा ही किया है । 
ज्ञानेश्वरी प्रथम लिखी और वाद में अमृतानुभव लिखा जिसमे इस नियम का पालन* 
हुआ है। वारकरी सम्प्रदाय के लोगो का यही विश्वास है । ह 
_$, ज्ञानेश्वसी, ५ वां अध्याय--ओवी २२ । 


चुलनात्मक अध्ययन ३४१ 


ज्ञानेग्वरी का दर्शन-- 


न्ञानेब्वरी मे ज्ञानेश्वर के विवेचन में जो बातें आई हैं, उनको देखना और 
मत बना लेना आसान कार्य नही है। ज्ञानेश्वरी में ज्ञानेश्वर एक स्वतन्त्र टीकाकार 
हैं। व्यास के आशय को स्पष्ट करते हुए वे अपनी भूमिका विद्यद करते हैं। उनका 
स्वेतन्त्र दशन है। उनके दाशंनिक प्रतिपादन का स्वरूप वल्लभाचारय के पुष्टिमार्ग 
के विधायक दर्शन के अधिक निकट है। अनेक भाष्यकारों के मार्गो के प्रतिपादित 
सिद्धांतों को देखते हुए तथा उनकी छानवीन करते हुए शकराचार्य के मार्ग का वे 
अनुसरण करते थे ऐसा कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं है। वेसे अपने स्वतम्त्र मत 
एवम सिद्धांत को वे 'अमृतानुभव' में अभिव्यक्त करते है । उनके पिता विठृठल पन्त 
समाज की दृष्टि से पतित थे, अर्थात्‌ सन्‍्यासी वनने के बाद पुनः ग्ृहस्थाश्रमी बने थे, 
इसीलिए “रामानुजीय पंथ की ओर वे मुड़े । श्रीपाद यति के वे णिष्य थे । इसलिए 
आरम्भ में रामानुज के मत का संस्कार ज्ञानेश्वर पर पड़ा। ऐसा कुछ लोगों का 
मत है । थयावानर्थ उदपाने! इस इलोक का अर्थ रामानुज को तरह ज्ञानेश्वर करते 
है । अनेक स्थलो मे ज्ञानेश्वर ने शंकराचार्य का अनुसरण नहीं किया है। परन्तु 
गीता के स्वतन्त्र विभाग भी किए है। अमृतानुभव श्ांकर मत का प्रतिपादक नही 
है। प्रत्युत श॑वागमवादियों के अधिक निकट है। द्विचन्द्रश्नान ही सतख्याति है, 
अज्ञान नही है ऐसा रामाबुज का प्रतिपादन, और 'नाना चादु एक असे! इस कोटि 
का अमृतानुभव में किया गया प्रतिपादन इस प्रकार का है जिसमे अर्थ साहश्य और 
शब्द साहदय भी है । 


रामानुज की तरह आठ प्रकार के अज्ञान की अनुपपत्ति ज्ञानेश्वर ने बतलाई 
है । फिर भी अमृतानुभव मे शंकराचार्य या रामानुज का अनुवाद नही है । प्रत्युत 
वह एक स्वतन्त्र ग्रन्थ है। अमृतानु भव मे प्रदर्णित विचार नए मौलिक और संमिश्र 
नहीं हैं। शकराचार्य का 'पुरुष' सोपाधिक है और प्रकृति” उपाधि है। किन्तु 
ज्ञानेश्वर के बोहरे' (जगल की आग) अर्थात्‌ माया का दावानल निरुपाधिक हे । 
जद्धूराचायं ने इन दोनों तत्वों को अलग-अलग माना है। ज्ञानेश्वर दोनों में ऐक्य 
मानते है। गद्धूर पुरुष को विपयी और प्रकृति को विपय मानते है। यह संसार 
जान-स्वरूप परमात्मा का छुद्ध स्वरूप है। इसे ज्ञानेश्वर ने अज्ञानवाद का निषेध 
कर स्पष्ट रूप से समझा दिया है। उनका यह मत पाचरात्र-सिद्धांत से अधिक 
मिलता है। पाचरात्र और रामानुज इन दोनो का उललभाचाय के साथ उपकार्योप- 
कारक भाव हैं। ज्ञानामृत-सार-सहिता, वल्लभ का 'अखुभाष्य” और 'अमृतानुभव! 
में साम्य हैं। डा० लोढे ज्ञानेश्वर को द्वेताईती मत का मानते थे। प्रो० बनहटद्टी 


३४२ हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


शद्धूराचार्य के अद्वेत और जानेश्वर के अद्वेत को तुलना की दृष्टि से विचारार्थ लेना 
चाहिए ऐसा मानते है | 


ज्ञानेश्वर की दृष्टि मे कौन से भाष्यकार थे ? 


ज्ञानेश्वर का निवेदन है :*  तिसा व्यासाचा मागोवा घ्तु । भाष्यकाराते 
वाट पुसतु ॥ अयोग्य ही मी न पवतु । के जाईन ॥।” व्यास का अनुसरण करते 
हुए शद्भूराचायं और अन्य भाष्यकारों से मार्ग पूछते हुए तथा अयोग्य को छोडते 
हुए मै चलूगा। ज्ञानेश्वर का यही अभिप्राय जान पडता है। “भाष्यकाराते” यह 
पद बहुबवचन में है, किन्तु यदि उसको बहुबचनी भी मान लिया जाय तब भी जब 
तक ज्ञानेश्वरी का सँद्धान्तिक प्रतिपादन शाकर मत की अपेक्षा अन्य अन्य मतों के 
अधिक निकटतम हैं, ऐसा सप्रमाण कोई सिद्ध नही करता तब तक मुख्य रूप से 
शकराचार्य का ही इसमे उल्लेख है ऐसा मानना पडता है। नागपुर के डा० श॑ं. दा- 
पेडसे का 'ज्ञानेश्वराचे तत्वज्ञान' यह ग्रन्थ इस विषय मे द्रष्टव्य है। उनका निष्कर्ष 
इस प्रकार है*-. 

'कुल २१८ स्थलो की तुलना करने पर ऐसा दिखाई दिया कि १४६ स्थानों 
पर शद्भूराचार्य और ज्ञानेश्वर ने तत्वज्ञान के और अर्थ की दृष्टि से साहश्ययुक्त 
टीका की है। उनमे से ४२ स्थानों पर शडद्भूर के शब्दों को ज्ञानेश्वर प्रयुक्त करते 
हैं। दस स्थानों पर शद्धूर और ज्ञानदेव के समान द्रष्टान्त है, और सत्तावन स्थानों 
पर शड्भूराचार्य का अर्थ ग्रहरा कर रामानुज का अर्थ छोड दिया है। ६८ स्थानों 
पर शद्धूर वा रामानुज इनमे से किसी का भी अर्थ ग्रहण न करते हुए स्वतन्त्र रूप 
से ज्ञानेशवर अर्थ करते है। ३८ स्थानों पर निर्भ, और मायावाद को लेकर 
जद्धूराचार्य से आगे बढकर ज्ञानेश्वर अर्थ स्पष्ट करते है। एक स्थान पर शबद्भूर 
और रामानुज इन दोनो के अर्थों का समुच्चय किया गया है, तथा पाँच स्थानों पर 
दड्धूर को छोड़कर रामानुजीय अर्थ स्वीकारा है। दाशंनिक दृष्टि ने शाकर विरोधी 
एक भी स्थल नही मिलता जहाँ पर रामानुज का अनुसरण किया गया है, वे स्थल 
दाशनिक दृष्टि से महत्वपूर्ण नही है। रामानुजीय पद्धति से जिन ६ स्थानों पर अर्थ 
किया है वहाँ पाँच स्थानों पर ज्ञानेश्वर स्वतन्त्र रूप से अर्थ करते है। उदाहरणार्थ, 
हि वत्पश्यति कश्चिदेनस्‌ ! ९ इस इलोक की टीका ज्ञानेश्वर इस प्रकार 
करते है*--- 


१. ज्ञानेश्वरी अध्याय १८--१७२२। 

२. ज्ञानेश्वरांचे तत्वज्ञान -- डा० दा. दा. पेंडसे । 
३. ओऔीमद भगवदगीता अध्याय २-२६ 

४. ज्ञानेश्वरी अध्याय २-७१ ॥ 


| 
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दृष्टि सूनि जयातें । ब्रह्मचर्यादि ब्रतें । मुनीश्वर तपातें । 
आचरति ॥॥ 


चेतन्य की प्राप्ति के लिए उसी पर दृष्टि रखकर बड़े-बड़े ऋषि मुनि ब्रह्मचर्या- 
दिक ब्रतों और तपों का आचरण करते हैं। यहाँ पर तपाचरण की कल्पना 
(सर्वे वेदा यत्पदमा मन्यन्ति तपासि सर्वाणिच यद्वदन्ति या दिच्छन्तो ब्रह्मचर्यंश्चरन्ति 
तत्ते पद सम्रहेणप्रवक्ष्ये /१. इस कठोपनिषद के मन्त्र से ली हैं, ऐसा ब्रह्मचर्य के 
उल्लेख से समझ मे आ जाता है। रामानुज और ज्ञानेश्वर दोनों को तपाचरण की 
कल्पना कठोपनिपद से स्वतन्त्र रूप में मिली है। शांकर-भाष्य मे तप का उल्लेख 
नही है । भाष्यकार के नाते शड्भूराचार्य ही ज्ञानदेव को अभिप्रेत थे। ज्ञानेश्वर के 
तत्वज्ञान पर औपनिपदीय-दर्शन, नाथ-पथीय-दर्शन और शरड्भूराचार्य-दर्शन का 
परिणाम अवश्य हुआ है । ज्ञानेश्वर विनयशील थे, इसीलिये आदरणाीयों के प्रति 
अपनी श्रद्धा प्रदर्शित करते हुए उन्होने अपनी स्वतन्त्र प्रगा से ही मराठी मे गीता 
दीका लिखकर ग्रुर कृपा से अपने श्रोताओ के सम्मुख प्रदर्शित की है । 

सुन्दर गजरीर पर अलज्थार जिस प्रकार विशेष फवते है, वेसे ही सस्कृत 
गीता की यह ज्ञानेश्वरी टीका एक सुन्दर अलंकरण है जो गीता का माहात्म्य अत्य- 
धिक वृद्धिगत करती है। नामदेव उसे ज्ञानदेव्री और ज्ञानेश्वरी कहते हैं, तो 
एकनाथ उसे ज्ञानेश्वरी ही कहते है। वसे उसका एक नाम "भावार्थ दीपिका' भी 
प्रसिद्ध है। जानेश्वर अपने नाम का उल्लेख बराबर करते है*-- 


१. जे सांनुकूल श्री ग्रुरु। ज्ञानदेओ म्हरोे॥। 
२. ग्रुरकृपा काय नाहे। ज्ञानदेओ म्हसे ॥ 
३. ज्ञानदेओ म्हणे ठकुले। तंसे हे नोहे॥ 
४. केले ज्ञानदेवे गीौते। देशीकार लेणे ॥ 
अपने गुरु निवृत्तिनाथ का नाम लेकर अपने आपको “विवृत्तिदासू? अर्थात्‌ 
निवृत्तिदास भी कभी-कभी कहते है। ज्ञानेश्वरी के विवेचन, निर्माण और कथन 
का सारा श्रेय वे अपने गुरु निवृत्तिनाथ को देते हैं। वे कहते है--देशी भाषा में 
सस्क्षत गीता को सुन्दर भाव-भगिमा, अलझ्टार आदि से मैंने सजाया है। ऐसा 
उनका विनम्र भाव है। जो सस्क्ृत नहीं जानते, वे भी इस मराठी दठीका को 
पढकर उसका सार ग्रहण कर लेगे, ऐसा उनका विश्वास है । 


१. कठोपनिषद (२-१५) । 
२. ज्ञानेश्वरी--१-२०३, १८१७१३, १८।१७६२ और श्दो१७ 


इ्डे४ड हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


जिस प्रकार शड्भूर, रामानुज, मध्वाचार्य, वल्लभाचार्य ने प्रस्थानवयी पर 
भाष्य लिखे है, जिनमें अपने-अपने मतो का प्रतिपादन है, वेसे ही ज्ञानेइवर ने 
किया है । 
ज्ञानेश्वरी में मिलने वाले आध्यात्मिक विचारो का सार-- 


ज्ञानेश्वर के अध्यात्म विषयक विचारों का निष्कप इत्त प्रकार है। 
१. प्रमतत्व सर्व शुन्यो का निष्कर्प महाशुन्य है। २. वह वाणी का अथवा विचार 
का विषय नही बन सकता । क्योंकि वाच्य-वाचक-भाव, विषय-विषयी-भाव जहाँ- 
जहाँ पर आया है, वहाँ पर हंत आता ही है और परमतत्व इतना एक रूप है कि 
उसे दवंत्ध की कल्पना तक नहीं भाती है। अभाव, एक, दो, सग्रुण, निर्गुण या 
सापेक्ष और द्वंत मूलक वर्णन के परे है। ३. हेत के काल्पनिक प्रदेश मे उतर कर 
उसका यदि वरणंन करना हो तो उसका वर्णन 'एकमेव अद्वितीय” ही किया जावेगा। 
४, वह एक ही होने से उससे दूसरा कुछ भी नही उत्पत्व हुआ ५. भासमान 
होने वाला तथा होगया है ऐसा लगने वाला सारा अज्ञान एवम्‌ माया है। 
६. यह माया ही प्रकृति है। जीव और जगत्‌ ऐसे दो स्वरूप अज्ञानमय प्रकृति के 
ही है । ७. जीव परमात्मा है। शरीरोपाधि के कारण वह अलग भासित होता है 
और प्रकृति के गुण व कर्म को अज्ञान के कारण अपने ऊपर लाद लेता है। 
इसीलिए उसके पीछे सांसारिक परम्परा एवम्‌ झभट लग जाती है। 5. यह नाम 
रूपात्मक जगत्‌ भी भ्रान्तिमूलक है । &. प्रकृति, जीव, जगत्‌ और यह समूचा विश्व 
परमात्मा ही है। १०. नाम रूप असत्‌ होने से परमतत्व का और उसका कोई 
सम्बन्ध नही है। परमवस्तु नाम रूपातीत होने से वहाँ पर हृष्टा-हश्य-भाव और 
अह-इद-भाव नष्ट हो जाते है। तात्पयं ज्ञानेश्वर ने सर्वशुन्यवाद, अनिवंचनीयवाद, 
अद्वेतवाद, अजातवाद और मायावाद को स्वीकार करते हुए आध्यात्मिक विवेचन 
का अन्वय और व्यतिरेक पद्धति से प्रतिपादन किया है । 


ज्ञानेश्वर के मतानुसार मोक्ष के साधन कर्म, भक्ति, योग और ज्ञान है । 
कर्मयोग को वे प्राथमिक स्वरूप का समभते है)-- 
परिकर्म फलो आश न करावी । आरिए कुकर्मी सद्भति न बव्हावी । 
है सत्कियाथि आचरावी । हेतुविण ॥ 


कर्म करते समय कर्म फल पर आसक्ति मत रखो तथा उसके साथ दुष्कर्म 
का सम्पर्क भी न होने दो । निर्ठेतुक वनकर अपना स्वधर्म पालन करना चाहिए 





२. ज्ञानेश्वरी अध्याय २०२६६ । 
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अर्थात्‌ निष्काम मनसे स्वधर्म क्रिया का आचरणश करना चाहिए। ज्ञानयोग और 
कमंयोम का समस्य करते के लिए ज्ञानेश्वर का निवेदन है --- 
एक ज्ञानयोगु मह॒णिने । तो सांख्यी अनुष्ठिजि ॥ 
जेथ बोल रवी सर्वे पविजे। तद्गु पता ।॥ 
एक कर्मयोंगु जाय । जेया साधक जन नियुर । 
होऊनिया निर्वास्स। पावति-बेछे ।। 
इनमें से एक ज्ञानयोग कहलाता है और इसका आचरण सांख्यवादी लोग 
करते है। जब मनुष्य की समझ में यह ज्ञानयोग अच्छी तरह आ जाता है तब 
जीवात्मा उस परमात्मा के साथ मिलकर एक हो जाता है। दूसरा कर्मयोग 
कहलाता है। जिन कर्म योगियों को यह सिद्ध हो जाता है वे उचित आचार करने 
वाले साधक बनकर उपयुक्त समय मे मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं । 
इनमे से यह प्ररत सामने उत्पन्न हो जाता है कि कौन सा मार्ग स्वीकार 
किया जाय. ? इस पर उनका यह निर्णोय है *--- 
म्हणोनि आइके पार्था | जे या निष्कर्म्य पदी आस्था । 
तेया उचित कर्म सर्वथा । त्याज्य नोहे ॥ 
महणोनि जे जे उचित । आरि अवसरे करुनि प्राप्त । 
ते कर्म हेतु रहित । आचरे तू ॥ 
इसलिए है पार्थे सुतो जिसे इस नेष्कर्म में आस्था है उसे अपना स्वधर्मयूक्त 
आचरण करना ही चाहिये | उचित कर्मो का त्याग उसके लिए सवथा त्याज्य 
नही है। इसलिए यथा सम्रय जो-जो कार्य उचित है उनका आचरण हेतु रहित 
होकर तुम करो । 
नेष्कर्म्ययूक्त व्यक्ति कौन हो सकता है ? यथार--- 
ग्हस्योनि सर्वापरी जो मुक्त । तो सफर्मूचि कर्म रहितु । 
सग्रुण परि ग्रुखातीतु । येथ श्रांति नाही ॥ 
महणोनि ब्रह्म तेचि कम । ऐसे बोधा आले जेयासम । 
तेया कर्तेव्य तें नेष्कमृ्य । धनुधरा ॥ 
जो सब प्रकार से मुक्त है, वह कर्म रहित होकर भी स्वधर्म रत है। उस 
कर्म में साकार लग जाने पर और ग्रुण युक्त होकर भी वह ग्रुगातीत है। इसमें 


२. ज्ञानेश्वरी अ. ३७३६-३७ । 
२. ज्ञानिश्वरी अ. ३-५०१७८ ।॥ 
३. ज्ञानेश्वरी अ. ४-११४।१२१ 


३४६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


आन्ति नही होनी चाहिए। इसलिए जिसे ब्रह्म और कर्म एक ही है, ऐसा बोध हो 
जायगा वह जो भी कार्य करेगा, वही कतंव्य और नेष्क्रम्य हो जायगा। इसका 
कारण वह साम्य है | 
लोगों के लिए किया गया कर्म *--- 
देखे प्राप्ता्थ जाले। जे निष्कामता पावले। 
तेयाहि कर्तृ त्व असे उरले। लोकांलागि॥ 
मार्गाधारें वचत्तवि। विश्व मोहरे लावाबे। 
अलौकिका नोहावे । लोकार्प्राति ॥ 
जिन्हें कुछ प्राप्त करना था उसे उन्होने प्राप्त कर लिया, इमलिये वे निरिच्छ 
बन गये फिर भी लोगो को व्यवहार सिखाने के लिए कर्म करना पड़ता है । 
इसलिये हे पार्थ ! लोगो के व्यवहार की प्रणाली सब तरह से कायम रखना योग्य 
है। इसलिए जास्त्र वचनो के अनुसार स्व्रयम्‌॒ व्यवहार कर अपने आचरण से 
दुनियाँ को सीधा मार्ग दिखाना चाहिए तथा लोकवाह्म-वर्तत नहीं करना चाहिए। 
कर्मंयोग और सन्यास योग समान है इसके बारे में ज्ञानेश्वर के ये 
विचार है*-- 
जंसा असतेन उपाधी । ना कलिजे तो कर्मबंधी । 
जैयाचिये व॒ुद्धी । संकल्पु नाहीं ॥ 
म्हणुनि कल्पना ज॑ सांडे | तेचिगा सन्‍्यासु घडे । 
पेया काररो दोन्‍्ही सापडे। सन्यास योग ।। 


जिसकी वुद्धि में सकल्प नहीं होता, वह व्यक्ति परिवार में रहकर भी 
कर्म बधनों में नही फेंसता, इसलिए जिस समय कल्पना से मुक्ति मिलती है, तभी 
वास्तविक रूप से सन्‍्यास धर्म का पालन होता है। कल्पनाएँ आती रहती है तो 
सनन्‍्यास वास्तविक रूप मे नहीं हो सकता । इन कारणों से यह स्पष्ट हो जात्ता है 
कि कर्म सन्‍्यास और कर्मयोंगं ये दोनो समान है। साख्य और कर्म्रोग भिन्न-भिन्न 
फल देते है, ऐसा अज्ञानी मानते है। ज्ञानी भौत रहते है, क्योकि उन्हे मालूम हैं 
कि इन दोनो से से एक का भी योग्य आचरण मोक्ष की प्राप्ति करा देता है । 
कर्मो को ईण्वरापंण करना चाहिए ऐसी ज्ञानेश्वर की सीख है३-- 


तेया सर्वात्मका ईश्वरा । स्वकर्म कुसुमांची वीरा । 
पूजा केली होय अपारा । तोखालागि ॥ 


१. ज्ञानेश्वरी अ. ३-१५५॥१७०।१७१ । 
२. ज्ञानेश्वी अ, ५-२४-३५॥ 
हे. क्ञानेश्वरी अ. १८---8 १७ ६१८ । ६२२ 
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स्हसोनि तिये पूज । रिकन्रेति आत्मराज । 

चेराग्य सिद्धी दीज ! पसाथा तेया ॥! 

स्हणोति मोक्षा या लागि। जो ब्रत्त वाहातते अड्भगी । 

तेणे स्वधर्मू चांगी । अधिठावा ॥॥ 

है वीर अजुन ! उस सर्वव्यापक सर्वात्मक ईव्वर को स््रक्म रूपी सुमनों 

से पूजा करने पर वह पूजा उसके अपार सन्तोप का कारण बन जाती है। इसलिए 
इस प्रकार की पूजा से संतुष्ट बने हुए आत्मराज परमात्मा से उसे वेराग्य सिद्धि का 
प्रसाद मिल जाता है। इसलिए मोक्ष की प्राप्ति की इच्छा से जो अपने अज्ों से 
ब्रतों का आचरण करता है उसे चाहिये कि वह स्ववर्म का पालन अच्छी आस्था के 
साथ अवश्य करे । अपना स्वधर्म आचरण में लाने के लिए कठिन भी क्यो ने हो 
फिर भी उसे वराबर आचरण में लाना चाहिए। तथा जिन परिणामों से वह 
फलीमभूृत्त होगा उच परिणामों की ओर दृष्टि हनी चाहिए । 


कर्म फल ईश्वरार्पण करने से ही ज्ञान प्राप्ति होती है।-- 


स्वकर्माच्या चौखों कीं । सज पूजा करुति भली । 
तेणे प्रसाद आकठी । ज्ञान निष्ठेते । 
हें अर्जुन ! स्वकर्म रूपी पवित्र पुष्पों से मेरी अच्छी तरह पूजा कर क्योंकि 
उससे संप्राप्त भेरे प्रसाद से कर्मयोगी ज्ञान-निष्ठा प्राप्त कर लेता है। इसका फल यह 
होता है कि उसे ज्ञान प्रासि हो जाती है । 
जानेइवर के मत से और गीता के प्रतियादन से यह प्रत्तीत होता है कि 
भक्ति-योय, कर्म-योग के आगे की सीढ़ी है । वे कहते है *--- 
म्हुणौनि येर ते पार्था । नेणतीचि हे व्यथा । जेका भक्ति पंया । 
चोटंगले ॥ 
ययापरी पाही । अजुचा मामा ठाई। 
सस्पासूनि नाहीं । करितो करमें ।॥ 
हे अजुन ! जो भक्ति-मार्ग में लगे है वे इन दु.खों को जान ही नही पाते ॥ 
भक्ति-मार्ग मे जो व्यक्ति लग जाते है उनके कर्मन्द्रिय अपने-अपने वर्णाश्रम धर्मा के 
अनुसार सारे कम आनन्द से करते है । जो पुरुष चास्त्र मे बतलाये गये आदेशों का 
पालन करते हैं, वे शास्त्र निपिद्ध कम नहीं करते और किये गये कर्मो के फल और 
वे कर्म मुझे अपंणश कर उनको जला देते हैं। इस तरह है जजुन ! सुझमे 


२, ज्ञानेश्वरी अध्याय १८-११ २४७ 
२. ज्ञानेश्वरी अध्याय १२-७८ १ 
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कर्मों का त्याग नियोजित करके अर्थात्‌ सारे कर्म मुझे अपंण करके ऐसे लोग कर्मों 
का नाश कर लेते है। जितनी भी गारीरिक, वाचिक और मानसिक क्रियाएँ होती 
हैं उन सबकी प्रवृत्ति मेरे अतिरिक्त अन्यत्र कही भी नहीं रहती । 
ज्ञानेश्वर 'कर्मारि सन्यस्य” का अर्थ, वर्णु-प्राप्त कर्म करते हैं। इन कर्मो 
को ईश्वरापंणा करना चाहिए ऐसा कहकर ज्ञानेश्वर भक्ति के साधन का कर्मयोग के 
साथ सम्बन्ध जोड देते हैं। साधक को तथा जिज्ञासु भक्त को चाहिए कि वह 
विहित कर्मो का त्याग न करे। शड्भूराचार्य और ज्ञानेश्वर दोनो इससे सहमत है । 
ज्ञानेश्वर भक्त और योगी को इस प्रकार देखते हैं-- 
येयापरि जे भक्त । आपरा ज॑ मसज देत । 
ते भी योग युक्त ॥ काम सानी ।। 
तरी व्यक्त आरि अव्यक्त | तूंचि येक निश्चान्त । 
भक्ति पावि ज॑ व्यक्त । अव्यक्त योगे ॥* 
इस प्रकार जो भक्त अपना आत्मभाव मुझे प्रदान करते है, उन्हे ही मै श्रेष्ठ 
कोटि के योग-युक्त व्यक्ति मानता हूँ। श्र्थात्‌ वे भक्त होकर भी श्रेष्ठ योगी है । 
क्योकि व्यक्त रूप से या अव्यक्त रूप से एक ही ब्रह्म की उपासना होती है। अजु न 
कहते है कि हे भगवान्‌ ! व्यक्त रूप से अथवा अव्यक्त रूप से आप एक रूप है । 
यही ज्ञात होता है, इसमे किसी प्रकार का सदेह नही है। भक्ति के साधन से व्यक्त 
स्वरूप की प्राप्ति और योग से अव्यक्त स्वरूप की प्राप्ति हो जाती है। ज्ञान की 
श्रेण्ठता को ज्ञानेश्वर इस प्रकार प्रकट करते है-- 


ऐके जया प्राणियाच्या ठायी | इया ज्ञानाची आवडी नाहीं । 
तयाचे जियाले म्हणो काई। बरी मरण चांग ॥* 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण कहते है कि हे अजु न ! सुनो । जिन प्राणियों मे ज्ञान 
की निष्ठा और चाह नही है, ऐसे लोगो का जीवन व्यर्थ है। इससे तो मृत्यु ही 
अच्छी और श्रेष्ठ है। डा० रानडे का यह मत है कि वेदों की भक्ति का स्वरूप 
और गीता की भक्ति का स्वरूप इनमे एक ही तरह की वातें नही है। वेदो की 
भक्ति अव्यक्त की और यज्ञ द्वारा अग्नि की सहायता से की जाती है तो गीता की 
भक्ति व्यक्त की और बिना अग्नि के की जाती है । इससे वैदिक भक्ति का विकास 
होकर व्यक्त की भक्ति अस्तित्व मे आई ॥! ३ 


१. ज्ञानेश्वरी १२-३६।२३ | 
र्‌. >> अध्याय ४-१५६३ 
३. सिस्टिसीजमू इन सहाराष््र--प्रो. आर्‌. डी. रावडे । 
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जानेश्वर के ग्रन्थों को पढ़कर उनके व्यासग की, उनके प्रगाढ ज्ञान की और 


परिपक्व और उच्च कोटि के अनुभव की कल्पना आ जाती है। ज्ञानेश्वर के अद्वेत 
सागर में उपनिपद, ग्रीता, गौडपाद-कारिका, योग वासिष्ठ, शांकर तत्वज्ञान, 
कद्मीरी शेवागम सम्प्रदाय दर्शन तथा गुरु परम्परा से संप्राप्त नाथ पंथीय तत्वज्ञान 
इन सप्त सिन्धुओं का प्रवाह आ मिला है। इससे निष्कर्पे रूप मे हम यह कह सकते 
हैं कि-- 


१०. 


ज्ञानेश्वर स्वयम्‌ अपना दशन प्रस्थापित कर उसे अपने ढड् से समभाते है । 
ज्ञानेश्वरी जाकर मत को स्पर्श करते हुए लिखी गई । 

रामानुज के मतों का सस्कार ज्ञानेब्वर पर नहीं हुआ है। उनके दाशनिक 
सिद्धान्तों से ज्ञानेश्वर का साम्य भी नही है । 

अमृतानुभव में शांकराहंत के साथ शंवाग्रमद्वेत का ही प्रतिपादन है, परन्तु 
प्रतिपादन की पद्धति उनकी अपनी है । 

वलल्‍लभ-सम्प्रदाय के मतों का या तत्वज्ञान का ज्ञानेश्वर पर प्रभाव नहीं 
पड़ा है । 

पांचरात्र सिद्धान्त का परिणाम अमृतानुभव पर और न्वानेश्वर के तत्वज्ञान पर 
नही पड़ा है । 

जञानेद्वर दहंताहेती भी नही । 

क्योकि वह द्वेत भ्रमात्मक और जीव तथा जगत्‌ अज्ञात कार्य होने से उसे भी 
अमत्य मानते है। जगत परमात्म रूप से सत्‌ है ऐसा कहने पर जगत्‌ रूप से 
वह असत्य भी हो जाता है । 

कश्मीरी शवाद्वत शद्धूराचार्य के भरद्ेत की अपेक्षा अधिक भिन्न नही है। वे 
आत्म ख्याति से अद्वंत सिद्ध करते है तो शरद्भूर अनिर्वचनीय ख्याति से अत 
सिद्ध करते हैं। इतना ही भेद है । 

ज्ञानेशधर का तत्वज्ञान पूर्णतया अद्वंतवादी है। शद्भूर के अनिवंचनीय 
मायावाद का या अज्ञानवाद का उपयोग तो किया ही है, परन्तु इसके अतिरिक्त 
गौडपादकारिका, योगवासिष्ट, शैवाह्वेत जौर नाथपथ मे प्रयुक्त युक्तिवाद तथा 
शवाह्व तवाद के तर्क भी ज्ञानेश्वर ने लिए है, इससे ज्ञानेब्वर का निर्गुण, 
निरविशेष अद्व त तत्वज्ञान एक ओर से शुन्यवादी और मायावादी है, तो दूसरी 
ओर से विज्ञानवादी, दृष्टि सध्वादी और स्फूतिवादी बन गया है। आत्म- 
ख्याति और अनिर्वंचनीय-ख्याति या अन्वय और व्यतिरेक इन दोनो पद्धतियों 
को और शैलियों को वे अपने विवेचन मे अपनाते हैं। छडद्भूर की अपेक्षा 
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अधिक युक्तिवाद प्रयुक्त करने से शकर की अपेक्षा ज्ञानेशवर का तत्वज्ञान एकदम 
भिन्‍न नही हो सकता । वेदों के अद्वत सम्प्रदायके अतिरिक्त विशिष्टाई त शुद्धा- 
ढवत या द्वेताहँत आदि मे से किसी भी सम्प्रदाय का ज्ञानेश्वर ने अनुकरण नही 
किया है। ज्ञानेश्वर के तत्वज्ञान को हम वेदों के अनेक मतो की खिचड़ी भी 
नही मानेगे । यों सब प्रकार के युक्तिवादों से एक अद्व त का ही प्रतिपादन 
उनके तत्वज्ञान मे किया गया है। 
११. ज्ञानेश्वर के सब ग्रन्थों मे एक ही तत्वज्ञान का प्रतिपादन किया गया है। 
केवल कही अन्वय पद्धति और कहीं व्यतिरेक पद्धति पर जोर दिया गया है । 
१२. ज्ञानेश्वर केवल अनुवादकर्ता नही है । उन्होने कई स्थलो मे गीता के स्वतन्त्र 
अर्थ भी किये है। किसी भी तत्वज्ञान की नवीनता, तत्व की अपेक्षा तत्व- 
प्रतिपादन शली में ही रहती है। ज्ञानेश्वर की शैली में यह नवीनता या 
अपूरवता उनके सभी ग्रन्थों में दिखाई देती है। वे स्वयम्‌ एक साक्षात्कारी 
योगी थे । इसलिए वसिष्ठ, याज्ञ वल्क्य, अश्व घोष, गौड़पाद, शकराचार्य, 
शेवामताचार्य अभिनव गुप्त आदि अद्व॑त सम्प्रदायों के महपियों की श्रेणी में 
सम्मान से बंठाने योग्य ज्ञानेश्वर है । 
ज्ञानेश्वर सर्व शुन्यवादी है, 'ज्ञानेश्वर दर्शन” पुस्तक के अध्यात्मखड में 
प्रो. श. वा. दाडेकर ज्ञानेदवर महाराजांचे तत्वज्ञान' नामक लेख में प्रतिपादन 
करते है कि शकर केवलाद ती थे और ज्ञाने-वर पूर्णवादी थे। यह भेद उचित सा 
नही जान पड़ता ।* 


जञानेश्वर ज्ञानपूर्णा और ज्ञानोत्तर कर्म का उपदेश देते है*-- 
है कम मी कर्ता। आचरेन मी येया अर्था । 
ऐसा अभिमान भरे चित्ता। रिघो देसी । 
जगीं कीति रूढवीं । स्वधर्माचा भानु वाढवीं । 
यया भारा पासोनि सोडवीं । भेदिनों हे ॥ २ 
यह विहित कर्म मैंने किया हैं, मैं उसका कर्ता हूँ और एक विशिष्ट 
कारणार्थ मै इस कर्म का आचरण करूँगा ऐसा अहकार तुम्हारे मन मे भा सकता 
है। किन्तु उसे मत आने दो । तुम्हे केवल देहासक्त होकर नहीं रहना चाहिए । 


१. ज्ञानेइ्वर दर्शन-अध्यात्म खंड-शं. वा. दांडेकर कृत लेख--- 

ज्ञानेश्व॒रांचे तत्वज्ञाना 
२. ज्ञानेइवरी अध्याय ३३१९८७-१६० 
हे. ज्ञनेश्वरी अध्याय ३१६९० ज्ञानेश्वर । 


घुलनात्मक अध्ययन ३४५१ 


अपनी सव कामनाओं को त्यागकर सारे भोगों का यथाकाल उपभोग लेना चाहिए । 
इसलिए तुम अब अपने हाथ में धनुप लेकर इस रथ पर आरूढ़ हो जाओ और 
आनन्द से वीरवृत्ति का अद्भीकार करो। इस ससार में तुम अपनी कीति पताका 
फहराओ, अपने धर्म की प्रतिष्ठा बढाओ और पृथ्वी को दुष्टों के अत्याचारों से मुक्त 
करो ।' 

जानेश्वरी को सभी मराठो भाषी लोग माताके समान मानते हैं। स्वानुभवी 
लोगो के लिए अमृतानुभव, मुमुक्षुओं के लिए ज्ञानेश्वरी, तथा सबके लिए एवं नित्य- 
पठन के लिए हरिपाठ और अभजद्भ हैं। इस तरह जान पड़ता है कि समाज के सर्व 
स्तरीय लोगों की पारमाथिक उन्नति हो इस वात की चिता ज्ञानेश्वर को थी। 
जानेश्वर रचित साहित्य में कही भी निराशावाद नही है। ज्ञानेश्वर संपूर्ण रूप से 
आनन्दवादी थे । उनका अल्पायु में समाधि लेना यही सिद्ध करता है कि ईश 
संकल्प और ज्ञान सम्पन्त आत्मानुभव की पूर्णाता उनमें आ गयी थी। इसकी 
सार्थकता प्राप्त हो जाने पर ही उन्होंने समाधि ले ली । 


ज्ञानेश्वर का जीवन विषयक्र दृष्टिकोण - _ 


ज्ञानेश्वर ने मानवी कतेव्य की और मानवी साफल्य की कल्पना को 
दार्शनिक आधार लेकर स्पष्ट किया है। मानव जीवन के संबध मे उनका यह 
हृष्कोण है कि प्रत्येक मनुष्य को अपना ध्येय निश्चित करने की और उसे प्राप्त 
करने की स्वतन्त्रता है । सारे श्षासत्र मानवो के लिए हैं। देव-शरीर भोग भूमि 
और मानवी- शरीर कर्म भूमि है। भानवी देह से स्वतन्त्र कतंव्य करने का अवकाश 
प्राप्त हो जाता है । मानव में अपनी अस्मिता होने से जीव कर्ता और भोक्ता दोनो 
है । ज्ञानेश्वर के अनुमार जीव का स्वरूप देह, इन्द्रिय, प्राण, मन, बुद्धि ओर 
आत्मा का सघात हैं। इन सवका पूर्रो विकास ही जीवन है। परमार्थ साधन के 
लिये उत्तम शरीर की आवश्यकता ज्ञानदेव मानते है। ज्ञानेबवर को देहात्मवादी 
सुखवाद और इन्द्रियात्मवादी जीवन अमान्य है । अनुकूल विषयो का और इन्द्रियों 
का सयोग होने पर जिस सवेदनाका निर्माण होता है उसे सुख कहते है । ज्ञानेश्वरके 
अनुसार वास्तविक सुख “आत्मवुद्धि प्रसादज' है । देह, इन्द्रिय, मन, और वुद्धि इन 
सब के परे आत्मा है--ऐसी अनुभूति लेते हुए व्यवहार करने मे जीवन साफल्य है । 
सम्पूर्ण ऐन्द्रिय सुख की प्राप्ति मे जीवत साफल्य नहीं है । मनृष्य देवी सामथ्ये से 
सम्पन्न है। इसीलिए ज्ञानेइ्वर अमृतानुभव मे इस प्रकार बतलाते है कि१-. 





९, ज्ञानेश्वर--अद्ुतानुभव (८-६५) ॥। 


३५२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


शिवा-शिवा समर्थ स्वामी । एवढिये आनन्दभुमि । 
घेपेदिजें आम्ही । ऐसे केले ॥ 
हे समर्थ सदगुरु ! आपकी जय हो, हमारा कल्याण करने की पात्रता और 

सम्पन्न दक्ति प्रदान कर आपने हम पर कितनी कृपा कर दी है। इसी आनन्द- 
प्राप्ति-सम्पन्तता की भूमिका से युक्त होकर हम आध्यात्मिक सुख को ले-दे सकते है । 
ज्ञानेश्वर की ऐसी मनोभूमि वन जाने पर ही उन्होने अमृतानुभव लिखा । ज्ञानेश्वर 
आध्यात्मिक लोकोपकारवाद सिखाते हैं। अरस्तू जिसे 'सुप्रतिष्ठित” कहते हैं, स्टोईक 
जिसको 'प्रतिभा-सपन्‍्त' एवम्‌ 'सयावा' कहते है, तथा नित्शे जिसे “अति मानव 
(सुपरमंन) कहते है, ऐसी तीन विशेषताओ से युक्त तथा आध्यात्मिक प्रभुता सम्पन्त 
पुरुष ही ज्ञानेश्वर का आदर्श पुरुष है। 
ज्ञानदेव का योगमार्ग-- 


ज्ञानदेव के अनुसार योगमार्ग पथ राज है। ज्ञानेश्वर स्वयम्‌ योगमार्ग के 
जानकार थे । सन्‍्यास ही योग है, ऐसा वे कहते है। पातजल का योगसूत्र ग्रन्थ 
प्रसिद्ध है। विभिन्‍न तत्र और क्रियाएं तथा शारीरिक व्यायामों से भरा हुआ 
योगमार्ग आचरण के लिए सरल है। योग-सिद्धि का तात्पर्य चमत्कार नहीं है। 
वे चमत्कार को गौण बतलाकर योगमार्ग को जीवन मुक्ति का ब्रह्म साक्षात्कार का 
अर्थात्‌ मोक्ष का मागे बतलाते है। महेश सब योगियो के ग्रुरु है। ज्ञानमार्ग और 
योगमार्ग का आशय कर्म मार्ग है ऐसा उनका निवेदन है। कर्मंमार्ग का अर्थ 
करमंठता नही है। ज्ञानेश्वरी में वशित योगमार्ग को वे कर्ममार्ग मानते है । 
कम से उपलब्ध होने वाले फल का भाश्रय न करते हुए उस पर दृष्टि न 
रखते हुए व उसकी चिन्ता न करके कार्य का फल मिलेगा ऐसी आशा से प्रवृत्त न 
होकर केवल स्वक्तेंव्य के नाते जो कर्मा करता है उसे सनन्‍्यासी कहना चाहिए । 
वही योगी भी है। इस तरह कर्म का अवलब करने वाला ग्रृहस्थाश्रमी भी सन्‍्यासी 
और योगी हो सकता है। इस पर ज्ञानेश्वर के विचार इस तरह हैं ।* 
गृहस्थाअ्रमाचे ओके । कपाव्ठी आधींचि आहे सहजे । 
कीं ते थि सन्‍्याससवा ठेविजे। सरिसे पुठती ॥ 
जेथ सस्यासिला संकल्पु तुदे । तेयेचि योगाचे सार भेदे । 
ऐसे हे अनुभवाचेनि घटे । साचे जया ॥ 
गृहस्थाश्रम का उत्तरदायित्व यो तो सबको निबाहना ही पडता है। उसे 
टालने के लिये यदि सनन्‍्यास भी लिया जाय तो उसे सन्यासाश्रम का बोक भी सिर 


१. ज्ञानेश्वरी अध्याय ६।४६-४०-५१-५३॥ 





तुलनात्मक अध्ययन डे ३५३ 


पर लाद लेना पडता है। इसलिए अग्निसेवा का वर्जन न करते हुए कर्माचरगा की 
मर्यादा न लाघते हुए भी ज्ञानयोग का सुख अपने स्थान पर रहकर सहज ही मिल 
सकता है। जिस स्थान पर किया गया संकल्प विलकुल नष्ट हो जाता है, वहीं पर 
योग के सर्वस्व-सार-ब्रह्म का साक्षात्कार हो जाता है। इस तरह की प्रत्यक्षानुभूति 
जिसे हो जाती है अर्थात्‌ अनुभवों की तराजू में तौलकर जिसने उसे प्रत्यक्ष कर 
लिया है वही सन्‍्यासी और योगी है । योग के आठ अद्धभ हैं--१. यम, २. नियम, 
३. आसन, ४. प्राणायाम, ५. प्रत्याहार, ६. धारणा, ७. ध्यान, ८. समाधि । 
ज्ञानेशवर योग को पर्वत की उपमा देते हैं। यम-सामान्य आत्म सयम और नियम- 
विशिष्ट आत्म सयम । यम नियम की तलह॒टी से आगे चलकर आसन के मार्ग के 
रूप में एक पगडंडी मिलती है जो प्राणायाम के परव॑त-शिखर पर पहुँचती है । -इस 
पर चलकर उसका अन्तिम सिरा आ जाता है जिसे ज्ञानेदवर' अघाडा 7077८) 
जैसे महावलेश्वर या मायेरान आदि हैं, कहते हैं। इसे ही प्रत्याहार कहते हैं। 
इस मार्ग की चढ़ाई वराग्य के नखो का आश्रय लेकर पार करनी पड़ती है। इसके 
आगे पवन का और हवा का ऊँचा मेदान ([29[०- 70 . उपलब्ध होता है। 
इसके आगे धारणा का विस्तीर् प्रदेश मिलता है। ध्यान उसका अत है। यहाँ 
आकर प्रवृत्ति की दौड समाप्त हो जाती है, और साध्य साधन की उपलब्धि हो जाती 
है। फिर इसके आगे कोई राह ही नहीं है। यही पर समाधि है। आसन के 
लिए व्यवस्थित बैठना पड़ता है। प्राणायाम से शरीर की वायु नियमित और 
नियंत्रित हो जाती है। प्रत्याहार मे विषयों में रत इन्द्रियो को जानवूभकर उनके 
विषयो से हटाकर इन्द्रियों पर अपनी सत्ता प्रस्थापित करनी पड़ती है। प्रत्याहार 
साध्य हो जाने पर वेराग्य प्राप्ति होती है । धारणा मे मन की एकाग्रता कर लेनी 
पड़ती है। ध्यान में प्रथम आवश्यक हो तो सगरुण साकार और क्रम-क्रम से निर्गुण 
निराकार परब्रह्म का चिन्तन करना पड़ता है । योग मार्ग की परिणति समाधि में 
होती है । इसमें अपने विचार और परब्रह्म का ऐक्य हो जाता है। योगमार्ग की 
यही परम्परा है ॥ इस योग-मार्ग का अव्ययन वहुंत कठिन है। इसमे निपुण वही 
व्यक्ति हो सकता है जो इन प्रकार की विशेषताओं से युक्त होगा ।* 

तरीं जबाचिया इन्द्रियांचिया घरा । नाहीं विषयांचिया। 

येरफारा ॥ जो आत्मवोधाचिया वोवरा । पहुँडला असे ॥॥ 

असोनि देहे एतुला । जो चेतुचि दिसे निदेला । तोचि योगारुढु 

भला । बोछखोें तु ॥ 


३. ज्ञानेश्वरी अध्याय ६६६२-६५ । 


३५४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


'योगारूढ़ पुरुष उसी को कहना चाहिए, जिसकी इन्द्रियो के घर में विपयों 
का आवागमन बन्द हो जाता है और जो आत्मज्ञान की कोठरी में सुखपूर्वक आत्मा- 
नन्‍्द में सोया रहता है, जिसके मन में सुख-दु.ख के फेर में पड़कर भंगड़ने का चाव 
नही रह जाता और इन्द्रिय-विपय के पास आ पहुँचने पर भी जिसे इस बात का 
कभी ध्यान भी नही होता कि ये त्रिपय कया हैं, इन्द्रियों को कर्माचरण के मार्ग मे 
लगाने पर भी जिसके अन्तःकरण मे कर्मो के फलो के सम्बन्ध में नाम की भी 
आसक्ति नही रहती, जो केवल देह-धारण के लिए जाग्रत रहता है और सदा आत्म 
भावना में लीन रहता है । 

थोगाम्यास के लिए ऐसा स्थल चाहिए जहाँ जाने पर व॑राग्य प्रवृत्ति दुगुनी 
होकर जागृत हो जाय । ज्ञानेश्वर के शब्दों मे ऐसे स्थल को देखिए -- 

जेथ अमृताचे नि पाड । मुछे ही सकट गोडे । 
जोड़ती दादे फाडे । सदा फछ्ठततीं ॥। 

परि अवश्यक पांडवा । ऐसा ठावो जोडावा । 
तेथ निगुड सठ हो आवबा। कां दविवालय ॥ 

वह स्थल ऐसा होना चाहिए जहाँ बड़े-वडे सघन वृक्ष हो जो जड से ही 
अमृत के समान मीठे और सदा बारहो मास फल देने वाले हो । साथ ही साथ उस 
स्थान पर वर्षा-काल के अतिरिक्त अन्य ऋतुओ मे भी पग-पग पर पानी मिलता हो 
ओर विशेषतः वहाँ पानी के बहते हुए भरने भी यथेष्ट रूप से विद्यमान हो। वहाँ 
गरमी बहुत ही ठिकाने की और साधारण पडती हो और शीतल तथा श्ान्त मन्द- 
मनन्‍्द वायु बहती हो । वह स्थान इतना शान्‍्त होना चाहिए कि किसी प्रकार का 
शब्द वहाँ न सुनाई देता हो और पशुओ आदि की कौन कहे, तोते या अमर तक 
का भी जहाँ प्रवेश न पाया जाय । वह स्थान ऐसा हो जहाँ पर पानी के सहारे रहने 
वाले हस और दो-चार सारस आदि पक्षी ही कही-कही दिखाई पडते हो और कभी- 
कभी कोई कोयल वहाँ आकर बंठती हो । इसी प्रकार कभी-कभी कुछ मोर भी 
वहाँ आया करते हो, तो कोई हर्ज नही । हे अजुन ! ऐसा ही स्थान बहुत ही 
सावधानी के साथ हू ढना चाहिए जहाँ पर इनके अतिरिक्त कोई मठ या शिव मन्दिर 
भी विद्यमान हो । ऐसे ही एकान्त स्थल में योगाभ्यास सभव है । 

ऐसे स्थल पर धोया हुआ वस्त्र फेलाकर उस पर मृगाजिन बिछाकर बेठना 
चाहिए। जिस दर्भासन पर बैठते है उसके दर्भ अखण्ड और मुलायम होने चाहिए । 
यह आसन बहुत ऊंचा या जमीन की सतह ज॑सा कठिन और सख्त न हो। 


१. ज्ञानेश्चरो अध्याय ६११७३-१७६। 





तुलनात्मक अध्ययन ३५५ 


आसन की स्थिति समतल हो। जिस पर सद्गुरु का स्मरण कर आसनस्थ होना 
चाहिए। निश्चल मन से लगातार गुरुस्म रण करते हुए एकाग्रता प्राप्त होने तक 
उसे जारी रखा जाय । आसन विधि परिपूर्ण कर जालधघर वध तथा उड्डियान बंध 
सध जाने पर मनोधमं की प्रवृत्ति नष्ट हो जाती है और ऐसी स्थिति बन 
जाती है-- 
कल्पना निमे | प्रवृत्ति दमे । आंग सत विरसे । सावियाति ॥ 
क्षुधा काय जाहाली । निद्रां केउते गेली । हे आठवरप ही हारपली । 
न दिसे वेगा ॥ 
वहाँ पर कल्पना नष्ट हो जाती है, मन की बाह्य विषयों की ओर जाने 
वाली दौड़ रुक जाती है तथा सहज ही रूप से शरीर और मन शांत हो जाता है । 
भूख कहाँ चली गई तथा निद्रा कहाँ नष्ट हो गई इसकी स्मृति तक नही बनी रहती । 
न तो भूख लगती है न नीद का असर होता है । 
आसन विधि का परिणाम कुण्डलिनी जाग्रति में दिखाई देता है॥ इसका 
बड़ा सटिप्पण वर्णन ज्ञानेश्वर करते है*-- 
नागिणाीचे पिलें । कुमकुर्में नाहलें। वब्ठरणथ घेऊनि आले। 
सेजे जैसे ॥ 
तंसी ते कुंडलिनी । मोटकीं औदवछरसी । 
अघोमुख सरपिणी । निदेली असे ।। 
विद्युल्लत्तेची विडी । वन्हिज्वालाची घडी ॥ 
पंघरेया ची चोखड़ी । घोदीव जेशी ॥॥ 
केशर से स्तात नाग का वच्चा जिस प्रकार कुण्डल मारकर सो जाता है उस 
प्रकार साढ़े तीन कुण्डल मारे बेठी हुई कुण्डलिनी रूपी नागिन अथोमुख होकर 
सोगई है। वह नाग्रिन ऐसे लगती है मानो विजली की चक्राकार लता के समान 
मूर्तिमान ककण रूप मे बनाई गई हो अथवा प्रत्यक्ष अग्नि के ज्वाला की दोहरी 
रेखा या पते हो या मानो बढ़िया स्वर्ण की घोटे हुए पाँसे की लड़ियाँ ही सामने 
दिखाई देती हों । ह 
इस प्रकार हो जाने पर कुण्डलिनी को अमृत सरोवर से जब अमृत मिलता 
है तव योगी नया शरीर घारण करता है उसकी शोभा का ज्ञानेश्वर यों वर्खान 
करते हैं?-- 
१. ज्ञानेश्वरी अध्याय ६१२-२१३ ॥ 


२. ज्ञानेश्वरी ,, ६२२२-२२३-२२४ । 
३. ज्रनेश्वरी ,, ६२५३-२५६। 


३५६ हिन्दी और मराठी फे वेष्णाव साहित्य का 


मग फाश्मीराचे स्वयंभ । कां रत्तवीजा निघाले कोंम । 

अवयब कांतिची मांव | तंशी दिसे ॥ 

तेसे शरीर होये । जेवेढछीं क्ुण्डलिनी चंद्रपिये । मग देहाक्वति 

विहे। झतांतुगा ॥ 

वह शरीर ऐसा है, मानो मृतिमान स्फटिक का बना हुआ हो अथवा रत्नर्प 

बीजों मे मान्तों अ्कुर फूट निकले हो, इस तरह अवयवों की कांति हो जाती है । 
सायकाल के आकाश मे द्विखाई पडने वाले रंगों से ही मानो यह मृत्ति बनाई गई हो 
ऐसा प्रतीत होता है अथवा प्रत्यगात्मा का लिग ही घुद्ध रूप से विद्यमान हो। 
केशर से कु कुम से पूर्ण रूप से भरा हुआ अथवा अमृतरस के साचे में ढला हुआ 
अथवा श्ात्ति ही मृतिमान हो गई हो । उस योगी का शरीर आनन्द रूपी चित्र का 
रग ही प्रत्यक्ष सामने आ गया हो, अथवा ब्रह्म-सुख की मृति ही सामने आगई हो, 
ऐसा प्रतीत होता है अथवा संतोप रूपी वृक्ष का छोटा-सा खिला हुआ स्वरूप ही 
भानो दिखाई दे रहा हो। उस योगी का क्षरीर स्वर्णाचंपक की वडी कली के 
समान कान्तिमान दिखाई पड़ता है. अथवा यों कहिये कि सामने अमृत का सजीव 
पुतला ही आगया हो । वह शरीर ऐसा सुकोमल लगता है मानो पुष्पित वगीचा ही 
' सामने लहलहाता हो । अथवा कहा जा सकता है कि शरद ऋतु की आद्र ता एवम्‌ 
तरलता से युक्त स्वच्छ चन्द्र-विम्ब ही निकल आया हो या तेज ही मूतिमान होकर 
आसनस्थ हो बठा हो । कुण्डलिनी के अमृत प्राशन से शरीर की उपर्युयुक्त दशा 
हो जाती है। ऐसी देहाकृति को देखकर यम भी डरता है। ऐसी स्थिति में 
पहुँचा हुआ योगी अपने में कुछ खास विशेषतायें रखता है। यथा--- 


संग समसुद्रा पली कडचे देखे । स्वर्गोच्रा आलोक आई के । 
मनोगत ओठ्ठलें । सु गियेचे ॥* 


ऐसा योगी समुद्र के उस पार देख सकता है, स्वर्ग के विचार सुन सकता है 
भौर चीटी के मन का भाव पहिचान सकता है। कुण्डलिनी के एक वार हृदय में 
समाविष्ट हो जाने पर अनहृद नाद सुनाई पड़ता है। ये नाद १० हैं और कल्पना- 
शक्ति भी उसे नही समझ पाती । हृदयाकाश के ऊपर महादाकाश हे जो ब्रह्मरध्र 
कहलाता है। उस ब्रह्मरध्र मे कुण्डलिनी घुसती है भौर चंतन्य को अपने तेज का 
भोजन करवाती है। इस भोजन की तरकारी बुद्धि है। ऐसा भोजन करने से ह्वेत 
भाव नष्ट हो जाता है। अन्त मे कुण्डलिनी शक्ति का तात्वय प्रणव ही है ऐसा 
रहस्योद्याटन ज्ञानेश्वर करते है। नाथ-सप्रदाय और योग-सप्रदाय का यही 





स्‍८+० ००००-००» «णणक 


१. ज्ञामेश्वरी अध्याय ६॥२६६ ॥ ' 


ठुलनात्मक अध्ययन ३४७ 


रहस्य है । तात्रिक योगी को जानेश्वर कोई महत्व नही देते । समत्व प्राप्त अवस्था 
जिसके मन को प्राप्त हो ययी हो वही योगी हो सकता है। वाथ-मत के सकेत को 
अर्थात्‌ शैवाद्वत को ज्ञानेश्वर ने ठीक ही समझा है इसे देखिए --- 


पिड पिंडाचा ग्रायु । तो हा नाथ संक्वेतीचा दंशु । 

परि दाऊनि गेला उद्देशु। महाविप्ख ॥ 

तया ध्वनिताचे केरें सोडुनी । यथार्थाची घडी झऋाडुनी । 
उपलावविली म्यां जाणुनी । ग्राहीक श्रोत्ते ॥ 


पंचमहाभूतात्मक गरीर का पचमहाभूतों मे लय कर देना ही पिंड का पिडके 
द्वारा ग्रास करना है। इसका मर्म आदिनाथ जद्धूर अपने हृदय में रखते है। 
उनके इसी सामरस्य का मर्म या सकेत ज्ञानेब्बर यहाँ स्पष्ट करते है। इसी का 
रहस्योद्धाटन भगवान्‌ विष्णु भगवद्गीता के रूप मे वतला गये हैं। इसके घ्वन्यार्थ 
में गृढ़ रहस्यो की गठाने पड गयी थी उनको खोलकर, उसके ठस्ते को साफ कर 
इसके यथार्थ को खरीदने वाले योग्य ग्राहक अर्थात्‌ श्रोतागण बैठे हुए है--ऐसा 
समझते हुए मैंने यह वस्त्र उसकी तहो को खोलकर सामने रखा है । अभिप्राय यह 
है कि श्रोतागण इस ज्ञानेश्वरी का मूल्य जानते है और उनकी रसिकता उन्हें इसका 
तत्वग्रहश करने को बाध्य करती है । 


इसके वाद ऐसे योगी को सिद्धि प्राप्त हो जाती है। पर वह सिद्धि के पीछे 
नही पडता । तब आगे चलकर इस योगी के शरीर से भूतत्रय, पृथ्वी, आप और 
तेज का लोप हो जाता है। पृथ्वी का जल में, जब का तेज मे, तेज का हृदय मे 
सचरण करने वाली वायू मे और अन्त में यह वायु शरीर भी पवन नाम के आकाश 
मे लीन हो जाती है । कुण्डलिनी सज्ञा नष्ट होकर 'सारुत' यह सजन्ना उसे प्राप्त हो 
जाती है। यह माउत जब तक शिवरूप नही वन जाता तब तक वह अपने गक्तिरूप 
में ही रहता है। फिर वह योगी जालघर-बध का त्याग कन्ता है और सुपुम्ना नाडी 
का मुह खोलकर गगन के पर्वत पर अर्थात्‌ ब्रह्मरप्र में घुसकर वही आसन जमाता 
है। यह तो स्वानुमव गम्य चीज है इसका शाव्दिक बर्णंव नही हो सकता। ऐसे 
योगी परमेश्वर की योग्यता के वन जाते है। पर अजु न को शंका उत्पन्न हुई और 
उसने कहा भगवन्‌ ! जिसमे योग्यता नहीं है, हढता नही है, पकक्रापन नहीं है, 
उन्हे यह योग कंसे प्राप्त होगा ? कृष्ण के उत्तर को हम ज्ञानेब्बर के गब्दो मे हो 
सुनेगे । 





१. ज्ञानेश्वरोी अध्याय ६१२६१-६२। 


१५८ हिन्दी और मराठी के वेधष्णाव साहित्य का 


हैं काज कीर निर्वाश । परि आरिक ही जे कांही साधारण । 

ते ही अधिकाराचे बोडवे विणा । काय सिद्धि जाय ३६॥। 

नावेक विरक्‍तु | जाहला देह॒धर्मी नियतु । त्रि तोचि नव्हे व्यवस्वितु । 

अधिकारिया ॥ 

श्रीकृष्ण कहते है कि अर्जुन चुम यह क्यो पूछते हो ”? यह तो अत्यन्त उच्च 
कोटि की वात है, यो साधारण दिखाई देने वाले कार्य भी अधिकार की योग्यता 
प्राप्त किए बिना भला केसे सभव होगे ? इसलिए जिसे हम योग्यता कहते हैं, 
बह प्राप्ति के अधीन है ऐसा समझना चाहिए क्योकि योग्य बनकर जो कार्य करते 
है, वह प्रारम्भ मे ही फलदायक हो जाता है। वराग्य-भावना थोड़ी सी मात्रा में 
जिसमे विद्यमान है, और जिमने अपने शरीर की भात्रस्यक्रताओं पर अपना अकुण 
रखा है क्‍या वही इस कार्य का योग्य अधिकारी नहीं है? इतनी सी युक्ति को 
अपनाकर तुम भी योग्यता प्राप्त कर लोगे । इस तरह अर्जुन की शका का समाधान 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने प्रस्तुत कर दिया है । 

वेसे मन को जीतना एक बहुत जटिल कार्य है । किन्तु वेराग्य के आश्रय से 
उसे जीतना सरल हो जाता है ।* जैसे-- 

परी वराग्याचेनि आपारें । जरी लाविलें अभ्यासानि ये मोहरे । 
तरी केतुलेनि अवसरे । स्थिरावेल ॥। 

वेराग्य के सामथ्यं से मन को यदि अभ्यास में -लगाया जाय तो कुछ समय 
के वाद वह स्थिर हो जाता है। क्योंकि मन की एक अच्छाई यह है कि अनुभूत 
मिठास जहाँ प्राप्त होती है वही पर मन रमता है। इसलिए आवश्यक यही है कि 
उसे कौतुकपूर्ण रीति से आत्मानुभव का सुख वार-वार चखाना चाहिए। 


योगाध्यान का विवेचन--- 


ज्ञानेश्वर कृत योगाभ्यास का वर्णान इस प्रकार है। योगी जन पच-प्राण 
और मन को अत्यन्त सावधानी से कई वार अपने आधोन रखते है। बाहर से यम 
नियम की चहार दीवारी कर बज्ासन की दीवार खडी कर दी जाती है तथा 
प्राणायाम की तोपे तत्परता से अपना कार्य करती है। तब इस स्थान में कुडलिनी 
जागृत होकर सर्वत्र उसका प्रकाश फेलता है और मन तथा पवन शरीर के अनुकूल 
हो जाते है। अमृत से हृदय सरोवर भर जाता है। उस स्थान पर प्रत्याहार से 
इन्द्रियों की एकाग्रता अपनी चरम सीमा पर पहुँच जाती है। विकार अपने स्वरूपो 





१. ज्ञानेश्वरी अध्याय ६३३६-३४२। 
२. ज्ञानेश्वरी अध्याय ६-४१६ । 
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सहित नष्ट हो जाते है । सारी इन्द्रियाँ वजीभूत होकर अन्त.करण में ही आकर 
रहने लगती है। धारणा रूपी अरवो की भीड़ जमा हो जाती है। पंचमहाभूत 
इकट्ठे होकर आकाश मे समाविष्ट हो जाते है और सकलप-विकल्पो की चतुरज्ध चमू 
पराजित हो जाती है । विजय का डंका पीटते हुए ध्यान की घ्वजाएं फहराने 
लगती है। योगी को आत्मानुभव का साम्राज्य मिल जाने से उसका पद्ठाभिषेक 
समाधि लक्ष्मी के साथ पूर्ण हो जाता है। सक्षेप में ज्ञानेश्वर ने योगाध्ययन का 
यही रूपक सामने रखा है। ज्ञानेइ्वर स्वयम्‌ एक महान योगी थे तथा देनदिन रूप 
में उनका योग का बड़ा अभ्यास था। योग के अध्ययन से प्राप्त होने वाली 
मन.स्थिति और अनुभव अधिभौतिक स्थिति से इतने भिन्न है कि उन्हे धामिक न भी 
कहे तो आध्यात्मिक अवश्य कह मकते है। सिद्धी के पीछे पडने वाले योगी योग- 
अष्ट और पथ अ्रष्ट हो जाते है। ज्ञानेश्वर ने उनकी सदा उपेक्षा की है। पातंजली 
योगाश्चितवृत्ति निरोधः यही योग का प्रयोजन बतजाते है। परन्तु ज्ञानेश्वर 
मनोजय को ही योग का रहस्य मानते हैं। युक्ताहार विहार के कारण इस मार्ग 
को राजयोग यह सज्ञा मिनी । योग की अति को अपनाने वाले हुठ योगी कहलाते 
है । ज्ञानी, विचारी और तज्ञ लोग हठयोग को गौण मानते है। ज्ञानदेव ने इस 
गुप्त सपत्ति को योग मार्ग के साधन द्वारा जनता के सामने प्रस्तुत कर दिया । इस 
तन्‍्त्र का आश्रय लेकर लोगो की आँखो में धूल भोकी जा सकती है। ज्ञानेश्वर 
इसके विरुद्ध थे। प्राणायाम से नासिका रन्ध्रो से वायु समान रूप से बहने लगती 
है तथा निद्रा की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती। चाहे जेसी परिस्थिति में हम 
क्यों न हो हमे सुगन्ध प्रात होती है। यह सव अचुभवगम्य है। शारीरिक हष्दि से 

डलिनी का पता अभी नहीं चल सका है। पर इसे शक्ति, विद्यत या ऊणप्णता 
कहते हैं। यह सामर्थ्य प्राप्त हो जाने पर उसके विशिष्ट परिणाम होने लगते है । 
ज्ञानेब्चर गुरु परम्परा से योगाभ्यास में निपुण हो गए थे। अनजाने भी यदि पैर 
अग्नि पर पड जाता है तो वह अवश्य जलेगा ही । इसी सिद्धात के अनुसार गलती 
से भी क्यो न हो भगवान्‌ का नाम लेने से मोक्ष मिलता है। ज्ञानेश्वर इस बात को 
नही मानते । भक्त के लिए, योगी के लिये और सत के लिए बंराग्य आवश्यक है । 
भक्ति मार्ग मे भी मनोजय का विशेष महत्व है। यही सकेत तुकाराम, एकनाथ 
और नामदेव में भी मिलता है। करीव-करीब यही वात हिन्दी के भक्त कवियों में 
भी उपलब्ध होती है। 
गुरु द्वारा सप्राप्त लाभ-- 

अपने गुरु निवृत्तिनाथ के द्वारा ज्ञानेब्वर को नाथ सम्प्रदाय का तत्वज्ञान 

प्राप्त हुआ । नानेश्वर स्वयम्‌ उसका वर्णंव करते है--- 


३६० हिन्दो और मराठी के बेष्छाव साहित्य का 


तैसे श्री निश्ृत्ति नाथांचे । गौरव आहे जी साचे । 

ग्रंथु नोहे हे कृपे चें । वंभव तये ॥* 

ना आदि गुरु झंकरा । लागोनि शिष्य-परंपरा । 

बोधाचा हा संसारा। जाला जो आमुत्ते ॥४ 

इस ग्रन्थ की निर्मिति मे सचमुच श्री सदगुरु निवृत्तिनाथ का गौरब है । यह 
केवल ग्रन्थ नही है, वरन्‌ सद्गुरु निवृत्तिनाथ की कृपा का गौरव है । क्षीर समुद्र के 
भीतर पार्वती के कर्ण-कुहरो में यह रहस्य भगवान्‌ शकर ने कब उद्घादित किया 
इसे कोई नही जानता । यह रहस्य क्षीरसागर की लहरों में मत्स्य के पेट में छिपे 
हुए भगवान्‌ विष्णु के हाथ में पडा | वे मत्स्येन्द्र सप्तश्रुद्धी पर्वत पर छूटे हुए हाथ 
पर की अवस्था मे पडे हुए चौरज्भीनाथ से मिलि और मिलते ही चोरजड्भीनाथ के सारे 
अवयव ज्यो के त्यो हो गये । अपनी समाधि-अवस्था एक सी बनी रहे इस इच्छा से 
प्रेरित होकर उस रहस्य को मत्स्येन्द्र ने गोरखनाथ को प्रदान कर दिया। ऐसे 
सर्वेग्वर मत्स्येन्द्रनाथ ने योगरूपी कमलो के सरोवर सहण तथा विपयो का विध्वस 
करने वाले महाव वीर गोरखनाथ को समाधिपद पर अभिपिक्त कर सामर्थ्य वान कर 
दिया । फिर गोरखनाथ ने शिवजी के द्वारा परम्परा से प्राप्त अद्वेत आनन्द का 
ऐड्वर्य उसके सारे सामर्थ्यों सहित श्री गहिनी नाथ को प्रदान कर दिया । कलि के 
द्वारा प्राणिमात्र ग्रसित हो रहे है, ऐसा देखकर श्रो गहिनी नाथ ने निवृत्तिनाथ को 
आज्ञा दी कि आदिनाथ गकर से परम्परा द्वारा प्राप्त बोधामृत का लाभ हमसे 
लेकर कलि के द्वारा पीडित जीवो को देकर उनकी सकटो से मुक्ति करा दो । 
वादलो को वर्पाकाल की सहायता मिलने पर वे जिस प्रकार जोर से वृष्टि करते है 
उस प्रकार स्वभाव से ही कृपालु श्री निवृत्तिनाथ ने अपनी गुरु आज्ञा को सुनाया । 
इसके आगे ज्ञानेइ्धर कहते है कि २१--- 

मग अत्चिनि वोरसे । गीतार्थ ग्रंथ नमिसे । 

वर्षो शांत रसे । तो हा ग्रंथु ॥ 

वोहलछे हेचि करावे । जे गंगेचे आंग ठाकावे । 

संग ही गंगाचि नव्हे ते तो काई करी ॥॥ 
ज्ञानेश्वर की विनय भावना-- 


ज्ञानेशवर कहते है कि पीडित प्राणियो के लिए दयाद्र होकर निवृत्तिनाथ के 


बनी -_- 
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द्वारा भांत रस की जो वृष्टि हुई उमी का प्रतिफल मेरे द्वारा प्रस्तुत गीता पर रचा 
गया यह टीका ग्रन्थ "भावार्थ दीपिका? है। उमर कृपा वृष्टि को ग्रहण करने के हेतु 
चातक पक्षी बनकर उत्कट इच्छा से प्रेरित होकर मैं सामने आकर खड़ा हो गया 
इसीलिए गुरुकृपा से मै इस यश का भागी वन सका। इस तरह गुरु परम्परा से 
प्राप्त समाधि रूपी सपत्ति को ग्रन्थ रूप मे रचकर मेरे स्वामी निवृत्तिनाथ ने मुझे दे 
दिया। मै तो गुरु सेवा कंसे की जाती है यह भी नही जानता । न मैं पढ़ा लिखा 
हूँ औरन मुझे ग्रन्थाध्ययन का अभ्यास है। फिर ग्रन्य रचना करने की योग्यता 
मुझमें केसे आ सकती है ? फिर भी मुझे निमित्त ववाकर मुझसे यह अन्थ रचवा- 
कर पीडित ससार का रक्षण किया, यह निवृत्तिनाथ की कृपा का ही फल है। मै 
तो अपने गुरु का पुरोहित हूँ इस नाते मैंने कुछ कम अधिक रूप मे कथन किया हो 
तो हे श्रोतागण ! माता की तरह क्षमाशील होकर उसे सहन कीजिए । यहाँ पर 
ज्ञानेशर की विनम्रता देखते ही बनती है। शब्द कैसे गढ़ा जाय ? बढती हुई 
सरणी से प्रमेय अर्थात्‌ सिद्धांत पूर्णा व्याख्यान कैसे किया जाय ? और साहित्य शास्त्र 
मे अलझ्भार किसे कहते है ? मै तो इनमें से कुछ भी नही जानता हुँ। कठपुतली 
को जिस तरह सूत्र से चलाया जाता है वसे ही श्री सद्गुरु के द्वारा मेरे बहाने मेरे 
गुरु ही बोल रहे है। अपने गुरु के द्वारा उत्पन्न किए गये ग्रन्थ की मैंने रचना की 

अतएव इसके गुण दोषो के लिए मै विशेष क्षमा नही माँगता हुँ। इसके अतिरिक्त 
यदि आप जेसे सन्‍्तो की सभा में रहकर भी कोई त्रुटि रह गयी हो तो, और यदि 
आप लोगो के रहते हुए भी उसका परिमार्जन न हो तो मैं प्रेम पृवंक आप लोगो पर 
ही नाराज हो सकता हूँ ॥ यदि पारस के स्पर्श से लोहा अपनी हीन दशा को न 

छोड़ सका तो लोहे का उसमे क्‍या दोष है उसी तरह यदि सन्‍्तो के रहते हुए मेरी 

ग्रथ रचना मे दोष रह जाय तो उसमे मेरा क्या दोष ? और भी अनेक सुन्दर 
और सार्थ दृष्टान्त देकर ज्ञानेशवर अपनी शालीनता, सौजन्य और विनम्नता सूचित 

करते है । ग्रुरु की कृपा से वे इस ग्रन्थ की निष्पत्ति कर सके इसकी कृतक्ृत्यता कई 

तरह से वे प्रकट करते है। इसके लिए ज्ञानेश्वरी के १८ वे अध्याय के अन्तिम दो 

पृष्ठों मे लिखी गई ओवियाँ विज्ञेप दृष्टव्य है। वहाँ पर उसका पूरा विस्तृत विवरण 

देना असभव है । फिर भी कतिपय उदाहरण हम अवश्य देखेगे--- 


गीतार्थाचा आवाद । कलझेसों महामेरु ॥ 

रचूनि साजी श्री गुरु) लिंग जे पूजी ॥। 

सजलागी ग्रन्याची स्वामी । दुजी सृष्टी जे हे केली तुम्हों । 
ते पाहोनि हांसो आस्ही । विश्वामिन्नातें ही ॥१ 


4. ज्ञानेश्वरी अ- १८।१७८०-८६ 


३६२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


गीतार्थ के अहाते में अठारह॒वे अध्याय रूपी कलश सहित महामेरु पव॑त 
तैयार कर उस स्थान पर ग्रुरुमुति की अर्थात शिवलिंग की मैं पूजा कर रहा हूं । 
गीतारूपी भोली-भाली माता को भूलकर मैं उसका बेटा ज्ञानेब्बर ससार रूपी 
जजुलो की खाक छान रहा था। अब माँ वेटे का पुनमिलन हो रहा है । हे मद- 
गुरु निवृत्तिनाथ ! यह सब आपके पुण्य का फल है। मैं जो कुछ वोल रहा हूँ वह 
सब सज्जनो का किया हुआ होने से मेरे इस कार्य को छोटा न समभिये । अपने 
गुरु के प्रति कृतज्ञतापूर्वक वे निवेदन करते है कि ग्रन्थ समाप्ति का आनन्द दायक 
सुअवसर आपने हमे ला दिया जिसके कारण मुझे अपने सारे जन्म का फल प्राप्त 
हो गया है। मैंने जो-जो इच्छा की तथा जिस-जिस प्रकार की आणा रखी वह सव 
परिपूर्ण होती गयी यह भी गुरु सामथ्यं का ही फल है । हे सदग्रुरनाथ ! मेरे लिए 
आपने ग्रन्थ की यह जो दूसरी सृष्टि ही निर्माण कर दी उसे देखकर हम विश्वामित्र 
की सृष्टि रचना पर भी हँस रहे है। आपने अपनी वृत्ती से उनको भी मात कर 
दिया है। क्योकि ब्रह्मठेव द्वारा निर्मित मूल सृष्टि के निर्माता को खिभाने के लिए, 
तथा त्रिशकु राजा के लिए निर्माण की गयी प्रतिसृष्टि नष्ट होने वाली थी अतः 
उसके निर्माण मे कौनसा पुरुपार्थ है ? किन्तु आपके ह्वारा निर्मित मुझ जैसे 
दीन के लिए यह पग्रन्थरूपी अद्भुत सृष्टि निर्माण की है जो निरन्तर रहने 
वाली हैं । 
सन्‍्तो की इस कृपा के प्रति पुन. कृतनता भाव से ज्ञानेश्वर कहते है-- 

स्हणोनि तुम्ही मझ्संती । प्रन्थरूप हा बत्रिजगतों । 

उपयोग केला तो पुढती । निरूपमजो ॥९ 

शके बाराशते बारोत्तरे । ते ढींका केली ज्ञानेश्वरें ॥ 

सच्चिदानन्द बावा आदरे । लेखकु जाहला ॥* 


सत जनो ने इस ग्रन्थ के साथ मेरा सयोग कर दिया है इमसे मैं बहुत 
उपक्ृत और सौभाग्यज्ञाली हो गया हूँ । अतएवं उसकी उपमा अन्यत्न कही ढूंढने 
पर भी नहीं मिलेगी । साराश यही है कि इस ग्रन्थ रूपी धर्म कीतंत की जो सुख- 
पूर्णों ढंग से समाप्ति हुई है वह सव आप लोगो की कृपा का ही फल है। मेरे लिए 
इस सम्बन्ध में केवल सेवकाई का हो तत्व वचा रहता है अर्थात्‌ मैने सेवक के नाते 
केवल इस रूप मे आपकी सेवा की है। इसके बाद वे विश्वात्मा से यह प्रसाद- 
दान मागते है। इस समस्त विश्व की आत्मा के रूप मे स्थित वह परमेण्वर इस 





१, ज्ञानेश्वरो अ. १८१७६ १-१८१० । 
२. ज्ञानेश्वरो अ. १८।१७१६-१८६० । 
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वाह मय-बन्न से सतुष्ट होकर मुझे केवल इतना ही प्रसाद प्रदान करे कि दुष्टों की 
टेढ़ी नजर सीबी हो जाय, तथा सत्कर्मो के प्रति उनके हृदय में प्रेम उत्पन्त हो जाय 
और प्राशिमात्र भे हादिक मेत्री प्रस्थापित हो जाय । पापों का अन्धकार नष्ट होकर 
आत्मजान के प्रकाश से सारा विश्व उज्ज्वल हो जाय, तथा तब जो प्रारि जिस 
वात की इच्छा करे, वह उसे प्राप्त हो जाय । समस्त मंगलों की वर्षा करने वाले 
सन्त सज्जनों का जो समुदाय है, उसकी इस मूतल के भूत मात्र के साथ अखड मैत्री 
हो । ये संत सज्जन मानों चलते-फिरते कत्पवृक्षों के अंकुर है अथवा इन्हे चैतन्य 
चितामणि-रत्वत का ग्राम अथवा अमृत का मुखर सागर ही समझना चाहिए। ये 
सन्त जन मानो कलडू हीन चन्द्रमा अथवा तापहीन सूर्य है और सभी लोगों के सदा 
के सग्रे-सम्बन्धी और अपने हैं। सारांश यही है कि तीनों भुवन अद्वेत सुखसे परिपूर्ण 
होकर अखड रूप से उस आदि पुरुष के भजन में लगें। और विशेषतः इस लोक में 
जो ऐसे जीव है, जिनका जीवन प्रन्थों के अध्ययन पर ही अवलम्बित रहता है, 
उन्हें ऐहिक तथा पारलौकिक सुखो की प्रासि हो। यह सुनते ही विश्वेश्वर प्रभु ते 
कहा--यह प्रसाद तुम्हें दिया जाता है 7 अतएवं यह वरदान प्राप्त करके ज्ञानदेव 
बहुत प्रसन्‍्त हुए है । इस कलियुग में महाराष्ट्र देश में गोदावरी नदी के दक्षिण तट 
पर जिस स्थान पर ससार के जीवन-सूत्र-मो हिनी-राज का निवास है, उस स्थान पर 
अत्यन्त पवित्र और अत्यतत प्राचीन पचकोश क्षेत्र है, जिसका नाम नेवासे है। इस 
क्षेत्र मं सकल कलाओ के जतक सोमवश के शिरोमणि और राजा श्री रामचरद्र 
न्‍्यायपुर्वेक राज्य करते है। इसी स्थान पर अर्थात्‌ आदिताथ शकर की परम्परा में 
उत्पन्न निवृत्तिनाथ सुत (शिष्य) ज्ञानदेव ने गीता पर मराठी भाषा का परिवेश 
सजाया है। इस भ्रकार महाभारत के भीष्म पव॑ में श्रीकृष्ण भौर अजुन का जो 
सुन्दर संवाद दिया गया है, तथा जो उपनिषद्ो का सार और समस्त कलाओं का 
जन्मस्थान है और परमहस योगी जिसका उसी प्रकार आश्रय लेते हैं, जिस प्रकार 
हंस सरोवर का लेते है । परमहस्तरूपी राजहंसो के लिए सेवन करने का मानो वह 
सानसरोवर ही है । इस गीता का अठारहवाँ अध्याय, पुरुं-कलझ है । जो यहाँ पर 
पूर्णा हो गया है ऐसा निवृत्तिनाथ के दास ज्ञानदेव का कहना है। इस ग्रन्थ सी 
पवित्र सपत्ति से प्राखिमात्र को उत्तरोत्तर सारे सुखों की प्राप्ति हो । शक १२१२ 
मे ज्ञानेश्वर ने मीता की यह टीका की है और सच्चिदानंद बायवा ने इस कार्य 
को बड़े आदर और ध्यान पूर्वक तथा श्रेम से लिखकर प्रकट किया है । 


इस तरह हमने देखा कि ज्ञानेश्वरी की विचार सम्पदा दिव्य और भव्य है। 
वह साधारण काव्य सम्पत्ति से श्रेष्ठ और अलोकिक है। ज्ञानेश्वरी में प्रमुख रूप से 


न्न्न्न््य शक 
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निश्चय, भूतदया, समता, शुचिता और प्राजलता एवम्‌ निस्सदिग्धता कूंट कूटकर 
भरी हुई है । ज्ञानेश्वरी सिखाती है कि हमे कर्म के फल, लोक-सग्रह के लिए अर्पण 
करते हुए भूत दया से प्रेरित होकर अपना जीवन उत्सग कर देना चाहिए । परमार्थ 
और व्यवहार के “दृष्टा-ज्ञानेश्वर भिन्न नहीं मानते। ब्राह्याडबर को महत्व न 
देकर वे अन्तरज्ञान को विशेष मानते है। नानेश्वर का कहना है कि मेघ, समुद्र का 
पानी धारण कर लेता है पर संसार समुद्र की ओर न देखकर मेघ की भोर ही 
देखता है । क्योंकि जिसकी कोई मर्यादा नही उसे कोई भी प्राप्त नही कर सकता । 
उसी तरह सात सौ श्लोको की भगवद्गीता मे ब्रह्म सात सौ सुन्दर श्लोको का रूप 
धारण कर सामने आया इसीलिए सव उसे कानों से सुन सके और वाचा से अपना 
सके । व्यास का ससार पर सचमुच एक बड़ा उपकार है जो उन्होने श्रीकृष्ण के 
वचनो को ग्रन्थ का रूप दे दिया। इसी को मैने मराठी भाषा की सहायता से सर्व 
साधारण सुत सके ऐसा सुलभ कर दिया । गीता भोलेनाथ का प्रतीक है, जिसने 
व्यास वचन रूपी कुसुमो की माला को धारण। किया। फिर भी वे मेरी भराठी 
ओवियो के दुर्वादलो को स्वीकार कर लेगे। अपने गुरु की क्ृपासे मैंने गीता का अर्थ 
मराठी में इतना सुस्पष्ट कर दिया है कि लोग उसे अपनी भाँखों से देख सके । छोटे 
बच्चो से लेकर ज्ञानी पुरुप तक जिसे समझ सकते है ऐसे सहज आ्रोवी ध्षृत्त मे इस 
काव्य भ्रन्थ का निर्माण किया है। इसमे ब्रह्मरस से पूर्ण अक्षरों को मैंने गूथा है । 
इसको सुनकर श्रोता की समाधि लग जाती है । उसे पढते समय पाडित्य का 
प्रकाश फैलता है, तथा निरूपण की मिठास का जहाँ एक बार आस्वाद ले लिया 
गया तो उसके बाद अमृत के स्वाद की स्मृति भी नही उत्पन्न होगी । 


मराठी बेष्णव काव नामदेव का आध्यात्मिक पक्ष-- 


नामदेव के साहित्य का लक्ष निस्सीम भक्ति होने से सैद्धान्तिक रूप से उसमें 
दार्शनिक सेद्धातिक विवेचन मिलना यथा खोजना बहुत कठिन कार्य है। नाम- 
संकीतन, नामस्मरण और निरन्तर भक्ति-गगायन एवम्‌ ईश्वर-गुण-गान नामदेव 
अहनिश करते रहे। भक्ति और काव्य उनसे अभिन्न बनकर अपना उन्मेष 
परिपूर्ण रूप से दिखाते है। आरम्भ से ही नामदेव सगुणोपासक थे । पंढरपुर का 
विठ्ठल उनका उपास्य था। विसोबा खेचर और नाथ सप्रदायी अद्वेती भक्त 
ज्ञानेश्वर के सम्पर्क से ज्ञानाश्रयी भक्ति का उनमे बाद मे उन्मेष हो जाने से वे 
निगु सोपासक भी बन गए । विद्ठल को सर्वत्र और सर्वव्यापी समझकर अपने 
उपास्य का साक्षात्कार भी करते रहे । अतएवं एक शास्त्रीय पक्ष की जानकारी के 
साथ सुसवद्ध दाहंनिक पक्ष का सुसवद्ध विवेचन नामदेव के पदों मे मिलना 
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असभव सा ही है। मूलत. भक्त और गायक होने से अभग रचना ओर नामस्मरण 
करना ही उनका एक मात्र कार्य जान पड़ता है। इस कार्य मे यत्र-तत्र आनुपगिक 
रूप से उनके पदो अर्थात्‌ अभगों मे दा्शनिकता का जो स्वरूप है वह परिलक्षित हो 
जाता है । 


पघक्ति में विरोध-- 


जन्म से ही नामदेव को भक्ति करते हुए देखकर घर के सारे लोग उनके 
विरोधी बन गए । भगवान्‌ की भक्ति में विरोध को सहकर जो भक्ति कर सकता है 
वही भक्त वन सकता है । नामदेव में भी यह वात दिखाई पड़ती है। अपनी माता 
और पत्नी के इस विरोध के बावजूद भी वे भगवान्‌ की भक्ति न छोड़ने का सकलल्‍प 
और निदचय प्रकट कर देते हैं। यथा -- 


नासा म्हणे साते ऐ_के वो वचना। मी गेलो दशोना नागनाथा । 

आवद्या देउदीं जाहला संचार । पाउ्षला धीर या देहाचा ॥ 

तेहुनी तुज मज तुटला संबंधु। विठ्ठलाचा छंदु घेतला जीवीं ॥ 

या देह संसाराचा आलासे कंदाछा । म्हणोनि गोपाछः 

शरण आलो ॥ 

साधावया आत्म सुख | तेहे विटेवरी देख ॥ 

नको जाऊ परदेशी । वास करियगे पंढरिसी ॥। 

भाव धरुनि वछुकट | सुखी नाम एक निष्ठ ॥ 

नामा महरे थोणावदाई । सर्व सुख याचे पायी |" 

अपनी माता से नामदेव कहते हैं कि जव मैं नागनाथ के मन्दिर मे दर्शना्थ 

गया, तव मेरे गरीर में भक्ति का सचार हो गया और विठ्ठल को प्राप्त करने की 
चिन्ता सन मे सजग हो गई। तभी से आपलोगों के साथ के मेरे सारे लौकिक 
सम्बन्ध टूट गए। और लौकिक जीवन के प्रति उदासीनता उत्पन्च हो गयी । अपनी 
पत्नी से भी उन्होंने कहा कि आत्मसुख की प्राप्ति के लिए पढरपुर के विठठल को 
ही सदा देखते रहना चाहिए, अन्यत्र विदेश में जाने की कोई आवश्यकता नही है । 
अपने अन्त:करण में भाव और निष्ठा को हढ़ रखकर भगवान्‌ का नामस्मरण करते 
रहने से ससार के सारे चुख उपलब्ध हो जायेगे । नामदेव की भक्ति आतं भक्त की 
भक्ति है। इसीलिए उनमे एक सुनिश्चित निष्ठा और पक्‍का निदचय है जिसने 
श्री पाडुरग को ही सब कुछ मान लेना उन्हें सिखाया है। अपनी आयु के २४ वर्ष 
वे सगुणोपासना करते रहे पर निगुरे होने से उन्हे आत्मनान तथा आत्मसाक्षात्कार 





१, नामदेव गाथा-अभंग २६-३१, चित्रश्ञाला प्रेस पूना । 
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न हो सका था। उनमे नाम सकीरततेन से प्रभु के प्रति आत्यंतिक प्रेम उत्पन्न हो 
गया था और वे उसका रहस्य भी जान गए । तभी वे एक स्थान पर कहते है-- 


जीव का कतंव्य--- 


आलिया संसारी आत्माराम सुखी । घेतलिया सुखी त्रि भवनी ॥ 
जासो निया नाम आपुलेचि आधी। मग सोसमसिद्धि साथे ॥ 
सर्वहरि सग नाही दुजा भाव। प्रायंचिक गये दिसे चिना ॥ 
नासदेव महुरे सर्वदा साधनों। भरे जन वन नानापरी ४ 


प्रत्येक जीव को चाहिए कि जब वह इम ससार में आ जाता है, तब उसे 
हरकाम को करते हुए मुख से रामनाम स्मरण करना चाहिए। इससे वह व्रिभुवन 
में सुखी हो सकता है। प्रथम नाम का महत्व जान लेने से अन्य सिद्धियाँ अपने आप 
सध जाती है। सर्वत्र हरि ही दिखाई पड़ते है और दूसरा भाव ही मन में नहीं 
आता। नामस्मरण जेसा साधन, जीव सदा सर्वत्न काम में लाता है जिससे लौकिक 
व्यवहार में उसे कभी भी गये नहीं होता और भगवद-कृपा के लिए उसे जगल में भी 
नही जाना पडता । 


नामदेव ने अपने आत्म-चरित्र को अपने अभगो मे प्रस्तुत कर दिया है । 
भक्त का आत्म निवेदल-- 


इसमे मुख्य विवेच्य विषय भगवान्‌ और भक्त का प्रेम और कलह है एवम 

आत्म निवेदन है। परमेश्वर की प्रत्यक्ष कृपा तथा साक्षात्कार की अनुभूति का 
वर्णात करने वाले अभग इसमे है, तथा ऐसे प्रसगो का वर्णन है, जिससे ऐसा लगता 
है कि पाडुरग उनसे मित्रता का वर्ताव करते थे । ईश्वर मनुष्य रूप धारण कर 
अपने जीवन में किसी लौकिक प्राकृत मानव की तरह परम मित्र बन व्यवहार करता 
है। ऐसे वर्णनो को पढ़कर उन्हें आज सन्देह की दृष्टि से देखा जा सकता है। यो 
विद्वान भी इन अभगो में वणित बातो पर विश्वास नही करते, परन्तु इनको पढकर 
जरूर ऐसा लगता है कि नामदेव के अभड़ों में वर्णित वाते प्रत्यक्ष घटित हुई थी । 
कहने का अभिप्नराय यही है कि नामदेवोक्तियाँ काव्य की सच्ची अनुभूति पर आधारित 
है। वे एकदम कोरी एवम्‌ काल्पनिक नहीं बतलाई जा सकती । केवल भावना पर 
आधारित तथा ईइ्वर-निष्ठा की सहायता से नामदेव का काव्य-सर्जन नहीं हुआ। 
इस काव्य को एक भक्त की सच्ची और प्रांजल तथा प्रत्यक्षानुभूति का परिपक्‍व 
_ल ही मानना चाहिए। इसकी सत्यता का आज कोई प्रमाण उपलब्ध नही है। 


१. सासदेवाची गाथा--अभंग १७१, चित्रद्ञाला प्रेस पुना, पु० २५६ । 
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पर इसकी निश्चित जानकारी नामदेव जैसे पहुँचे हुए वेष्णाव संत विश्वासपूर्वक दे 
सकते हैं और वह भी केवल अपनी अनुभूति के वल पर । अतः: यहाँ तक को कोई 
अवकाश नही दिया यया है । प्रत्यत इस विपयमें मेरा कोई अधिकार न होनेसे नामदेव 
के अभंगों को पढ़कर मुझे जो भी अनुभूति उत्पन्न हुई उसी का आश्रय मैंने यहाँ पर 
लेने की चेष्टा की है। नामदेव के आध्यात्मिक विचारों की पृष्ठभूमि इस आत्मचरित्र 
में उपलब्ध हो जाती है। 

नामदेव का आत्मचरित्र अध्ययन करने योग्य है। बतएवं जिन्हे उसका 
अध्ययन अभीष्ट है वे इसके पूरे प्रकरण को पढ़ सकते है। नामदेव और केशव 
अर्थात्‌ भक्त और भगवान्‌ का एक ही रूप है इस भाव को देखिए -- 


पक्त और भगवान का अभिन्‍नत्व--- 


केशवाचे प्रेम नामयाची जारे । नाम्या हृदयी असरो केशवाते ।। 
नामा तो केशव । केशव तो नामा। अभिन्‍नत्व आस्हा 
केशवासी ॥ 
नामा महस्ते केशवा दुजे परा नाहीं । 
परि प्रेम तुझ्यां ठायी ठेवियेले ॥ 
केशव का प्रेम नामदेव ही जानते है भौर नामदेत्र के हृदय में केशव रहते 
हैं। इसे नामदेव भौर केशव ही जानते है। दोनो मे अभिन्नत्व है। परस्पर 
हंतभाव नही है। अपना सब कुछ मैंने हे केशव ! तुम्हारे चरणों मे समपित कर 
दिया है। श्रन्त करण से एक किन्तु झरीर से भिन्न ऐसे हम दोनो हैं। अपने इष्ट 
को वे बड़ी आत्मीयता से व तत्परता से बुलाते हैं--- 
डोले शिण ले पाहाता वादुली । अवस्था दाठली हृदया साजीं ॥* 
भेरे नेत्र राह देखते-देखते थक गये । हे विठठल ! आपसे मिलने की इच्छा 
मेरे अन्त:करण मे भर आई है। उत्कठा से और उत्सुक्रता से व्यग्र नामदेव की 
चिन्ता पराकोटि तक पहुँच जाती है और वे कहने लगते है कि कही किसी भक्त ने 
तो आपको नहीं राक लिया ? इतनी देर क्यों लगा दी ? है विदठल ! अब ज्ीघ्र 
आओ । आपको पुकारते-पुकारते मेरा कठ भर आया है तथा सूखने लगा है । 
आपमे पूरे विश्वास के साथ मैं अपनी भावना से दशों दिशाओं मे आपको खोजता 
हूँ--प्रतीक्षा करता ह। मेरे प्राणो से भी प्रिय विदुठल आप कब जाजेगे ? आपका 
आलिंगन और स्पर्श मैं कब कर पाऊंगा ? व्रेचेनी से तड़प-चड़प कर नामदेव जमीन 


१. सार्थ नामदेवाची माथा-अन्नंग १३, पु० ४डंड | 
२. सकल सन्त गाया-नामवेव अभंग, १२६६ पृ० १७८। 


३द्द८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


पर छटपटाते है और आतंता से गृहारते हुए अपने उपास्य को पुकारते हैं । उनका 
गला भर आया है। 

बचपन में ही नामरेग ने विठुठल को नैवेद्य दिखाकर प्राजल भात्र से उसे 
ग्रह करने के लिए कहा -- 

केदवा माधवा गोविदा मोपाछा । जेबीं तु कृपाछा पांडुरंगा ॥* 

हे केशव ! माधव ! गोविन्द ! गोपाल ! हे पाडुरग ! हैं कृपालु ! 
हैं दशरथ नंदन ! अच्युत ! हे वामन ! तुम भोजन कर लो। हे नरहरी ! 
हे कृष्ण ! हे मधुसूदन ! भोजन ग्रहण करो । इस तरह नामदेव के आतं स्वर से 
पुकारने पर भगवान्‌ ने नवेद्य ग्रहणा कर लिया । 


इस तरह सचमुच नंवेद्य ग्रहरा करने पर माता गोणाई तथा पिता दामाशेटी 
को अत्यन्त आश्चर्य हुआ । इसके वाद का सारा विवेचन बड़ा ही मारमिक और 
रसग्राही है। नामदेव ने भगवत्‌ विपयक रति के पारमाथिक अनुभव बचपन से ही 
बड़े अनमोल पद्धति से लिये है । उनके द्वारा रचित माधुय भाव को प्रदर्शित करने 
करने वाला एक पद देखिए--- 
नामदेव की माधुयें भावना-- 
नको वाजयू श्री हरि सुरली । 
तुश्या सुरलि ने तहान भुक हरव्ठी ॥ब्रु ०। 
गोपाछ गड्यांचा समेत, हरिसंगे खेल, कु जवनों रमली ॥। 
खुटल्या वनयुचा वेग, वर्षति मेघ, चढें स्थिरावली ॥। 
नामा चरणोचा दास, विनवितो आस, आशा नाही पुरली ।।* 


नामदेव विनम्रतापू्वंक निवेदन करते हैं कि हे श्री हरी ! तुम मुरली मत 

बजाओ | तुम्हारे मुरली वजाते ही हम सव की भूख प्यास ही नष्ट हो गई । 

फलतः गोपाल अपने सखाओ सहित तुम्हारे साथ खेल में मग्त है। ग्रोप-गोपियाँ 

कुजो मे तथा कु जवन मे ही रमे है। तुम्हारी मुरली की ध्वनि से तथा उसकी 

मिठास से वायु की गति रुक गई है । मेघ वरस रहे है, तथा जल भी स्तबव्ध हो 

गया है। नामदेव कहते है, 'मैं तो आपके चरणों का दास हूँ' अतः पुनः पुनः 

आपसे भाज्ञा के साथ कहता हू कि मेरी आशा मुरली की ध्वनि सुनकर परिपूर्ण 

_ही हुई, अत. पुन. पुनः उसे सुनाइये । मै सुनने के लिए उत्सुक और लालायित हूँ। 


१. नामदेवाची सार्थ गाथा-अभंग ३१३।५, प्र० २८० । 
२. चामदेव पद-सार्थ गाथा । 


तुलनात्मक अध्ययन ३६६ 


इन्द्रियों की चंचलता-7 . 

नामदेव की भक्ति उनका क्वित्व, उनका कीस्ण्य आदि भावनाओं की 
यथार्थ परिचय प्रीति करने के लिए उनका एक छूपक देखिए । इसमें चंचल ओऔर 
सस्‍्वैर तथा अनिवन्ध इन्द्रियों की प्रवृत्तियों को चेतुओं के पे में बतलाकर 
कहते हैं: 

कुत्ता थमाल ले थमाल अपुल्या गाई। 

आम्ही आएुल्पा घलासी जातो झाई रत्न ०॥ 

नाही तर घाडिन रे गोपाक्ँच्या जोड्या १॥ 

नामा स्हणें रे मोष्ट रोकंडी पाही धो 


तुतलीवाणी मे जब वे बात्मीयता से सहज छेल-खेल में ही बतलाते हैं, कि उनके 
इन्द्रियों की गायें तथा उनकी अनिवंध भरवृत्तियों को रोकते पर की वे नहीं रोक 
पाते । इसमें प्रदर्शिक साधक माँते तोतले बोलो से युक्त है । हें घ्वमि-काव्य की 
एक सरल उदाहरण मात्रा जा सकता है। हें पा ] थे इन्द्रियों की गायें सम्हाले 
नहीं सम्हलती हैं । एम इनकी देखभाल करों । कल हमारे घर वहेे चीका और 
खोआ बनाग्रा गया था । तुम सबने समिलकर अधिक मांत्रों म॑ उसे खा लिया। न 
बेचारा गरीब ठहरा । क्षतः मुझ बहुत अप मात्रा में तुम सब ते दिया। तुमे 
कहोगे इसे कुछ नही समभझता । यह तो तुतला बोलने वाला हैं । कृष्ण कहते है, 
तुम चुप रहो भरी समझ में सव आ गया है। तुम्हारी इन्द्रिय रूपी गायो को मैं ही 
फेरता है । उसे बात की स्मरण रखो । अनच्यया गोपालों की जोड़ियाँ तुम्हारे साथ 
शरारत करते भेज दू गा । तामदेंव कहते है कि मेरी यह बरतें कितनी रोकड़ी है । 
सूर के इसी तरह के विवेचन से यह लनीय हैं । सवा 

माधी मेरी इक गएई ४. --संक्षिप्त सुरसागर-पद एड । 

झपने गुरु विसोवा खेंचर स्वामी के दिये हुए ज्ञान से उनको जो स्वरूप 

साक्षात्कार हुआ उसका बर्णुत वे करते हैं* -- 
गुठ ऊँपा से सम्पन्त तामदिव को स्वरूप साक्षात्की र-ः 

नाचू कीर्तेनावे रंगी १ ज्ञानदीप लादू जगीं 0 

सर्व सांडूनी माराई । वे विदठल रघुमाई ४ 


१, मासदेवाची गाया -- 7 पक्ष शक - (जोषण) अमभंग, पु० प७ । 
२. अी नामदेवाची सायें गाया--अभेंग ९४८) 2* श्धर 


३७० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


परेहून॒ परते घर। तेथे राहू निरन्तर ॥ 
सबचि जें अधिष्ठान । तेचि साझके रूप पूर्ण ॥ 
अवधी सत्ता आली हातां। नामयाचा खेचरो दाता ॥। 


गुरु खेचर स्वामी की कृपा से आत्म प्रतीति हो जाने के कारण मैं कीत॑न के 
रग में आनन्द से तानूगा और उसमे ज्ञान का प्रकाश प्रज्वलित करूगा। सब कुछ 
छोड़ छाडकर सुख से विठठल-रघुमाई कहुगा । परो से परत्र आत्मरूप विढठल ही 
मेरा विश्राम स्थल है और मैं नित्य वही पर वास्तव्य करूगा | मुझे ग्रुरुकी कृपा 
से अखिल विश्वसत्ता मेरे हस्तगत हो गई है। मुझे मेरे पूर्णा स्वरूप की निस्सदिस्ध 
अनुभूति हो गई है। इसी से मैं अब नित्य अपनी भक्ति करूगा ऐसा अब वे निश्चय 
कर लेते है । 


सदगुरु के द्वारा पथ प्रदर्शन-- ॥ 


नामदेव को विसोबा खेचर से जब ज्ञान प्राप्ति हो गई, तव ससार के लिए 
जो दुख उनके मन मे था वह भी नष्ट हो गया । इसी बात पर वे सदगुरु के प्रति 
कृतज्ञता ज्ञापन करते है। यथा--सदुगुरु सारिखा सोइरा जिवलग़। तोडिला 
उद्ेगय ससारी चा ॥ काय उतराई होऊ कवण्या गुणे। जनन्‍्मा नाही देरों ऐसे 
केले ॥ माझे सुख मज दाखविले डोछा | दिंधली प्रेम कछा नाम मुद्रा । डोछियाचा 
डोढछ़ा उघडिला जेरो । लेवविशे लेरो आनदाचे ॥ नामा महरणे लिकी सापडली 
सोय । न विसवबे पाय खेचराचे ॥* 


सफल जन्म मोको गुरु कीना। दुख बिसारि सुख अन्तरि दिना । 

गिआन अन्जन सोकड ग्रुरुदीता । रास नास बिनु जीवन सन हीना ॥ 
नामदेव स्मरण कर जाना । जग जीवन सिऊ जीवू समावना ॥* 
सदगुरु जैसा मित्र और हितकर्ता मिल जाने से सासारिक उद्ंग नष्ट हो 


गया। मैं किस प्रकार इस उपकार से उऋण हो सकूगा। मुझे जन्म मरण के 
आवागमन से मृक्त कर दिया तथा मूझे मेरा वास्तविक सुख प्रदान कर दिया । 
नाम-मुद्रा देकर मेरे अन्त.कररा मे प्रेम की विह्नलता उत्पन्न कर दी। ज्ञान की 
दीप्ति से नेत्रो के नेत्र खुल गये । आनन्द की उपलब्धि मिल गई। अब मैं ऐसे 
साधन को कदापि नही छोड्टंगा। तथा विसोबा खेचर के चरणों में ही पड़ा 
रहेंगा । | 





१. नासदेवाची गाथा--अभंग १५०, पृ० ३१७, चित्रशाला प्रेस पूरों । 
९. भामदेवाची गाथा--अंभद्ध ४७, पृ० ४६२, चित्रशाला प्रेस पूरों । 
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मेरा जन्म गुरुने सफल कर दिया। नामस्मरण का सृुल्य मुझे जात हो 
गया। दुख की विस्मृति हो गई और आध्यात्मिक सुख अन्त करण मे स्थित हो 
गया। ज्ञानाज॑न से यह प्रतीत हो गया कि बिना रामनाम के सारभूत तत्व अन्य 
और कोई नही है। जीवात्मा और परमात्मा अभिन्न है यह तथ्य भी मैंने जान 
लिया । 
नामदेव अपने मन को उपदेश कर समभाते है।--- 
सनाचे मन पण सांडित रोकड । अन्तरिचें जोडे परन्रह्म ॥॥ 
नाथिला प्रपंच घरोनिया जीवीं । सत्य ते नाठवी कदाकाछी 0७ 
अजूुनि तरी सांडी नाथिले लटिके । तरसील कवतुके म्हरो नामा ॥। 
मन का चाचल्य और मनस्थिति को मृक्त कर देने से अर्थात एकाग्र होकर 
हृदयस्थ परब्रह्म से सम्बन्ध जुड जाता है। इसी को सदा साथ रखकर मैने लौकिक 
व्यवहार नष्ट कर दिया है। है मेरे मन ! तू इस सत्य को गाँठ मे बाँवले। अब 
भी क्षएभगुर और मिथ्या स्वरूप सासारिकता को तू छोड़ दे तो तेरा सचमृच 
उद्धार हो जायगा । 


ज्रह्म का स्वरूप-- 


सामदेव अपने उपास्य का इस प्रकार वर्णान करते है*-- 
सगुण निर्गुण श्रुति ज्या बोलती । तो तु माके चित्ती 
पंढरी राया ॥ 
देव दगडाचा भक्त हा मायेचा | संदेह दोधांचा फिटे कसा ॥ 
ऐसे देव तेहि फोडिले तुरकी। घातले उदकीं बोभातिता ॥ 
ऐसी ही देवते नको दावूं देवा । नामा म्हणे! केशवा विनवितसे॥। 
जिसे श्रुतियों ने समुण और निर्गुण इन दोनो स्वरूपों वाला बतलाया है, 
वही तू हे पंढरिनाथ ! मेरे चित्त मे बसा हुआ है। तू जितना भी है उतना सब में 
स्थित है अतः मैं तुम्हारा वर्णन केसे कर सकता हूँ ? मेरी यही इच्छा है कि तुम्हारे 
चरणों की मिठास मैं कदापि न छोडू । मेरा यही भाव तुम पुष्ट करते रहो । 
भीमातट पर तुम्हारा निवास है इसकी साक्ष्य पुंडलीक मुझे दे रहे है। नामदेव, 
केशव से यही माँगते हैं । भक्त और भगवान्‌ का स्वरूप बतलाते हुए वे कहते हैं कि 
भक्त अपनी भावना से भगवान्‌ को देखता है और वैसे मूरति तो पाषाण की ही 


१. नामदेवाची गाथा--अभड्ः ४७, चित्रशाला प्रेस, पृु० ४६३ ॥ 
२. नामदेवाची गाथा अभद्भ---४७२ और ४२५, पृ० ४६२ और ३६० 


(चित्रशाला प्रेस) - 


३७२ हिन्दी और मराठी के बेप्णव साहित्य का 


रहती है। दोनों के मन का सन्देह कैसे दूर किया जाय ? प्रस्तर देवमूर्तियाँ तो 
तुरको के द्वारा भग्त की गई । उनको पानी में डुवोकर रखने पर भी न वे चिल्लाई 
और न कुछ हो सका। अतः मेरा यही निवेदन है कि सर्वव्यापी परब्रह्म के प्रति 
मेरी भक्ति बनी रहे। अपने मन को पुनः उपदेश भोर चेतावनी भी वे देते हैं 
यथा --- 


परकव्रह्म जे चितती आसा ते भावसी । राम भगत चेतिय फे अचित मन रासी । 
कंसे मन करे गारे संसार सागर विल्को बना । भूठी माया देखके भुलारे मना ॥ 
सिपि के जन्स देला ग्रुरुपदेस भला संत के प्रसाद नामा हर से सिला॥। 


है रामभक्त भव चेतजा जो अचित्य है और मन से असीम है उसे यदि तू 
अपना लेगा तो आजा से भावना मे उसे पा सकता हैं। विप से भरा हुआ संसार- 
सागर इसके विना तू कसे पार करेगा ? गुरु ने छीपी जाति में उत्पन्न मुझे अच्छा 
उपदेश दिया है कि यह माया 'कूठी है, इसमे भूलकर भी मत उलझ। ननन्‍्तों के 
प्रसाद से मुझे हरि मिले है । 
स्पष्ट है कि नामदेव सगरुणा और निगुण ब्रह्म के स्वरूपो के जानकार और 
उपासक थे । मूर्ति भंजन का स्वरूप जब तक उन्होने यात्रा मे नहीं देखा था, तब 
तक वे सग्रुणोपासक बने रहे और यात्रा कर लेने के वाद तथा तदुयुगीन राजनीतिक 
और घामिक परिस्थिति को ठीक-ठीक समभकर वे निगु सणोपासक बन गए। 
सन्त ज्ञानेष्वर तथा विसोवा खेचर के उपदेशो और सम्पर्क से निगम झा भक्ति उनमे 
अधिक रूप में सजग हो गयी । साधना-मूलक-नाथ सम्प्रदाय की विशेषताएं और 
भावमूलक भागवती भक्ति का अपूर्व समन्वय नामदेव मे विद्यमान है । नामदेव की 
कवीर के सन्त मतवाली विज्ेपताओं को समभने के लिए प्रा. राजनारायणा मौ्व॑ 
लिखित राष्ट्रवाणी मे प्रकाशित 'सत नामदेव की निगु ण भक्ति' यह लेख तथा 
सामदेव पदावली” पूना विश्वविद्यालय द्वारा अकाशित दोनो विभेप हृष्टव्य हैं ।* 


नामदेव की भक्ति और आध्यात्मिक विचारो का स्वरूप--- 


नामदेव का भक्तिमार्ग उत्कट भक्ति से सम्पन्त है। पाखडियों और दरियों 
के लिए उनकी भाषा कठोर बनकर प्रस्तुत हुई जो उनकी कुरीतियों और दभो का 


१. नामदेवादी गाया--अभद्भू ४२, पृ० ४६२ । 
२. सन्त नासदेव की निर्गुण भक्ति--ले०प्रा० राजनारायण सोय॑, राष्टरवाणी सं. ११ 
वर्ष १५ मई सनु १६६२ तथा नामदेव पदावली सम्पादक डा० भागीरय सिश्र 
-पुणे विद्यापीठ पुरो-७ । 
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श््‌ 


परिस्फोट करती है। परमार्थ का क्षेत्र उनकी दृष्टि में ज्ञानी, अज्ञानी, अस्मिता 
प्राप्त और अस्मिता-रहित आदि सबके लिए है तथा भक्ति के अतिरिक्त अन्य साधन 
वेकार हैं। भक्ति को आध्यात्मिक मार्ग का वे एक प्रमुख साधन मानते हैं। जो 
कोई भी प्रत्यक्ष राम को वतला देगा उसके वे अनुयायी बनने के लिए तंयार हैं । 
पाडुरंग तो भावों का भूखा है। हरिनाम रूपी वेणुताद से मुग्ध होकर चरने वाली 
और भीमा नदी का पानी पीकर भक्तों पर कृपा करने वाली कामधेनु की तरह 
विठठल हैं। इनकी भक्ति के चरणों पर ज्ञान भी विनम्र होकर नत हो जाता है । 
नामदेव की कविता में नाम-माहात्म्य ही प्रमुख वर्ण्ण विपय है। नामस्मरणा से 
ईश्वर प्राप्ति हो जाती है। अन्य सारे कार्य नाम के बिना फीके है। नाम अमृत से 
भी मधुर होने से सभी अहनिश उसको चख सकते है । एक रामनाम सारे पातकों 
से मुक्ति दिलाता है। नाम सुखनिधान और पतित पावन होने से नाम स्मरण करने 
वालो का उद्धार हो जायगा । मिठास भरी नामदेव की वाणी अत्यन्त सुमघुर है जो 
महाराष्ट्र में तो प्रसिद्ध है ही परन्तु पजाब में भी ब्रजभायषा में नामदेव ने इसी के 
आश्रय से भक्ति की धारा वहाई है । नामदेव के पद और साखियाँ देखकर लगता 
हैं कि कवीर के साहित्य में मिलने वाले सिद्धांत, तत्व और प्रतिपादन शैली नामदेव 
से ही उनको उपलब्ध हों गई थी । नामदेव के हिन्दी पदों पर मराठी का प्रभाव 
वराबर परिलक्षित हो जाता है। मराठी की तरह रूपक और हदृष्टान्त उनके हिन्दी 
पदो में भी विद्यमान हैं। भगवाच्‌ प्रेम स्वरूप है। भक्त अनन्य होकर भगवान्‌ से 
प्रेम का नाता जोडता है। नामदेव ने इसे ऐसा सिद्ध किया है कि भगवान्‌ का 
सगुणा रूप हृदय में प्रतिष्ठित हो जाय । इसी से अपनी मनस्थितियों के अनुसार 
आतं, करुणा भरी, विनय परक और सहृदयतापूर्ण अभिव्यजना नामदेव ने की है । 
सन्‍्तो के सहवास से सम्पन्त होकर व उनके प्रेम-प्रसाद से, नाथ-सम्प्रदाय की और 
वारकरी-सथ्रदाय की विशेपताएँ, जञानाश्रयी-निगु ण॒-भक्ति, उत्कट सम्रुण-भक्ति और 
नामस्मरण की विशेषताएं नामदेव-साहित्य मे परिपक्व और सम्पन्न आध्यात्मिक 
रूप मे प्रस्तुत हैं । 
नामदेव नामस्मरण की महिमा इस प्रकार गाते हैं--- 
जैसे ताप दे निरमल धामा | 


तेसे राम नाम विनर बापुरों नामा ॥ 

भर >< ८ 
तु दाना तू बीना | में विचार कियां करी ॥ 
नामेचे सु आमसी वरवसन्द तू हरी ॥ 


॥% 
थ्ध 


ः 


१. पजावांतील नासदेव--शं. पा. जोशी, पद २०, पु० १०११ 


३७४ हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


जैसे बिना सूर्य प्रकाश के निर्मेल धूप असभव है उसी प्रकार नामदेव बिता 
रामनाम के वेचारा अनाथ प्राणी है। भगवान्‌ का नामस्मरण मेरे जेंसो के लिए 
एक बहुत बडा आधार है । अन्घे की लकडी का जितना महत्व अन्धे को होता है 
उतना ही महत्व मुक्े अपने नामस्मरण के आधार का है । है परम कृपालु अल्लाह ! 
तुम दानशुर हो अत' सबको देने वाले और सब से पत्र, पुष्प फल तोय' के हिसाव 
से लेने वाले के रूप मे ही सब तुम्हे पहिचानते है । तुम नानी, तथा दूरदृष्टि वाले 
हो । तुम्हारी शक्ति का मैं पामर क्‍या और कंसे वर्णात कह ? नामदेव कहते है 
हे स्वामी ! हे श्री हरी |! ससार के जीवमात्रो को क्षमा प्रदान करने वाले मात्र 
तुम ही ही । 
भजन की एकाग्रता मे लौकिक व्यवहार-विस्म रण-- 
नामदेव परमेश्वर भजन में अपनी सुधबुध बिलकुल भूल जाते थे। इसका 
एक उदाहरण हृष्टव्य है-- 
जब देखा तब गावा ॥ तऊ जनु धीरज़ु पावा ॥ 
नादि समाइलो रे सतिग्रुर मेटिले देवा ॥ 
>< ><्‌ 2< 


जह अनहत सुर उजारा । तहूँ दीपक जले छांरा ॥' 
गुरु परसादी जानिआ । जनु नासा सहज ससानिआ ॥”* 


सदगुरु ने मेरी और भगवान्‌ की भेट करा दी ! उन्हीं की कृपा से मेरी यह 
दशा हो गई कि जब मै नामस्मरण करने लगा तो भजन में मुझे भगवान्‌ दिखाई 
दिये । मै परमेश्वर के रूप में विलीन हो गया। परिणामत घेयेँ और आनन्द 
मिल रहा है | धूमिल, अस्पष्ट तथा घुघला प्रकाश भी दिखाई पडने लगा है | विना 
आघात से उत्पन्त ध्वनि एव. शब्द सुनाई पडने लगा है । ज्योति प्रकट हो गई । 
यह सारा गुरुकृपा का प्रत्यक्ष फल है। मेरे रत्नजटित अच्त:करणा में भगवानु का 
विद्युत प्रकाश चमकता है और पता चलता है कि भगवान्‌ आत्मा मे और हृदय में 
सवंत्र पूर्ररूप से लबालब भरे हुए है। बाह्य जगत में प्रकाशित सारे दीपक उसके 
सामने फीके पड गए है। यह सारा सहज ही हो गया और वह भी गुरु-प्रसाद से । 
भगवान्‌ की प्राप्ति के भिन्‍न-भिन्‍न मार्ग है। नामदेव के अनुसार भगवद्‌-प्राप्ति का 
म््ग इस प्रकार है--- 

कोई बोले नोरवा कोई बोले दूरो । जल की मछलो चर्र खजुरी ॥ 

काइरे बकवाद लाइउ ॥ जिन हरि पाइड तिन हि छपाइउ ॥। 

पंडित होइक॑ वेदु बखाने ॥ सुरखू नामदेऊ रासहि जाने ॥* 
१. पंजाबातोल नासदेव--शं. पा. जोज्ञी, पद ६, प्रृ० रद । 
हैः १) 5 पद १७, पृ० १६ ॥ 
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कोई कहते हैं ईश्वर पास है, कोई कहते है कि वह दूर है। ऐसी वकवास 
किस काम की ? इस प्रकार का विधान एवं उक्ति ठीक इसी प्रकार की है जैसे यह 
कहना कि मछली खजूर के पेड़ पर चढ़ गयी । तात्पर्य यह कि ये सारे कथन व्यर्थ 
है। वास्तव मे जिन्हे भगवान्‌ के दर्शन हो गये वे उसको गुप्त ही रखते है। पडित 
वेदोच्चार बडे जोर से करते हैं पर मैं मूर्ख हुँ और ईश्वर को पूर्रातया पहिचानता 
हूँ। इसमे पडितों की अहकार भावना को उन्होने फटकारा है तथा भक्त की 
विनम्रता अपने निवेदन में प्रकट कर दी है । 
ब्रह्म का सर्वव्यापी स्वरूप-- हु 
नामदेव को सर्वज 'सर्व खलु इदम्‌ ब्रह्म!” का साक्षात्कार होने लगा और वे 
कहने लगें--- 
«. एक अनेक व्यापक पुरक जद देखो तद सोई । 
माया चित्र विमोहित बिर्ला बुक्के कोई ॥। 
कहुत नामदेव हरि की रचना देखो हृदय विचारी । 
घटघद अन्तर सूर्व निरन्तर केवल एक मुरारी ॥"7 


१ 


सब गोविन्द है। गोविन्द के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । प्रवाह, तरंग 
वीचियाँ पानी से भिन्‍न नही है तद्वत्‌ यह सारा विश्व प्रपपचः उसी ईश्वर की लीला 
है। इस हरि की रचना में एवम्‌ स्वभूतों मे वही एकमात्र परव्रह्म विराजित है । 
घट-घट में केवल एक गोविंद ही विद्यमान है। भक्त ही भगवान्‌ अर्थात्‌ राम बन 
गये । फिर भी तुम मेरे परमात्मा और मैं नुम्हारा भक्त, तुम पूर्ण और मैं अपूर्णा । 
यह नामदेव की भावना उनके विनम्र भक्तिमार्ग की सूचक है। डा० रानडे की यह 
सूचना वडी महत्वपूर्ण है कि कोई यह न समझे क्रि मै पूर्ण ब्रह्म वन गया हूँ क्योकि 
इसमें धोखा-भय है । 

न ॥$ कांड उतत्श ण एलठव्फञापव! छ/ठडा८5१ए28 728॥5880॥079, 07 
क्षॉशाशओला 0 ह6 वंश बला ए05ञए06 0 प्वा, 7४6 52०0५, 
जाली गराब५४ 96 7९8९०६वय 99 ग्रधाधा।ए शागवि0पा 8 धागा 0ी धाए02970९ 
0 52[-००॥78घिएथा0ए५.!< 

अपने अखण्ड प्रयत्नों से क्रमशः ऊपरी स्तर के साक्षात्कारी अनुभव लेते 
रहना इस जग में संभव है। उतने ऊंचाई वाली अवस्था तक पहुँचते रहना इतने 
ही लक्ष्य का अनुसरण मानव के लिग्रे संभाव्य है, क्योकि इस ध्येय मे पूर्णत्व का 


१. नामदेवाची गाथा--पद ४६, पृ० ४६३, (चित्रश्ञाला प्रेस) । 
२. पाथवे दु गॉड>-डा० रा. द. रानडे, प्र० १९७। 
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अहड्भार नही तथा साधक के प्रयत्नों में शिथिलता निर्माण करने वाती अल्प 
सतुश्ता भी नहीं है ।' 
इसीलिए नामदेव कहते हैं*--. 
'रामहि जपही रामहि जाने छोड़ करम की आशा । 
रामहि भज, तई रामहि होई, प्रणवे नामा दासा !! 
जलते तरज्भ, तरजड्भरते है जल कहन सुनन को दूजा । 
कहत नामदेव तू मेरो ठाकुर जब ऊरा तू पुरा ॥४ 
राम जपने से तू राम जान लेगा। तू कर्म की आजा छोड दे। तब तू 
राममय हो जावेगा । दधि को विलोने से घृत वन जाता है वह पुनः एक नहीं हो 
सकता । पूजा, पुजापा और पूजनीय सभी अभिन्‍न हैं। फिर भी नामदेव का कहना 
है कि मै भक्त हूँ अतः अधूरा हूँ और तुम परमेश्वर हो अतः पूर्णा हो । 
नामदेव अपनी अच्तरात्मा से तिकलने वाली ध्वनि से परमात्मा का गुणगान 
करते थे। इनके शब्द वेराग्य-परक भावना से भरे हुए है। एक स्थान पर वे 
कहते है*--- 
नामदेव की वे राग्य भावना-- 


वेद पुरान सासत्र अनन्ता गीता कवित न गावउगो । 
अखंड मंडल मिरंकार महि अनह॒द बेनु बजावऊगो ॥। 
बेरागी रामहि गावऊगों ॥ 
पंच सहाई जन की सोभा भले-भले न कहावऊगो ॥ 
नामा कहे चिकुहरि सी उराता सुन्त समाधि पावऊगो ॥ 


अपनी आयु के पूर्वार्थ में सगुणोपासक बने हुए नामदेव पजाव में जाकर 
निगु णी संत बने और भक्तिमार्ग के निष्ठावन्‍्तः प्रचारक बनकर प्रचार करते रहें। 
इसी का परिणाम उनके बाद के सन्‍्तो पर विज्येपतः कबीर आदि पर अधिक पडा 
है । इस ऐतिहासिक तथ्य की और सत्य की उपेक्षा नही होनी चाहिए। परमेब्वर 
एक महान्‌ शक्ति अथवा सत्ता मात्र नहीं है | प्रत्युत अनन्य भक्ति करने पर परमेश्वर 
का सहज सुलभ दर्शन एवम्‌ साक्षात्कार हो सकता है ऐसा प्रतिपादन तामदेव ने 
अपनी अनुभूति के आधार पर ही किया । चौदहवी से पंद्रहवी शत्ती का कालखण्ड 
इस्लामी आक्रमणो और अत्याचारों का होने से तथा इस देश की प्राचीन आर्य 





१. रामदेबाचे आध्यात्मिक चरित्र व ज्ञानदीप---ग, वि. तुल्वपुछे, पृ० १४७ । 
२. पंजाबातील नामदेव--शं. पा. जोशी, पद ३१, प्रृ० ११४ । 
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सस्क्ृति पर विध्वसक प्रह्मर हो जाने से एक प्रक्षुबद्ध॒ और भयप्रद वातावरण सर्वत्र 
निर्माण हो गया था। तभी इस परिस्थिति का पढरपुर से पजाव तक के भ्रमण 
काल में और अपने उधर के वास्तव्य काल में नामदेव ने सूक्ष्म निरीक्षण कर लिया 
था। अतएव एक ईश्वर, जाति भेदातीतता, मूर्ति पूजा का वहिष्कार जैसे सिद्धातों 
पर आधारित सहज सुलभ भक्तिमार्ग का प्रतिपादन नामदेव ने जोर शोर से आरम्भ 
किया । नामदेव के ये विचार अत्यन्त महत्वपुणं है। नामदेव के भगवान्‌ अन्तर्यामी 
ओर सबंत्र विद्यमात हैं। उनका कहना है--- म 
ऐसो रामराई अन्तरजामी । जेसे दरपन माहि बदन परवानी । 
बसे घटाघट लीप न छीपे। बंघन घछुकता जातुन दोसे ॥। 
पानि माहि देखु मुखु जेसा । नामेक्ना सुआमी बीठलु जैसा ॥* 
है भक्तों ! परमेश्वर सव के हृदयों में विद्यमान है। जिस तरह दर्पण में 
देखने वाले को निजी मुख प्रत्यक्ष दिखाई देता है, इसी तरह ब्रह्मज्ञानी मनुष्य को 
ईश्वर विपयक ज्वान प्राप्त हो जाता है। ऐसे ज्ञान से दिव्य प्रकाश सामने आता 
है। बघधन-मुक्त एवम्‌ ब्रह्मज्ञानी के लिए मनुष्य की जाति और कुल से कोई 
सरोकार नहीं। सव प्रारिमात्रों के हृदय मे ईश्वर का अस्तित्व है। अतः 
नामदेव को अपना स्वामी विठठल सर्वत्र दिखाई पडता है। 
नामदेव की माधुर्य भक्ति -- 
माघुयें भावना से परिपूर्ण नामदेव का एक पद हृष्ठव्य है-- 
में बऊरी मेरा राम भतारु॥ 
रचि रचि ताकऊ करऊ सिगारु ॥ 


कबीर का पद हेरे राम मैं तो राम की वहुरिया । इसके साथ नुलनीय हो 
सकता हैं। नामदेव की उक्ति है कि वे एक वावरी स्त्री है जिसका पति राम है । 
उसके लिए ही यह सारी साज सज्जा नामस्मरण इत्यादि है। लोग इस कृति 
की चाहे जितनी निनन्‍्दा करे नामदेव को इसकी कोई परवाह नहीं है। मैं 
भगवन्नामामृत रसायन का पान करने में मग्त हुँ। इसी से मुझे श्रीरग प्रभू विठठल 
की भेट हो गई और उसकी पूर्ण अनुभूति साक्षात्‌ हो जाने से मैने उसको चीन्‍्ह 
लिया है ऐसा उनका विनम्र निवेदन है | 

नामदेव ऐसे प्रभु का पूजन सर्वत्र करते हैं क्योंकि '"नामे सोई सेविआ जह 
देहुरा न मसीद ४ पंढरपुर से पंजाब तक नामदेव ने भगवद-भक्ति का प्रचार किया। 





१. पंजाबातील नामदेव--झं. पा. जोशी, पद ४५८, पु० १४८। 
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इसी भक्ति से उन्हे अष्ट-सात्विक भावों के आध्यात्मिक अनुभव मिले। पाइरद्भ 
मिलन के आनन्द से वे गदगद और क्ृतक्ृत्य हो गये । क्योंकि उनका विटुठझल 
स्वेगुरा मडित एवम्‌ परम क्ृपालु है। इसका हृढ विश्वास उनमे जागरुक रहा | 
कही उसे नजर न लग जाय यही उनकी चिन्ता है। यह भाव और कला का सुन्दर 
शोभन चित्र चिन्त्य है-- 


श्याम मृत डोछस सुन्दर सावत्ठी । ते ध्यान हृदय कमछीं घरनि ठेलो ॥॥ 
सकहछ स्थिति सुखाचा अनुभव भाला। सकछ विसरला देहू भाव ॥ 
नामा महणे देवा दृष्टि लागा म्हुणीं । पुण्डलोका धर्म करनि जोडलासो ॥" 


; नामदेव को एक स्फूरतिदायक हृदय स्पर्णी अखंड आनन्द का अनुभव हुआ 
क्योकि श्यामल सुन्दर विठठल सूर्ति को उन्होंने हृदय में घारणश कर लिया था । 
मन स्वरूप मे रंग जाने से देहजनित व्यापारों का भान न रहा । सासारिक चिताएं 
मिट गयी, द्वित्व की भावना विनष्ठ हो गयी । अद्यानन्द की प्रत्यक्षानुभृति प्राप्त हो 
गयी । शरीर पुलकित हो गया । नामस्मररश से जन्म मृत्यु के आवतंनों से मीक्ष 
मिल गया । पुडरिक की कृपा से ऐसे विठठल का मुझे सहज अनुभव मिला । यह 
चिता उत्पन्न हो गई कि कही उनके सुन्दर विदुठल को किसी की नजर न लग 
जाय । 


नामदेव की अन्तिम इच्छा में भी विनम्र आत्मनिवेदन बडा माभिक है । 
जो उन्हें श्रेष्ठ कोटि का सत्त सिद्ध करता है-- 


माभिक आत्म निवेदन-- 


वतन आमुची सिरासी पंढरी। विठोबाचे घरी नांदशक। 
सेवा करु नित्य नावू महाह्वारी ' नामराची उजरी जागऊ तेथे | 
साधु सन्‍्ताशरण जाऊ मनोभावें । प्रसाद स्वभावे देती मज ॥ 
नांसा म्हरोे आम्ही पायरीचे चिरे। संत पाय हिरे देती वरु ॥* 


+्॒ 


पढरपूर हमारी बषोती से सप्राप्त जागीर है। इसके मं में हम सतत 
सकीतंन और भजन कर नाचना चाहते है। इस तरह विठोबा की सेवा हो जाबगी 
और हम शुद्ध भाव से सन्‍्तो की शरण जायेगे जिससे उनकी कृपा का प्रसाद हमे 
मिलेगा । नामदेव कहते है कि विठठल के मन्दिर की सीढ़ियो के हम पत्थर बे 





१. नासदेवाची गाथा-पद ६७, पृ० १७३ (चित्रशाला प्रेस )। 
२. नामदेव कृत अभज्भावोगाथा, पद संख्या ५३२, पृ० ३८१ | 


चुलनात्मक अध्यय॑द ज्र्‌ 


हर 


जिससे दर्शनार्थ आने व हीरें के उमाद मुल्यदांद परख हइ पर पड़ते 
रहेंगे । झौर भी थे आगे कह 

संकल्प विकल्प निरतसूनिया ध्यांति । दावीव दिभास्ति अधित्व सुझ । 

अन्तरिचे गुज बोलोनि पंढरियाथ। आलिगन देत नाशयासो ॥* 

नामदेव को पंढरिवाथ ने अपने अन्तस्तल के हृदगत भावों को प्रकट कर 
उन्हें आलिगन दिया और कहा कि जिससे तुम्हारे संकल्प-विकल्प और सब्देहू धर हो 
जावेगे। मैं ऐसा उपाय और विश्नाम स्थल तुम्हें बताऊगा। चहू उपाय थही है कि 
तुम अपनी समस्त वृत्तियो को विषयों से मोड़कर व उनको मरोड़कर सावधानी से 
मेरे रूपों की ओर अग्नसर करो । शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गंधादि से अपती हृरिद्रिथों 
से मुझे ही प्रत्यक्ष कर लो। तब तुम्हें मेरा प्रत्यक्ष साक्षात्कार हो जावेगा। तुरहेँ 
और कुछ करने की आवश्यकता नही है। तुम्हारे आवागमन का फ़म भी अवरुद्ध 
हो जायगा । तुम्हे केवल अपने मन में केवल हढ बिश्वास रखकर मेरे और अपने 
सम्बन्धो को हृढ निश्चय से अपनाना होगा । 

प्रेम लक्षणायुक्त-भक्ति तथा ज्ञानमय भक्ति के द्वारा भक्ति का प्रभार कर 
नामदेव ने भागवत धर्म का प्रचार मराठी और हिन्दी-भाषी प्रदेशों में दोनों भाषाओं 
मे कर दोनो भाषा-भाषियो पर बडा उपकार किया है। वारकरी साप्रदाग में 
नामदेव प्रेम की समग्रुण मूर्ति है। प्रेम ही उनका रथायी भाव है, इसी रे अपने 
उपास्य विठठल को वे अपना चुके थे। विसोबा खेचर की गुरु कृपा रे में परभ 
कोटि के सन्त बने, और निगु णा भाव से चराचर में विदृठल' की ध्यांत्ति को देखते 
हुए उसका प्रत्यक्षाचरण पजाब में जाकर करते रहे । उनका यह ऋण कबीर भादि 
को मान्य है। भागवत भक्तों मे नामदेव की तरह अद्भुत भक्ति रत की प्रथरिवची 
बहाने वाला दूसरा और कोई नही । ऐसा मानना अयोग्य नहीं होगा । 
एकनाथ का आध्यात्मिक पक्ष-- 

परम कारुशणिक महान मराठी वंष्णव कवि एकनाथ की क्ृतियों में उनका 
दा निक पक्ष हमारे सामने श्रा जाता है। उनकी आरशिशगक क्ृतियाँ प्रमुख रूप से 
आध्यात्मिक विचारो को अभिव्यक्त करने वाली है। ४गी से हमने यहां पर फक्रशणः 
उनके आध्यात्मिक एवम्‌ दार्थनिक व्यक्तित्व ओर विचारों का रवर्प रगशने का 
प्रयत्त किया है । इन्ही कृतियों में प्रमुख रूप से उनके पारमायिक ओर आश्यालिके 
विचा रो का पक्ष अभिव्यजित हो गया है अतः इस विवेचय मे उसकों इस रत मे 
लिया गया है। 


+ 


१. नामदेवाची साथ ४४६, पृ० 2६१३ । 


३८० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


एकनाथ का व्यक्तित्व और आध्यात्मिक साधना-- 

हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य के भक्त कवियों में परम कारुशिक 
संत श्री एकनाथ पूरे वेष्णव साहित्य के ही नहीं वरन्‌ अद्यावत्‌ मराटी साहित्य के 
हिमालय है। वेदान्त-सिद्धान्त के तके ककंश गगन चुम्बी हिम-णिखर इस नगाध्रिराज 
की शोभा अभिवर्धित कर रहे हैं, तथा सदर्भिर्चि और सद्भक्ति सयुक्त-भाव गंगोत्री 
के सुक्षेत्र से उद्गम पाकर नवरसों से भरे हुए अपने दोनों पुलिनों की भूमियों को 
अपनी पुनीत एवम्‌ प्रभूत जल राथि से आप्लावित करती हुई यह साहित्य भागीरथी 
अपनी तरह सहज स्वच्छन्दता से वह रही है। यहाँ से स्थान भ्रष्ट होकर छूट पढ़े 
हुए हिम-प्रस्तर आपातत. इस वहते हुए गगौध में आकर पिघल रहे है। इस 
हिमालय के ऊपरी भाग पर विराजित वनश्री की नयनाभिराम द्ोभा, प्रज्ञासूर्य का 
उदय तथा इसी प्रदेश पर दिखाई पडने वाली प्रतिभा के भारदीय पूण्िमिमा की घवल 
और स्वच्छ ज्योत्सना एवम्‌ नयनाभिराम बहार का क्या वर्णांन किया जाय ? 


एकनाथ ने अपनी तीतब्रतम हृदय सस्पर्शी अनुभूति को अपने घब्दो के माध्यम 
से अत्यन्त उत्कटता के साथ अपनी क्ृतियों मे भावना सिक्त कर अभिव्यक्त कर 
दिया है। इसका तत्काल परिणाम सहृदय पाठको के चित्त को स्पर्श कर लेना हैं । 
अर्थात्‌ यह कार्य सचमुच एक प्रतिभा सम्पन्न साहित्यकार का ही हो सकता है । 
अत: यह तो कहा ही जा सकता है कि उनके पास प्रतिभा-सम्पन्नता थी । हिन्दी 
के महान्‌ युगप्रव्तंक गोस्वामी तुलसीदास और मराठी के परमकारुशिक श्री एकनाथ 
में बहुत साम्य है। दोनो ने अपनी वबहुमुखी और सर्वस्पर्णी प्रतिभा से जीवन: के 
विस्तृत और विविध अज्भो का सूक्ष्मातिसूक्षम अध्ययन ओर निरीक्षण कर अपनी 
भावानुभूति से सभी काव्य-गुणों की माधुरी से अभिव्यजित कर दिया है । यह 
अभिव्यजना विभिन्न साहित्य शेलियो मे लोकाभिभुख होकर उद्भावित हुई है । 
विस्तार की दृष्टि से और भक्ति की साधनात्मक विचार धारा मे दोनो ने श्रद्वितीय 
और अनुपम ढद्भ से साहित्य मे अपनी पैनी और गहरी पेठ को सिद्ध किया है । 
फिर भी दोनो के अपने-अपने अधिकार और साहित्यिक कृति-शित्प को देखंकर 
निरंचय पूर्वक यह कहा जा सकता है, कि तुलसीदास यदि हिन्दी साहित्य के सुमेझ 
पवत है तो एकनाथ मराठी साहित्य के हिमालय है । 


पारमाथिक साधक एवम्‌ साहित्यकार की स्वनिभित साधना-प्रणाली-- 


श्री एकनाथ का साहित्यकार अपनी स्वनिर्मित साधना प्रणाली और प्रयत्न से 
विकसित और वर्षिष्यु हुआ । अपने पारिवारिक एवम्‌ लौकिक जीवन में तथा 
पारिमाथिक क्षेत्र मे वे किस प्रकार यशस्वी हुए, तथा इसी यशस्विता का प्रतिपादन 


जा 








अज्मात्यमक्ष ऋष्यपन श्छर्‌ 
हय 

ऋर उसे रुप्ठ झूपए से झापदे भाडिज्य में सिल पच्यर दे डरिफाई एड्ड जुझूप बुर ूर 

स्प्ह 
छक्के इसे देखना है; इपने युरीत शत्दे एई रूचओें हे थे अध्णओआ भप्ठे पे है ? 
पररत्दु घह वरेप्पता उन्हें झेसे उपलब्ध हो एसी इुसबड डापएे अध्भथज आरण हो फेरे 
धर 

हमें उसके झाध्यात्यिकल साहित्य जय पसरिश्ोहण आरण्ट हगेणा३ एपके अरे६९ ६ 
साहित्यकार, उदकी सपनो रगइना कौर सइस्या से झर्प ४६६ भह शो ६श४च हो 
सक्ता था इसक्प सध्ययन पथा फाम उनके सात ले ऐेजा पथ सूबाजा है। उपर 
दिव्य सपहित्य-्मंशकिनी में झदणहव झरना छोर उसके रुस्षाज हो-। हो फो हफकछ 


एक मनोदेज्ञानिक सिद्धान्त यए उताता है कि सब पक कोई पीवरेध चोर 

जीवन में किसी को नहीं लगती तब तक उसका <रैफ़त्व नि कर प्रकाश थे पही 
जआता। एकवाय के जीवन पर यही सिरन्त जाग होता है। भूधमक्षर मे उससे 
होने से उनके मां-बाप स्वस्थ हो गये णे । उपके जोषत पर घह एक ऐश पहा९ 
था जिससे वे मर्माहत हो गये । एसी ज्यधा को जैभिष्यत्ति थी एकांध हुए ५१) 
करते है-- 

घुछीच्या घुछों एफा जन्सला। भागयापे घोर भाक पेत॑णा । 

केसे मूठ नक्षत्र आले कपाछा। स्पये लागणों पोहीस्या सिर्भेक्ता । 

शान्ति करता अवध्यात्री जात्री शार्ति। भुज़नी जागोपिभा 

लावली ख्याति ॥ 

एका जनादेनीं घुछीप्या भोडो । साथ शक सगझा भापति घोष ॥१ 

उक्त अभंग में वे अपनी कश्स काहागी भारेन्गाते अपने शहूंज प्रवृततिगत्त 

अन्तःकरण से एक तत्नभधित परिष्स करते हैं। एसमे। कपभाएुसार 
यह सब मूल नक्षत्र की भहिभी है कि ॥ी भूषण गश्षत में पैदा हुण। जी पैदा होत ही 
मैंने सबको खा डाला । ातिंगे एशकी शाहिए करगे गिकशा पर मैंने शपनी ही 
चिरशान्ति प्रात कर ती । शर्त) सी शपते पी छण को जड़ है धलाक़ी पाणी' हस 
सज्ञा से आख्यात हुआ । विश पिए भी -ी जन्ाएप श्वोगी को पका! भाग गंगा 
किन्तु यह वीसे साग्भेय ॥आ 7 जि प्रकाश गूहनक्षत्र में. उत्फत्त दीकर वीत शब्त की 
नष्ट कर डाला ठगी प्रकाश तीत भागा सहित कहा को भौं। जिया । छत! गहे भुए 
नक्षत्र की ही महिंगा गानी ज़ाबगी। गे १५ भी गेरे गुरू थी जमादिक श्ताजी हे 
मुझे म-बाप और « 





कि ली आन च 


१, भराठी वाह 


३८२ हिन्दी और मराठी के वेष्सव साहित्य का 


अपने माँ-बाप के मर जाने पर उनके वृद्ध पितामह चक्रपारिम ने अपनी 
जजेर वृद्धावस्था के कारण एकनाथ को जनार्दन स्वामी के उत्तरदायित्व भे सौप 
दिया । बचपन से ही प्रह्ताद की तरह 'कौमारे आचरेत्थानों घर्माच्‌ भगवता निह' 
एकनाथ में स्वभावत' विशेषताएं दिखाई दी । वे बचपन से ही कुशाग्र और बुद्धि 
प्रागल्म्य से युक्त थे । अपने गुरु के द्वारा प्रदत्त उपदेशोको सुनकर एकनताथ के अच्तः:- 
करण की सारी वृत्तियाँ लहलहा उठी। परिणामतः इससे सप्राप्त आनन्दावस्था 
की लहरो मे वे डूबने उतरते लगे । ग्रुरु-कृपा से ज्ञान भी अजित कर लिया । इसी 
ज्ञानानुभूति को प्रकट करने की तीत्रतम इच्छा अन्त करण में मुखर हो उठी। 
उसकी अभिव्यक्ति आनन्द लहरी' के नाम से विख्यात हुई। उनकी चित्तवृत्ति का 
उन्मेष देखने लायक है। यथा?--- 


चित्त वृत्ति का उन्मेष-- 


तुक्के निज स्वरूप पाहता हुए्ठीं। निजानंद न समाये सृष्टी । 
तुटल्या जन्म सरणाच्या गांठी । निर्मय पोटी मी जालो ॥॥६॥। 
बंध मुक्तिवी अटा अठीं। संचरली होती साइया पोर्टी । 
होता तुमी कृपा हष्टी। उठा उठी पढ्ाली ॥७छा 


अपनी दृष्टि से तुम्हारे निज स्वरूप को देखते ही मुझे इस ससार में न समा 
सकने वाला आनन्द उपलब्ध हो गया । अन्तःकरणा की निर्भवता मिल गई । जन्म- 
मरण की उलभने सुलक गयी । बधन और मुक्ति का रूमट दूर हो गया, तथा 
तुम्हारी कृपा दृष्टि से सारी शंकाये निर्मूल होकर भन शंका रहित बन गया । 
गुरु सेवा सम्पन्त आध्यात्मिक ज्ञान-- 


गुरु सेवा करते हुए उनसे अध्यात्म ज्ञान आत्मसात्‌ कर अपनी शका- 
कुशकाओ के निर्मुलन से उनकी बुद्धि मे तत्वज्ञान सम्पन्तता के उपलब्ध हो जाने से 
एक नव उत्साह सचालित हो उठा जिसका प्रकटीकरण इस तरह हो गया" । 
आता बोलणरों खुंदले । शब्दांचे चातुर्य राहिले | दृष्टि थे देखरो 
उरले ते हि निमाले भे.वटी ॥१४६॥ 
एका जनादेंनी एकनाथ । एक महराता विश्व भरित । 
तो होऊनी कृपावन्त । प्रेम आनन्द लहरी वदबिली ॥१५४॥3 


९. आनन्द लहरी ६-७ श्री एकनाथ कृत । 


२. श्री एकनाथ कृत 'आनंद-लहरी”, ओवी संख्या १४९- ५०११४२-५३ । 
३. एकनाथ रत आनन्द लहरी, ओवी संख्या १५४ । 
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अब तो वाचाशक्ति अपना कार्य छोड़ चुकी है, शब्दों का चातुर्य भी रुक 
गया है और आँखो से केवल देखने का कार्य शेप बच गया है, किन्तु आगे चलकर 
वह भी समाप्त हो गया । सद्गुरु के दास इन सारे सकेतो को अच्छी सरह समझ 
सकते है। पक्षी जिस तरह नारियल का आस्वाद नही ले सकते, वैसे ही अन्य लोग 
इन बातो को नही जान सकते । उनके लिए तो ये सारे अनुभव है ही नही । मेरा 
सबसे विनम्नतापूर्वक निवेदन है कि वे सद्ग्ुरुकी शरण में जाकर अपना आत्मो- 
द्वार कर ले। इससे मोक्ष का अधिकार उन्हे मिल जावेगा और जन्म मृत्यु का चक्र 
उन्हे नही व्यापेगा । सदगुरुके कथन पर विश्वास रखने से सारी बाते यथार्थतः 
सत्य बन जाती है। मेरा मन ऐसे ही आनन्‍्दोन्मेष से सम्पन्न होकर आनन्द की 
लहरो मे निमज्जित हो रहा था। इसी के प्रतिफलस्वरूप आननन्‍्दानुभूति की यह 
अभिव्यक्ति 'प्रेम आनन्द लहरी' के नाम से विख्यात हो गई। यह सदग्रुरु-कृपा का 
ही फल है। 

एकनाथ के द्वारा रचित यह प्रथम स्फुट काव्य और प्रथम साहित्यिक रचना 
हैं, ऐसा अनुमान अवश्य किया जा सकता है। अपनी आयु के सोलह से अठारह 
वर्ष की अवस्था में यह गुरु कृपा और अनुभूति हुई होगी । उसके पूर्व एक बार एक 
पाई का हिसाब गलत निकलने प्र रातभर जागकर उस गलती को उन्होंने खोज 
निकाला तब उनकी तितिक्षा, सतकंता, तादात्म्य और साक्षेप ये गुर देखकर उनका 
अधिकार और पात्रता उनके गुरु श्री जनादंत स्वामी के ध्यान मे आ जाने से उन पर 
गुरु कृपा होना अत्यन्त स्वाभाविक है। भला गुरु परीक्षा लिए बिना कहाँ कृपा 
करते है ? अतः यह निण्चय पूर्वक कहा जा सकता है, कि यह ग्रुरु-कृपा नुभव उनके 
हृदय में बिध जाने पर ही उसकी अभिव्यक्ति होना अधिक सम्भव है । अतः सम्भवत, 
शक १४७०-७१ में यह स्फुट काव्य लिखा गया होगा । 

साहित्य-निमिति करने वाले साहित्यकार की क्ृतियों का यदि कोई क्रम 
लगाना चाहे तो वह क़म भी तभी मालूम हो सकता है जब वह उस ग्रन्थ के भीतरी 
स्वरूप तथा भाषा को देखता है। अपनी स्वानुभूत आनन्‍्दानुभूति की लहरो मे 
डुवकियाँ लगाने के बाद उससे स्फूर्ति और प्रेरणा लेकर करीब-करीब बीस वर्ष की 
अवस्था मे एकनाथ ने यह कृति प्रस्तुत की होगी। इसमे वरश्त आत्मबोधन, 
आत्मज्ञान आदि को उनके गुरु जनादं॑न स्वामी ने देखा, तथा उसे अन्य विद्वानों के 
द्वारा उसी प्रकार के भावों से अभिव्यजित कृतियों से सिलाकर देखा और परखा । 
तब उस निपुणाता को और परिपक्व करने के हेतु श्री जनारद॑न स्वामी ने श्री एकनाथ 
को श्री व्यास के सुपुत्र श्री शूक योगीन्द्र द्वारा रचित 'शुकाप्टक' पर मराठी में टीका 
रचने का आदेश दिया । इस आदेश का पालन करते हुए एकनाथ ने अपनी टीका में 
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अभिव्यजित स्वात्मानद को श्री शुक की अनुभूति और स्वात्मानन्द के साथ मिलाकर 
उसकी परीक्षा की । इसका फल यह हुआ कि वे अब अपने गुरु के अनुभवों को 
अपने अनुभवों में सम्पन्न पाने लगे । इस एक रसता और तादात्म्यावुभव में रसलीन 
होकर 'शुकाष्टक' पर ओवीबद्ध मराठी टीका उन्होने प्रस्तुत की । वबहुबा कवि अपनी 
प्रथम रचना प्रस्तुत करने के बाद अपनी अनुभूति और अभिव्यक्ति को अन्य कवियों 
की कृतियों से मिलाकर देखते है--पढते है और तुलना भी कर लेते हैँ) इस तरह 
अपनी साहित्यिक योग्यता की कमी को पूरा कर लेने का उनको सुअवसर भी प्राप्त 
हो जाता है। 'शुकाष्टक' पर रची गई टीका की वानगी देखने लायक है --- 

जो वेद सरोवरीचा हंयु । द्विभुज जाला जगदीशु । 

अवतरला व्यासु हैं पायनु ॥४२५७ 

माजो मने निष्टंकु विचारी ॥ हा विवेक त्यासी प्राप्तादायकु 

सेव्यकरी ॥४३०॥। 

द्विभुज जगदीश के समान अपने अन्त करण से जो वदनीय बन गया है, तथा 
जो वेद के सरोवर मे तैरने वाले हस के समान है, ऐसे ह्वेपायन व्यास महंपि के 
सुपुत्र श्री शुक योगीन्द्र ने इस अष्टक को रचा है। यह व्यास पुत्र विवेक का सागर, 
आनन्द का मगल निधि और सुवुद्धि मान है। इस व्यास पुत्र द्वारा निममित अष्टक 
के आठ इलोको का जो नित्य पाठ करेगा उसे सम्यक ज्ञान का वृक्ष ही हाथ लग 
जायगा । उसका जीवन सार्थक होकर ठिकाने लग जायगा तथा विवेक के श्राप 
साधनों का सेवत और अप्राप्त साधनों की प्राप्ति से उसे सेवन की योग्यता उप्रमे 
आ जाती है। वह शका-रहित और निर्मल मनवाला हो जाता है । 
ओवी का उदात्त रूप-- 
एकनाथ ने यह ग्रन्थ ओवी छन्द मे लिखा है। वैसे उनके बहुत से ग्रन्थ 

इसी छद मे लिखे गये है परन्तु इस छन्द के बारे में एकनाथ के मौलिक विचार इसी 
ग्रन्थ मे वणित है। अत्यन्त उदात्त अन्त.करण से वे ओकार के स्वरूप के साथ 
ओवी का सम्बद्ध जोडते है । देखिये - 

या शुक्त सुखाष्टके पविन्ना । औठ चरणी विचित्रना । 

ओवबियों नव्हती बर्धे मात्रा। ओऔटदाबी हे ॥२७॥ 

ओबी दाखवी विवेकाते । पावन करी जद हाते । 

एक देझ्ी सरते व्यापकामाजी ॥२5।॥ 





१. एकनाथ कृत 'शुकाष्टक' ओवी संख्या ४२४५-२६, ४२९६-३० । 
९. एकनाथ कृत 'शुकाष्टका ओवियां २७-२८ | 
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अकार की मात्राएं साढ़े तीन होती है, तथा ओवी छुद की मात्राये भी 
साढ़े तीन होती है। मनुष्य की जागृति, स्वप्न, सुपुप्ति और तुर्थावस्था इन चारो 
को 5#कार की मात्राओ मे निहित माना गया है। अ#कार मे उसकी अर्थ मात्रा 
सानुनासिक है। इसे ही तुर्यावस्था का सकेत मानते है। यह तुर्थावस्था स्वसवेद्य 
आत्मानुभूति एवम्‌ ब्रह्मानुभूति ही समझी जाती है। अतएव ओबी भी प्रत्यक्ष 
ब्रह्मानुभूति ही है ऐसा एकनाथ का अभिप्राय है। ओवबी को साढ़े तीन हाथ से 
तापना उचित नही होगा क्योकि ब्रह्मानुभूति के अतिरिक्त स्वप्न, और सुपुप्ति भी 
इसमे समायी हुई है। अर्थात्‌ इससे सारा मानव शरीर पुवीत हो जाता है तथा 
व्यापक सत्ता से सम्बद्ध हो जाता है। 
योग्य गुरु का योग्य शिष्य -- 
श्री शुकाचार्य की तरह जनाद॑ंन स्व्रामी के पात्रतम शिष्य एकनाथ का 
अनुभव यह प्रदर्शित करता है कि)--- 
तो जनादत प्रिय एव । मूछ योगे श्री शुका । 
लागोनि केली टीका । स्वात्मबोघे ॥४३६॥। 
एका जनादंनी कीं जनादंन एकपरोी । सागरी जेसे पाणी 
तरंग जाले ॥४४४।॥ ३ 


आनन्द लहरी लिखने के अनुभव प्राप्ति से अपने नवीन अनुभवों को शास्त्रीय 
निकष लगाने के हेतु अपने ग्रुढ की आज्ञा से शुकराप्टक पर टीका रची जिससे कि 
प्राप्त ज्ञान पूर्यतः आात्मतात हो जाय । वे इन ओवियों मे कहते है, कि यह केवल 
आठ इलोकों का अष्टक मात्र नही है, अपितु एक मधुर आम्रवृक्ष है। इसकी आठ 
जाखाये हैं, तथा प्रत्येक गाखाग्र पर एक-एक मधुर आम्र फल लगा हुआ है। शुक 
योगीन्द्र इस प्रत्येक फल का सेवत किया करते थे। उसी तरह आओवियों मे रचित 
मराठी टीका भी यही अभिप्राय प्रकट करती है कि यह साढ़े तीन हाथ का मानव 
शरीर पुनीत और शोभन हो जाता है जब कि वह इसको पढ़ता है। इसके पढ़ने से 
व्यापक अनन्त सत्ता में सान्‍त का अकेलापन नष्ट हो जाता है। जिस तरह सागर 
और तरग दोनों एक ही अभिन्न जल के स्त्ररूप है व॑ंसे ही जनाद॑न स्वामी और 
एकनाथ दोनो अभिन्न हृदय है । 

सभवत॒. गक १४७२ में अपनी २१ वर्ष की आयु में एकनाथ ने शुकाष्टक की 
टीका रची । इस द्वितीय कृति के वाद उनमे और विकास होता है । शुकानुभूति के 





२. एकनाथ कृत शुष्काष्टक' ओवियाँ ४३९६-४० । 
२. एकनाथ कृत शुकाष्टक' ओवी सख्या ४४२-४४४ । 
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साथ अपनी अनुभूति की तुलना और ग्रुवदिश का पालन दोनों एक ही साथ वे इस 
द्वितीय कृति से सम्पन्न कर सके । इमसे उन्हे एक अपूर्व सुख एवम्‌ समाधान प्राप्त 
हो गया । इसी को वे स्वात्मसुख कहते है। इस स्वात्म सुख को अभिव्यक्त करने 
के लिए उनकी आत्मा वेचेन हो उठी और इसका फल यह हुआ कि उन्होने 'स्वात्म- 
सुख' नाम की तृतीय स्वतन्त्र कृति प्रस्तुत की । इस ग्रन्थ में गुरु करपा की चढ़ती 
कमान अभिव्यक्त की गई है। अपने पूव॑जों से मिली हुई काव्य प्रतिभा की ईइवरीय 
देन को पुन' गुरु कृपा से मुखरित करने का उन्हे सुअवमर प्राप्त हो गया। इसी 
पर वे सतोष प्रकट करते है उनके ये हृदयोद्गार अत्यन्त मधुर और सुरस वन 


पड़े है ।--- 


जाखर करुनि वेगछी | गोडीची कीजे निराष्ठी । 
स्वादुसर्वागी सकी । तैसा स्वानंदु जाणा ॥२८॥! 


जिस प्रकार शर्करा की मिठास को शर्करा से अलग कर लिया जाय तो 
उसका स्वाद ज॑से सर्वाज्भो से प्रकट हो जाता है व॑से ही स्वानन्द-सुख के मिठास की 
दशा अर्थात्‌ स्वानन्द की अनुभूति की अवस्था है । 

एकनाथ अपने ग्रन्थ का परिचय यो देते है *-- 


स्वात्मसुख येणें नावे । हा केवल ग्रन्थ नव्हे । 
येणे रहस्य अनुभवावे । निजात्मसुख ॥४१२॥। 
हो कां पति-सुखा लागी गोरटी । सासरच्या दासोची मानी गोठी | 
जैसे प्रसेथ सुनी दिठी । पहावा ग्रंथ (४१४॥ 
एकनाथ का स्वात्म सुख -- 


इस ग्रन्थ का नाम 'स्वात्मसुख' है। यह केवल इस संज्ञा को ही सार्थ करने 
वाला नही अपितु यह ग्रन्थ वस्तुत ऐसा है जिसे पढ़कर सहृदय पाठक को भी 
स्वात्मसुख का अनुभव होने लगता है। इसका यही रहस्य है। अधिकार सम्पन्न 
ऐवम्‌ आत्म सुख मे लीन रहने वाला निपुरा इसे पढकर आत्मसुख में लीन हो जाने 
का पुन. प्रत्यय कर सकता है। वह युग ऐसा था जब लडकियों के विवाह अल्पवयस 
मे ही सम्पन्न हो जाते थे । ऐसी ही विनयशीला सुलक्षणी नववधू का हृष्टात देकर 
एकनाथ अपनी बात समझभाते है । जिस प्रकार अल्पवयसा सुलक्षणी सुशीला सववधू 
अपने पति सुख के हेतु ससुराल मे आकर इवशुरगृह की दासी के आदेशों का पालन 


१. एकनाथकृत 'स्वत्ससुख'--ओदबी संह्या २८।॥ 
२. २ 43 ह। ज् ४९१२-४१ ४ ॥ 
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करती है, वंसे ही आत्मसुख लाधभार्थ या प्रभु चरणो का सुख पाने के लिए साधक 
को इसी दृष्टि से किसी शास्त्र या ग्रन्थ का परिशीलन करना चाहिए। इस ग्रन्थ 
का निरूपण जिस गली का है उसे भी देख लेना समीचीन होगा । यथा -- 
ये ग्रंथीचे मिरूपण । वरि-वरि पाहता कठिण । परी अभ्यंतरी 
गौडी जाण । अप्तता ऐसी ॥४७२॥ 
इस ग्रन्थ में किया गया निरूपण ऊपरी तौर पर देखने पर कठिन जान 
पड़ता है। पर उसकी अन्तगंत और वाह्य स्वरूप की माधुरी अमृत के समान है । 
इस माधुय॑ के प्रति सहज स्वाभाविक रुचि एकनाथ के अन्तःकरण में पहले से ही 
थी। परन्तू उसको प्रेरणा देने वाले श्री जनादंन स्वामी ही थे, जिनकी क्वपा से 
आनन्द की जीवन दायिनी वर्षा उन पर होती ही रही । इसी प्रेम वर्षा से एकनाथ 
के अन्त.करण की वृत्तियाँ निरन्तर भावविभोर होती ही रही। इसकी यथा योग्य 
अभिव्यंजना वे इस प्रकार करते है *-- 
है भानुदास कुब्ठवल्ली । निजात्म संडपा बेली गेली । 
एका जनादंन पुष्प फछी । संत्त सुखी ये हेतु ॥५०६॥ 
एका जतनार्देन परिपुर्णोे | जन जनादन अभिन्न । 
हे ज्यासि आकछे खूरा | स्वात्मसुख जार तोचि लाभे ॥५३६॥ 
सत भानुदास के कुल मे उत्पन्न काव्य प्रतिभा रूपी लवा लहलहाकर एकनाथ 
तक आ पहुँची तथा उनक्री आत्मा के वितान पर चढ़कर मडराने लगी। स्वमी 
जनार्दन की कृपा से इसमे फल-फूल आदि लगे। वे सब संत जनो के सुख के काम 
आ सके । एक प्रकार से अपने ही स्वात्मसुख की आत्मकथा सुनने के लिए विवेक 
वेराग्य और श्रद्धावान श्रोता मिल जाने पर उनकी अवस्था अद्वितीय बन जाती है । 
इस अवस्था के सामने समाधि अवस्था का सुख भी अपने आपको उस पर न्यौछावर 
करने लगता है। ग्रुरु और शिष्य परिपूर्णो रूप से अभिन्न है। इस तथ्य का जो 
अनुभव कर सके वही स्वात्मसुख को लूट सकता है ! 
एकनाथ का चतुर शिष्प-- 
एकनाथ के २४ वर्ष की अवस्था में शक १४७३-७४ में अपनी इस अनुभव- 
सिद्ध तृतीय कृति को प्रस्तुत किया होगा । हम देखते है कि अब तक एकनाथ में 
काफी निखार आ गया था । एक प्रौढ साहित्यकार का व्यक्तित्व उनमें धीरे-धीरे 
पनप रहा था। जो अब इतना प्रगति-शील हो गया था कि ज्ञान प्राप्ति और 


१. श्री एकनाथ कृत स्वात्मसुख'--ओवी ४७२ । 
२ पे । ४ -“०६-१५०६ | 


5 हिन्दी और मराठी के बेष्णाव साहित्य का 


स्वात्मसुख परिपक्व दणा में ले सकने मे अपने आपको समर्थ और सम्पन्न पाने लगा 
था। एक बार श्रीमदु आद्य जकराचार्य ने अपने परम शिष्य हस्तामलकाचार्य से 
प्रदवय किया-- 

कर्त्वम्रु शिश्ञो कस्प कुतोसि गंता । किन्‍नीयते त्वांकुत आगतोसि । 

एतन्मबोवतम वद चार्भकत्वम्‌। मप्रीत्तये प्रीति विव्धनोसि ॥ 

हे मेरे प्रिय शिष्य । तुम किस के पुत्र हो ? कहाँ जाने वाले हो ? तुम्हे 
कौन ले जाता है ” कहाँ से जाये हो ? मेरे द्वारा तुम्हे अव तक जो कुछ बतलाया 
गया है उसे इस प्रकार समकाकर कहो जिससे तुम मेरी प्रीति के पात्र बन जाओगे । 
“श्रीमदाद्य शकराचाय ने अपने परम शिष्य के हृदयस्थ ज्ञान को “'करतलगत आमलक 
फलवत! जाँचना चाहा था, तव उसने 'हस्तामलक' लिखकर अपने 'शाव्दे परेच 
निष्णातः होने का परिचय दिया था । इसी 'हस्तामलक' जंसे पाण्टडित्यपूर्ण ग्रन्थ 
पर मराठी मे टीका लिखने का आदेश जनादंन स्वामी ने एकनाथ को दिया | इसमे 
अपने गुरु का क्या अभिप्राय हो सकता है इसे एकनाथ एक चतुर एवम्‌ निष्णात 
शिष्य होने से पूर्ण रूप से समझ गए थे इसका वर्णन द्रष्टव्य है) -- 

शुद्ध बुद्ध नित्य मुक्त । चिन्यात्रक सदृगदित । निजानन्दे आनन्द भरित् । 

तो भी येथ निज बोघ ॥८०॥ 

जनादंनचि स्वयें जन । हे ज्ञानाचे निज ज्ञान | एकाजनारद न घररा | 

सन्त सम्पुर्ण तुष्टले ॥६३॥४ 

हस्तामलक ने आद्य गंकराचार्य को जो कुछ सुनाया उसे ही सद्गुरु जनार्दन 
स्वामी के पास प्रिय शिष्य श्री एकनाथ अपनी मराठी टीका मैं उसी प्रकार अत्यत 
हृच और गंभीर शेली मे अभिव्यक्त करते है। जिस ग्रूढतम ब्रह्मज्ञान को तुमने 
अपरोक्षानुभरूति के साथ स्वसवेद्य कर लिया, इमी को तुम शास्त्रीय पद्धति से समूचे 
स्वरूप सहित विशद प्रकार से वर्णन करो क्योकि इसमे श्रीमदाचार्य का पूर्णा मनोगत 
है तथा इसका महत्व भी उच्चकोटि का है। श्री एकनाथ आगे चलकर कहते हैं कि 
अपने सद्गुरु की इस इच्छा को वे अपनी टीका में अभिव्यक्त कर सके, इसका 
एकमान्र कारण श्री सदगुरु है, क्योकि इस कार्य में उनको प्रेरक एवं सहायके 
श्री जनादेन स्वामी के सिवा और कोई नहीं हुआ | इसीलिये वे उनकी पूर्णो रूप से 
हरण गये है। इस ग्रन्थ मे पारमाथिक ज्ञान का जो भी निरूपण हुआ है उसका 
सारा श्रेय वे उनको ही दे देते है। हम यो कह सकते हैं कि हस्तामलकाचार्य ने 





१. श्री एकनाथ कृत हस्तामलक (मराठो ठीका) ओदी संख्या ८०-८३ (६३) । 
२. श्री एकनाथ कृत हस्तामलक (मराठी टीका) ओवी सं० ७०, ७२,७३, ६३ । 
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अपनी स्वानुभूति को 'शाब्देपरेच निष्णातः” व्यक्त कर अपनी ज्वास्त्र वृत्ति का 
शंकराचार्य को एक परीक्षार्थी के नाते ज॑ंसे परिचय करवाया, उसी तरह अपने 
शास्त्रीय ज्ञान का परिचय उसी भावना से सिक्त होकर एक परीक्षार्थी के नाते अपने 
गुरु को श्री एकनाथ ने करवाया। 'हस्तामलक' के प्रयास और शास्त्रीय ज्ञान को 
देखकर जो आनन्द घकराचार्य को हो गया था उसी कोटि का आनन्द जनाद॑न 
स्वामी को एकनाथ के कार्य से मिला | उन्हे यह ज्ञात था कि इस कार्य में उनके 
गुरु वरावर उनके साथ रहे है जिनकी प्रेरणा और बल से इसमे जो अपरोक्षानुभूति 
का निरूपण है वह यही वतलाया है कि सदगुरु की शरण जाना चाहिए जिससे सत 
जन भी सतोप प्राप्त कर लेते है । 

सद्गुरु प्रेरित कार्य - 


अत्यन्त विनपम्रता से पुन: एकनाथ यह निवेदन करते हैं* -- 
हस्तामलकाची टीका । एकला कर्ता नव्हे एका । 

साह्य जनादेंन निज सखा | ग्रन्‍्थार्थ नेटका अथिला तेणे ॥६६८।॥ 
पूर्ण जाले निरूपण ॥। पूर्ण म्हुणावया म्हणते कोरा । 

खुंटला बोल तुटले मौन । आनन्दघन अद्वयात्मा ॥ 


इस टीका के लिखने में मुझे पूरी सहायता जनाद॑न स्वामी से मिली । 
अतएव यह ग्रन्थ पूर्ण हो सका । इसका कतृ त्व मेरा निजी जरा भी नही है यही 
एकनाथ कहते हैं। इसका निरूपण करने मे सद्गुरु की कृपा ही सहायक हुई है । 
यहाँ वाणी के शब्द भी समाप्त हो गए-मौन भी हूट गया और आनन्द-घन अद्गयात्मा 
का अर्थात्‌ परमात्मा का ज्ञान प्राप्त हो गया । 


अपनी चौथी कृति २५-२६ वर्ष की अवस्था में शक १४७५ में प्रस्तुत की 
है, ऐसा सभव जान पडता है । 


एकनाथ की विकसनशील पारमाथिक साधना-- 


इस तरह अपने प्रियतम शिष्य की परीक्षा ले लेने पर उनके गुरु ने उनको 
और उच्च स्तर का अनुग्रह देकर साधना करवाई और स्वयम्‌॒ उनको साथ लेकर 
यात्रा के लिए निकले । गोदावरी नदी के तट पर नासिक न्यबकेश्वर मे चन्द्रभट 
नामक ब्राह्मण से “चतु श्लोकी-भागवत' पर पुराण विवेचन सुनाकर श्री जनाद्दन 
स्वामी जी ने एकनाथ महाराज को आज्ञा दी कि तुम अब इस चतु इलोकी भागवत 
पर यही पर टीका लिखो । एकनाथ इस भ्रसग का वर्णन इस प्रकार करते है--- 





१. एकनाथ- हस्तामलक ओवियाँ ६६८5-६७० । 
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'जनादंन म्हणाती एकनाथा सांगतो बचन ऐक आता । 

श्री दत्त वरद तुक्रिया साथा । लाधघला अवचिता निज भाग्ये ॥ 
चतुःश्लोकी जे भागवत्त । चंद्र भटे आणिले से सागत । 
त्याजवरी टीका करावी प्राकृत प्रांजछ बहुत ये स्थानी ॥ * 


जनार्दन स्वामी ने एकनाथ से कहा कि 'तुम पर श्री दत्त भगवान का वरद 
हस्त है अत. यह अवसर तृम्हे प्राप्त हो गया है। इमलिए इसी स्थान पर इस 
चतु इलोकी भागवत पर मराठी मे टीका रचो। अब तक एकनाथ के द्वारा चार 
कृतियाँ प्रस्तुत की गई थी जिनमे उन्होंने अपने ज्ञान और अनुभव के विभिन्‍न 
प्रयोग किए थे । अतः उनका यह ग्रन्थ उनकी विकसनशील प्रतिभा के स्वरूप को 
हमे बतलाता है। उनके गुरु का अपने शिष्य पर पूर्ण विश्वास था जिसे एकनाथ 
की वाणी में ही सुनना उपयुक्त होगा । 


तेणे स्वानंदे गर्जोन । श्री मुखे स्वये जनाद॑न । 

बोलिला अति सुखाचून । हे वर्णी गुह्मज्ञान देशभाषा ॥ 
तया माफी मध्यम अवस्था । नेरो संस्कृत पद पदार्था । 
बाप आज्ेचि सामथ्यंता । बचने यथार्थ प्रवोध काला ॥४ 


आदि कठ्प के प्रारम्भ में समुद्र के जल में स्थित ब्रह्मा जढ़मुढ़ हो गया, 
और सृष्टि रचना करने की विधि भूलकर अज्ञान से आधवृत्त हो गया। उस समय 
विष्णु के नाभिकमल मे कमलासन पर बडे ब्रह्मा को अपनी अस्मिता श्री विस्मृत हो 
गयी तब श्री नारायण ने उसे अपनी आत्मा का शुद्ध ज्ञान देने के हेतु अपनी 
चिद्घन-मूर्ति का दर्शन दिया । नारायण की दिव्य मूर्ति देखते ही ब्रह्मा में दिव्य 
स्फूरतति का उदय हुआ और अज्ञान तिरोहित हो गया । यही इतिहास शुक मुनि राजा 
परीक्षित को सुनाते है, जो 'चतु.इलोकी भागवत” कहलाता है । यहाँ पर ऐसा 
लगता है कि श्री जनादंन स्वामी एकनाथ महाराज के मन.पटल पर सग्रुण भक्ति का 
स्वरूप विशेष रूप से अकित करवाना चाहते है। इसीलिए “चतु:इलोकी भागवत” 
की टीका लिखने का आदेश उनको स्वामीजी ने दिया । एकनाथ कहते है कि इस 
समय मेरी मध्यम अवस्था है। (सम्भवतः उनकी आयु लगभग तीस से अधिक की 
इस समय रही होगी ।) मेरी बुद्धि सस्कृत के पद पदार्थ समभने लायक प्रगल्भ नहीं 
थी। पर अपने पिता सहश् गुरु की आज्ञा में कितना वल होता है इसका अनुभव 


१. एकनाथकृत चतुशइलोकी भागवत ठोका । 
मे. एकनाथकृत्त चतुश्लोकी भागवत ठीका । 
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करते हुए उसी सामथ्यं की सहायता से मैंने टीका लिखी। जिसके विवेचन का 
कार्य ठीक और यथार्थ रूपेणा उनके वचनानुसार ही हुआ । 


गुरुकृुपा और समर्थ शिष्य का अधिकार तथा सग्रुणोपासना का महत्व-- 


जनाद॑न स्वामीजी के परीक्षण और निरीक्षण एवम प्रत्यक्ष मार्गदर्शनानुसार 
एकनाथ का साहित्यिक और दाशंनिक व्यक्तित्व विकसनशील बनता गया । अपने 
गुरु की कृपा से उनकी साहित्य साधना और श्ञास्त्रीय ज्ञान वर्षिष्णु हुआ । अद्वंत्त 
और निर्गुण परव्रह्म की अनुभूति एवम्‌ साक्षात्कार अपनी कमठ उपासना से और 
ज्ञान सम्पन्तता से वे लेते रहे । परन्तु यह ब्रह्मानुभूति उनके समग्र जीवन के लिए 
पर्याप्त और उपयुक्त न थी । अपने ग्रुरु में हढ विश्वास रखने वाले एकनाथ की 
हरवार सहायता जनाद॑न स्वामी ने की है। इसे अब तक उनके निरूपित प्रन्थों के 
वचनो से साधार रूप मे हमने देख लिया है। हम इस निर्णय पर पहुँचते है कि 
अभी इसमे और परिपक्‍्वता आने की यरुजाइश है । क्योकि तभी तो अन्तततोगत्वा 
परमकारुणिक एकनाथ का प्रखर और पूर्णा ओजस्वी समर्थ व्यक्तित्व जीवन की 
गहराइयो मे प्रत्यक्ष पेठकर, उसमे से मोती निकालकर अपना लौकिक और पार- 
सारथिक दोनो तरह का सुख सुस्पष्ट रीति से प्राप्त कर सकता है। इसकी पूर्ण 
कल्पना उनके गुरु को थी । नित्य कर्म करते हुए साधक के लिए उसके बल पर 
भवदानुग्रह बहुत फलदायी होता है। ऐसा अनुभव साधक तभी ले सकता है जब 
बह स्वावलम्बी वनकर ईश सहायता और गरुस्कृपा से असीम और अटूृठ विश्वास का 
आधार प्राप्त कर लेता है। तब वह जिस कार्य को हाथ में ले लेता है उसे उत्साह 
पूर्ण और आशा से पूरा कर लेता है। इसका प्रमुख कारण सग्रुण उपासना का 
महत्व है । इसी वात का महत्व एकनाथ के हृदय में ठोस रूप में अड्धित हो जाय 
इस लक्ष्य को सामने रखकर जनादंन स्वामी ने उन्हें 'चतु:शलोकी भागवत' की 
मराठी में टीका रचने का आदेश दिया था । अपनी गुरु की इच्छा और अपेक्षा को 
एकनाथ परिपूर्ण कर सके थे इसका पता हम उनके द्वारा अभिव्यक्ति सशक्त और 
विव्वास पूर्ण विवेचनों से पा लेते हैं। यहाँ पर उनकी वाणी उन्मुक्त और निर्भय 
बन गई है। यथा *--- 


वासिष्ठाचे वचनातसाठी । सूर्य मंडब्यो तपे छाटी । 
शिका तरती सागरपोर्टी । श्रीरासहप्टि प्रतापे ॥१०२३॥। 


१, एफकनाथ--चतुःश्लोको भागवत सराठी टीका, ओवो संख्या १०२३-१०३६। 
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एका आरिण जनाद्देन । नावें भिन्‍न स्वरूपें अभिन्‍न । 
या लागी ग्रथाचे निरूपण । पुरोत्वे सम्पुरंं काले ॥१०३६॥ 


गुर्वाज्ञा बडी सामथ्यंवान होती है और उसका प्रभाव भी बड़ा सिद्ध होता 
हैं इसका एकनाथ स्वय अनुभव करते है । विश्वामित्र और वशिए्ठ में श्रेष्ठ कौन इस 
पर चर्चा छिडी तव भगवान विष्णु के पास मुनि वसिष्ठ के वचन की सत्यता का 
प्रमाण देने के लिए सूर्य को जाना पडा । उस समय सूर्य के स्थान पर वशिष्ठ की 
लगोटी ही सूर्य की तरह तपती रही । ग्रुरु का प्रताप कितना सामथ्यंगाली होता 
है इसका यह एक उत्तम उदाहरण है। मैं भी उसी तरह पुर्वाज्ञा का पालन कर 
इस ग्रन्थ पर टीका लिखने में सक्षम हो गया । गुरु आज्ञा के सामथ्य का ही यह 
परिणाम था कि राम दृष्टि के प्रताप से शिलाएँ समुद्र मे तरने लगी। जिस तरह 
महषि विश्वामित्र के वाक्य से कौलिक को स्वर्ग मे स्वतन्त्र स्थान मिला। उसी 
प्रकार से मै (जनादंन स्वामी का एकनाथ) भी ग्रुरु कृपा के प्रताप से पूर्ण रूपेण 
ज्ञान का अर्थ करने मे सफल हुआ । इस गुरु आज्ञा का सामर्थ्य कितना आश्चय॑ 
पूर्णा और कौनुहल जन्य है इसे जरा देखिए तो सही । जब-जब मेरे मन से आया 
कि मै इस ग्रन्थ को पूर्ण न कर सकूगा तब उस ग्रन्थ का अर्थ मेरे अन्तःकरण में 
अपने आप स्फुरित होने लगा तथा बल पूर्वक उसमें वर्शित ज्ञान के अक्षय भंडार 
सामने आ गये । इस ग्रन्थ निर्माण कार्य मे लगे रहने पर रोज का नित्य ने मित्तिक 
कर्म करते समय उसमे मग्त रहने पर भी ग्रन्थ के गृढार्थ स्वयपूर्ण रूप से सुभाई देने 
लगे। गुरु-आज्ञा के सामर्थ्य से और प्रभाव से ग्रन्थ का अर्थ मेरी दृष्टि के सामने 
मू्तिमान होकर खेलता सा नजर आता गया। उस आज्ञा ने मेरे पीछे लगकर 
साधारण बातो मे भी ज्ञान प्रकट कर दिखाया । नित्य नैमित्तिक संध्या स्तानादि 
कर्मो को पीछे रखकर ग्रन्थाथ उनके आगे आकर पूर्ण प्रकार से प्रकट हुआ । 
जागृतावस्था मे, स्वप्न मे, सुषुप्तावस्था मे सर्वत्र ग्रन्थाथे के अतिरिक्त और कुछ भी 
शेप न बचा । पारमाथिक गुह्य ज्ञान ठोस और सघन सग्रुण साकार रूप में मूर्तिमान 
होने लगा | मेरी ऐसी अवस्था हो गई कि जब ग्रन्थ लिखने बेठा तो शब्दों के आगे 
ज्ञान और ओवियो के आगे अर्थ दौडता हुआ प्रत्यक्ष सामने आने लगा। मैं जिस- 
जिस वात का चिन्तन करने लगा वही अर्थ बनकर प्रकट हो गया। सद्गुरु की 
आज्ञा इतनी गाढी और बलिष्ट होती है कि वह शिष्य को एक क्षण भर भी चैन से 
नही बेठने देती । मैने यही अनुभव किया कि गुर्वाज्ञा ग्रन्थारम्भ से ग्रन्थ के अन्त 
तक मेरी प्रेरक और स्फूर्तिदात्री रही । चतु:श्लोकी भागवत में मथित ज्ञान अपनी 


१. एकनाथकृत--चतुमभलोकी भागवत मराठी दीका संख्या १०२३-१०३२६। 
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टीका में मैं ला सका यह समथे गुर्वाज्ञा के समय प्रताप का परिणाम था । एकनाथ 
अपने समस्त भावों सहित ग्रुद पद पकजो मे नतमस्तक हो जाते है। पारमाथिक 
ज्ञान से परिपूर्ण ग्रन्थ चतुःश्लोकी भागवत सारे महाभागवत का रहस्य अपने में 
समेट चुका है। परन्तु वह सारा सद्गुरु के सामथ्यं से ही सप्राप्त हो सका । अतएव 
अकेला एकनाथ उमका कर्ता नहीं है, प्रत्युत इस टीका के अभिव्यजन में उसके 
सागोपागो सहित सद्गुरु जनाद॑न स्वामी ही प्रकट हुए है। एकनाथ और जनार्दन 
स्वामी ये दोनों नाम अलग है परन्तु इनका स्वरूप अभिन्‍न है । इसीलिए ग्रन्थ के 
निरूपण के साथ ही जीवन का पूरणंत्व मैं जान सका । 


एकनाथ एक पात्रतस शिष्य-- 
इस कृति को प्रस्तुत करने के बाद सग्रुण भक्ति का महत्व एकनाथ भली- 

भांति समझ गये थे। ऐसा निष्कर्ष निश्चित रूप से निकाला जा सकता है। 
एकनाथ की शिक्षा दीक्षा और सवर्थन उनकी निगरानी में हुआ था। अतएव 
उन्होने इस बात का पूर्ण रूप से ध्यान रखा कि अपने प्रियत्तम शिष्य के विकसन- 
शील प्रगति में झ्ास्त्रीय ज्ञान और साधन की कोई कमी न रह जाय । इसी 
सतकंता के कारण एकनाथ उनके पात्रतम शिष्य बन गए। साहित्यकार और 
भक्त कवि के नाते स्व॒तन्त्र रचना, टीका ग्रन्थ इत्यादि के प्रयोगों से ब्रह्मनुभूति के 
सवेदन का इतने विस्तृत और विज्ञाल प्रमाण में शायद ही किसी को सुअव्रसर 
मिला हो । अद्वत वेदान्त की तक॑ ककंश ज्ञान की तथा यौगिक कठित साधना को 
पचाकर श्री एकनाथ अपने हृदय पक्ष से सगृण ब्रह्म के साक्षात्कारी भावाभिव्यजन 
के कार्य में भी पठु बन गए। भव उनसे यह आत्म विश्वास हृढ़ हो गया कि वे अब 
लोकाभिमुख रचनाएँ सर्जन कर सकते हैं। यह भत्मविश्वास उनके विरचित एक 
अभग के उदाहरण से देखा जा सकता है । 
सग्रुणोपासना मे आस्था *-- 

सग्ुरा चरित्रें परम पवित्रे सादर वर्णावीं । 

८ ज् >< 
एका जनादेनो भक्तो मुक्ती होय तत्काव्ठों 


परम पवित्न, सग्रुर चरित्रो का अत्यन्त आदर सहित वर्णन करना चाहिए। 
सज्जन लोग सगुण चरित्त वालो के प्रति आस्था रखते है अतः सर्वप्रथम आदरयुक्त 
अन्त.कररणा से प्रभु का नाम गाना चाहिए। कीर्तेत रंग मे आकर भगवान के 


१. एकनाथ अभगों की गाथा पृु० १७१ अभंग १६७५ 
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सामने सुख से तल्लीन होकर उसमे भकूम उठना चाहिए। भक्ति और ज्ञान को 
छोडकर अन्य बाते न की जाय | प्रेमपूर्वक वराग्य और विवेक की युक्तियो सहित 
अन्य बातों का निराकरण किया जाय, इससे अन्तःकररण से श्री हरि की. सथुखण-सूर्ति 
का ध्यान धेंस जायगा और वही चिरंतन रूप से स्थित हो जायगा। सन्‍्तो के घर 
की कीर्तन मर्यादा इसी प्रकार की होती है। अद्वय भाव से अखंड नामस्मरण 
करते हुए भजनानन्द मे निमग्न होकर तालियाँ पीटनी चाहिए। एकनाथ कहते है 
कि भक्ति से ही मुक्ति तत्काल हो जाती है। 


पगुणोपासना का परिणासम-- 


सग्णा उपासना के प्रति ठोस आस्था और उसका महत्व एकनाथ महाराज के 
अन्त.करण पर अद्धित हो जाने से उनके जीवन मे और भक्ति में स्थिरत्व आगया । 
परिणामत: उनमे ज्ञान की परिपक्वता आती गयी और प्रौढता और पाण्डित्य से 
वे परिपूर्ण बन गये । गुर्वाज्ञा से भारतवष के प्रसिद्ध तीर्थ स्थानों की अर्थात्‌ उत्तर 
मे मानस आदि और दक्षिण में रामेश्वर आदि स्थानो की यात्राएँ की। स्थान- 
स्थान पर उन्होने तदयुगीन जन जीवन की परिस्थिति को देखा तथा अनेक प्रसिद्ध 
सन्‍तो के साथ सत्सग भी किया। इस यात्राकाल मे उनका योग-क्षेम श्रीकृष्ण 
परमात्मा की क्पा से सुचारु रूप से चला। इससे सगुरण भक्ति की भावना उनमे 
हृढ से हढतर और हृढतर से हृढहतम होती गयी। कहना न होगा कि सारे उत्तर- 
भारत मे प्रचलित युग की सगृरा-भक्ति को विशेष रूप से उन्होंने आत्मसात किया 
होगा और अपने शास्त्रीय ज्ञान तथा हृदय से उदभूत सगृण भक्ति के आघार पर 
उसे और पक्का कर लिया होगा । इस आदान-प्रदान से अपने इष्टदेवः के चरित्र का 
गृणगात किया जाय यह भावना उनमे हृढ होती गयी । पैठणा से आकर अपने गुरु 
की भाज्ञा से एक आदश गृहस्थाश्रमी सन्‍्त एवं भक्त बनकर लौकिक और पारमाथिक 
जीवन सफलता पते निभाते रहे । अपने जीवन के इतने लबे अरसे में शास्त्रीय 
ज्ञान, हृदय प्रवृत्तिनुसारिणी सग्रुग-भक्ति, चार ग्रन्थों की सर्जना, अपने सद्गुरु के 
प्रति हृहविश्वास और तत्जन्य लोक मगलकारिरणी वृत्तियो से वे एक पूर्ण रूप से 
साधु, पष्डित और विद्वान सत्त और भक्त का आचरणा करने वाले ग्ृहस्थ बन गये । 
शास्त्रीय ज्ञान की सुसम्पन्तता, पडितो के साथ मेत्री, देशाटन से सप्राप्त अनुभवी 
और अन्वीक्षण की विस्तृत और व्यापक लोकाभिमुखी दृष्टि ने उनमे एक अद्वितीय 
एवं उर्जस्वल प्रतिभा का उनन्‍्मेप जगा तथा उनकी घाक सर्वत्र प्रकर्ष रूप मे जमती 


गई । 


चतु इलोकी भागवत की रचना करने के बाद एकनाथ ने अभगों की 
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रचना भी आरम्भ कर दी थी। अपनी भाव भीनी इस नव-नवोन्मेपमयी अनुभूति 
की इस विधा को उन्होने अपने गुरु को बतलाना चाहा क्योंकि यह उनका विश्वास 
था कि ज्ञान का प्रभाव और काव्य की प्रेरणा गुरु की महिमा एवम्‌ कृपा का ही 
फल है। इस महिमा को वे इस प्रकार मुखर करते है-- 
सद्गुरु महात्म्य-- 
तरी जो कायांवाचा भनें। अति कृपाद्ू दीना कारणों ॥ 
तोडी शिष्याची बंधने । उठवी ठाणे अहंकाराचे ॥* 
हे स्वप्नी हीन स्मरे मनें । शिष्याची सेवा स्वये कररो । 
पुज्यत्वे पाहरे निज शिष्या ॥ ४ 
काया वाचा मनसा सदगुरु दीनों के लिए अत्यन्त क्ृपावान हो जाते हैं। 
अपने विष्यो के अभज्ञान के बधनों को दूरकर वे उन्हे परम ज्ञानी बना देते हैं । 
उनके अन्त:करण से अहड्भार का निवास हटा देते है। फलत.- वे अहद्भार रहित 
निर्मेल स्वभाव के शिष्य बन जाते है। सदगुरु शब्द ज्ञान में पारगत, ब्रह्मानन्द मे 
सदा निमग्न, शिष्य प्रवोधन मे किसी भी प्रकार की शकाओ का निर्मूलन कर सकने 
में सक्षम तथा शिष्यो का पूर्ण समाधान करने वाले होते है । उनका इस प्रकार का 
सहज स्वभाव बन जाता है। अतः उनके शिष्यो में से जिसका जेसा भाव होगा 
उसी के अनुरूप उसे अनुभव प्राप्त होने लगते है । ऐसे महापुरुषों को अपने गुरु होने 
का कतई अहंकार नहीं है और न वे अपने थिष्यों से किसी प्रकार की कभी कोई 
सेवा भी लेते है। अपने शिण्य की प्रतिष्ठा रखते हुए उसे उच्चस्तर पर ले जाने की 
तत्परता जिसमे सदा विद्यमान रहती है ऐसे सद्गुरु की महिमा अपार है । 
इस तरह ग्रुरुमहिमा गाकर अपने स्फुट काव्य के रूप मे लिखे गये एवम्‌ 
रचे गए अभगों को उन्होने अपने ग्रुरुको दिखाया। इन अभज्धो के बारे में 
श्री जनादंन स्वामी ने जो अभिप्राय अभिव्यक्त किया है वह दृष्टव्य है-- 
परी नवल त्याचे लाघव । अभंगीं घातले माक्ते नाव ॥ 
शेखी भावाचा निज भाव | उरावया ठाव चुरवोच ॥र्द८ा।। *ै 
उनका निवेदन है कि मुझे अपने पन के कारण जो ज्ञान अपने गुरु से 
उपलब्ध हुआ उसके परिणाम स्वरूप में भक्त वन गया । पर भक्ति रस के उन्मेष 
में जो कुछ भी प्रकट हो गया उसमे मेरा कुछ भी व था जरा इस कौतुक को 


१. एकनायो भागवत कध्याय ३-२६७॥३०० । 
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डे- गा हे श्-श्य | 


३९६ हिन्दी और मराठो के वेष्णव साहित्य का 


देखिए कि इन अभज्डों में मेरी छाप अर्थात्‌ मेरा नाम उन्होंने लिखवाया। वास्तव 
मे ये भाव मेरे न थे, पर उनकी नि.स्पृहता ने अभिमान रहित होकर उन अभज्ी 
को उन्होने मेरा ही बतलाया और कहा -- 


पया बचना सम्तोषला । महरे भला रे भला | निज भाविक 
तूचि संचला । प्रकट केला गुद्यार्थ ॥ 


2५ ५ ८ 


तुभेनि मुद्दे जे जे निघे | ते सन्त हृदयी साच चि लागे। 
मुमुक्षु सारंगाची पालिंगे। रुजी निजाँगे करितील ॥॥ 


यहाँ पर गुरु और शिष्य दोनो के पारस्परिक सम्बन्धो का क्‍या स्वरूप था 
यह भी समझा जा सकता है। एकनाथ का सारा साहित्यिक और सम्पूर्ण व्यक्तित्व 
उनके गुरु के द्वारा ही तेयार किया गया था। अत. अपने अन्त.करण की ऋजुता 
और कृतज्ञता जब एकनाथ व्यक्त करने लगते हैं, तब वे अत्यन्त विनम्र हो जाते है | 
तथापि उनके हादिक आदर भाव को समभते हुए श्री जनादंन स्वामी अपने शिष्यो- 
त्तम के लिए वात्सल्य भावना प्रकट करते है। इसीलिए उन्हे एकनाथ के प्राजल 
वचनो से परम सतोष प्राप्त हुआ । उन्होने कहा कि भाई ! तुम्हारी काव्यधारा 
में तुम्हारे ही निजी भाव अभिव्यक्त हुए है। गूढ एक्स रहस्यात्मक पारमा्थिक 
ज्ञान को तुमने अपने स्वानुभव से सिद्ध कर काव्य में प्रकट कर दिया है । झसे मैं 
क्या यह मानू कि इसमे मेरी स्तुति है अथवा यह मान कि इसमे मात्र निरूपण ही 
है। यह भ्रन्थ-पीठिका है अथवा ब्रह्मश्ञान ? साहित्य के मर्मज्ञ और ज्ञानी भी 
इसे आसाती से नही समझ सकेंगे किन्तु तुमने उसे अपने विवेक से और अच्त.करण 
की भाव मयता से समझ लिया है, और उसके रहस्य को प्रकाणित कर अभिव्यक्त 
कर दिया है। अपनी वाणी के इन स्वरो से जो गूज उठा है उससे सतोष को भी 
सम्तोष उत्पन्त हो गया है। सत हृदयो को तुम्हारे मुख से निकले हुए वचन सत्य 
प्रतीत होते है। मोक्ष की जिज्ञासा रखने वाले पारमाथिक सहृदय रसिक जन इस 
सरस काव्य के इर्द-गिदं सदा मेंडराते रहेगे। इस तरह ग्रुरु के अभिप्राय की सुनकर 
श्री एकनाथ को परम सतोप प्राप्त हुआ। वास्तव में 'चतु.इलोकी भागवत' के बाद 
कालानुक़म से अभड्भी पर विचार करता चाहिए था परन्तु हमने स्फुट काव्य को 
परामश बाद में लेने का निइचय किया है। अत्त अब हम 'एकनाथी भागवत का 
एक महान ग्रन्थ के नाते विवेचन करेगे । 





२. एकनाथी भागवत अध्याय ६&६-१०२॥ 
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'एकनाथी भागवत' एक महान्‌ दाशं निक ग्रन्थ है । 

गुरु आज्ञा से श्री क्षेत्र पैठणा मे उत्स्पुतं होकर अपनी निजी प्रज्ञा और गाढ़ी 
विद्वत्ता के प्रगाढ आत्मविश्वास से एकादश स्कथ पर टीका लिखना उन्होने आरम्भ 
किया । अपनी आयु के ३५ से ४० वर्ष तक उन्होने भागवत का प्रगाढ अध्ययन, 
स्फुट रचनाएं निर्माण कर ली थी, तभी कर लिया था। इस ग्रन्थ का प्रारम्भ 
पंठण में कर वाराणसी मे उसे समाप्त किया था। इसके बारे मे उनके भहाग्रन्थ 
की अन्तर्साक्ष्य इस प्रकार है--- 


तेसे माझेनि सावें। ग्रन्थ होती स्वभाव । आज्ञा प्रताप गौरवें । 

गुरु वेभवें साथेकू ॥* 

म्हरावोनि एकादशाचो टीका । एकादशीस करी एका । 

एकपरपाचिया सुखा । फब्छेल देखा एकत्वें ॥ 

३ ५ ८ 

वाराणसी महासमुक्ति क्षेत्र विक्रम शक संवत्सर । 

शके सोब्ठाशे तिसोत्तरा । ठीका एकाकार जनादंन कृपा ॥ 

महामंगछ कातिक सासी । शुक्ल पोरिसे सी । 

सोमबार शिवयोगेसी । दीका एकादशी समाप्त जाहली । 

स्वदेशीचा शक संवत्सर ३ दंडकारण्य श्रीरामक्षेत्र ॥ 

प्रतिष्ठान मोदावरी तीर । तेथील उच्चार तो ऐका भ 

शालीवाहन शक वेभव | संख्या चौदाशे पंचाण्णव | 

श्रीसुख संवत्सराचे नांव ॥ टीका अपूर्व ते जाहली ॥३ 

दडकारण्य के श्रीराम क्षेत्र की प्रतिष्ठान नगरी में गोदावरी तीर पर माघ- 

शुद्ध एकादशीके दिन पूर्वा नक्षत्र रहते हुए प्रातःकाल पूर्व बेला में जक १४६१-६२ 
तथा सवत्‌ १६२६-२७ में "एकनाथी-भागवत' का लेखन आरम्भ हुआ तथा मोक्षदा- 
पुरी वाराणसी में शक १४६५ तथा संवत्‌ १६३० में महामगलदायक कार्तिक शुक्ल- 
पक्ष पूर्णामासी तथा सोमवार के दिन इस महाग्रन्थ का लेखन पूर्ण हुआ । जनादं॑न 
स्वामी जैसे सदुगुरु की समर्थ आज्ञा के वेभव को अपनी पराकाष्ठा पर पहुँचाकर 
दिखाने का महान्‌ कार्य एकनाथ के द्वारा सुसम्पन्त हुआ। इस एकादश स्कंध की 
टीका लिखने वाला 'एका' अर्थात्‌ एकनाथ एकात्म भाव से इसे पूरे कर सका । 





१, एकनाथी भागवत्त प्रथम अध्याय-१०८-११४ और 
अध्याय ३१ ओवियाँ ५५०-५५३। 
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श्ध्प हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


इसमे एकताथ ने हृढ निरचय पूर्वक अपने ग्रुरुदेव से सप्राप्त ज्ञान के साक्षात्कारी 
स्वरूप को सहज और प्रेक्षणीय बनाकर अपनी टीका मे प्रस्तुत कर दिया है। इसके 
द्वारा पाठक' और श्रोता जीवात्मा और परमात्मा के एकात्मक तादात्म्य एवम्‌ 
सुखानुभूति को प्राप्त कर लेगे । 


श्रीमद भागवत का आध्यात्मिक महत्व-- 

भारतीय वेष्णव साहित्य में श्रीमद्भागवत महाग्रन्थ का अत्यन्त आदरणीय 
स्थान है। विष्णु पुराण, हरिवश और भागवत इनमे से भागवत पुराण विशेष 
लोकप्रिय है। इसका कारण यह है कि इसके रचयिता में विद्वत्ता और कवित्त का 
मधुर और अपूर्व सयोग हुआ है। भागवत में भक्ति, ज्ञान, वेराग्य, सत्सग, 
सच्चरित्र, मुरुसेवा, आदि पारमाथिक अज्भो का विवेचन, सृष्टि का आरम्भ, प्रलय 
और जन सामान्य मानवी व्यवहारों आदि का सम्पूर्ण निरूपणा करना यह प्रमुख 
उद्देश्य होने से कई बार पुनरावृत्ति भी हुई है। विष्णु के अवतारों की महिमा 
इसमे बखानी गई है। इस मूल ग्रन्थ का रचयिता वेदान्त विपय का प्रगाढ़ ज्ञाता 
और सरस प्रतिभा सम्पन्न कवि होने से भागवत का प्रचार अन्य व॑ष्णव भ्रन्‍्थों से 
अधिक हुआ, यह कम आइचय॑ की वात नही है। फिर भी श्रीकृष्ण चरित्र प्रमुख 
रूप से निवेदन करना यह बात श्रीमद्‌ भागवत कार के सामने रही है। भगवान्‌ 
वेद व्यास ने महाभारत की रचना की। परन्तु अरवस्थता वनी रही। अठारह 
पुराण लिखे और परोक्ष ईइ्वर ब्रह्म का वर्णान किया, फिर भी जब मन की अजान्ति 
नही गयी तब उन्होने श्रीमद्‌ भागवत लिखा। इसमे यह बताया गया है, कि 
नररूप घारी लीला लाघवी भगवान्‌ साकार सगुण वनकर इस समार मे मानव की 
तरह व्यवहार, आचररा, आदि करते है। नारद-व्यास सवाद मे उनके अन्त.करण 
की वेचेनी का पता चल जाने पर व्यास भागवत रचते है। और अपने पुत्र शुक 
मुनि को सुनाते है। ऋषि ज्ञाप से मरणासन्न राजा परीक्षित शुक से उसे सुनते 
है । इस ग्रन्थ के कथन की यह परम्परा है। भगवद्‌ भक्ति परक यह ग्रन्थ होने से 
इसमे भगवान्‌ और उनकी भक्ति का विस्तारपूर्वक विवेचन है । 

अनेक विष्णु के अवतारो मे से यादव कुलोत्पन्न श्रीकृष्ण का अवतार सर्वे- 
श्रेष्ठ होने से उनकी भक्ति श्रेयस्कर है, -यही इसके प्रतिपाद्य विषय का मुख्य सूत्र है । 
इसके कुल द्वादश स्कध है। कौरव पाडवो के संघर्ष की बाते इतिवृत्त के रूप में 
प्रथम स्कध मे निरूपित है। कृष्ण सम्बन्धी श्रश इसमे भी हैं पर परीक्षित से 
विशेष सम्बन्धित यह रहा है। दूसरे स्कथ मे सृष्टि की उत्पत्ति आदि का विवेचन 
करते-करते नवम्‌ स्कधो तक भागवत कार ने अनेक आख्यानों मे अवतारों आदि पर 
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प्रकाश डाला है । दशम स्कंथ के दो खण्ड हैं। पूरा श्रीकृष्ण चरित्र इस स्कध के 
इन दो खण्डो में विवेचित है । पूर्व खण्ड मे श्रीकृष्ण जन्म से उनकी दशवावस्था 
पौगंडावस्था का विवेचन और वर्णन है। उत्तर खण्ड मे भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
तारुण्य और रासलीला-गोपीव्यवहार आदि विषय वश्शित है। श्रीकृषष्ण के पुरुपार्थ 
विपयक चरित्र का भाग उत्तर खण्ड में है। वेण्णव भक्त कवियों के द्वारा दशम 
स्कथ पर ही या उनके प्रसड्रो पर ही अनेक रचनाएं विभिन्न भारतीय भाषाओ में 
अधिक रची गयी है। एकादश स्कघ को उद्धव गीता भी कहते है। वारहवे स्कंध 
में इत पुराणों का उपसहार है। श्री एकनाथ का “रुक्मिशी-स्वयंबर”' दम स्कथ 
की एक कथा पर आधारित है। श्रीकृप्णु अपनी लीला सवरण, कर निज धाम को 
जा रहे है। इस घटना से उद्धव दुखी है और बाद में उनको स्वयम्‌ अकेले ही 
रहना पड़ेगा इस वियोग की तड़फाने वाली भावना ने अभिभूत कर दिया। इस 
कल्पित मानसिक व्याकुलता से व्यथित होकर उन्होने श्रीकृष्ण से अनेक प्रश्न पूछे 
हैं। उनके उत्तर मे श्रीकृष्ण ने उद्धव को उपदेश दिया हैं। इसी उपदेश से सारा 
एकादश स्कथ निर्मित है । 


इस उद्धवगीता के कुल ३१ अध्याय है। श्री एकनाथ भागवत इसी महाग्रन्य 
की टीका है। इसका प्रथम अध्याय 'विप्रश्ञाप' नाम का है। द्वितीय अध्याय मिमी 
जायत संवाद एवम्‌ नारद वसुदेव सवाद है। तृतीय और चतुर्थ अध्याय में माया 
कर्म ब्रह्म निरूपएणा ओर भगवन्त अवतार कथाएं है। पचम अध्याय में वसुदेव- 
नारद सवाद में भगवत्‌ सेवा के मार्ग बत्तलाये है। छठे में देवहुति और उद्धव 
विज्ञापन है । सातवें में अवधृत्तेतिहास उद्धव श्रीकृष्ण सवाद मे वश्शित है। आठवे 
में पियलोपाख्यान है तो नतवम्‌ और दणस अध्याय उद्धव श्रीकृष्ण सवाद से व्याप्त 
है । एकादश अध्याय में पूजा विधान योग है, तो ह्वादश अध्याय में सत्सखझ् 
महात्म्य कथित है । तेरहवे में 'हसगीत' निरूपण, चौदहवे में भक्ति रहस्यथावधारण 
योग है । पद्रहवें अध्याय का नाम सिद्धि निरूपण योग, सोलहवे का विभूति योग 
है । सम्रहवे अध्याय में ब्रह्मचयं-सृहस्थ कर्म धर्म निरूपणा है । अठारहवे मे वानप्रस्थ 
सन्‍्यास धर्म निरूपण॒ है । उच्चोसवे में वानप्रस्थ-सन्यास घर्म लक्षण निरूपण है । 
बीसवें से वेद चयी विभाग योग विवेचन है तो इक्कीसवे से वेदत्य विभाग योग 
निरूपण है । चोबीसवे अध्याय सें प्रकृति पुर्प साख्ययोग कथित है। पच्चीसर्वा 
अध्याय श्रीक्षण्ण उद्धव सवाद में गुण नियुण निरूपणा है । छंव्वीसवाँ अध्याय ऐल 
गीतोपाल्यान है। सत्ताईसवे अध्याय मे क्रिया योग, ध्यानयोग विवेचन है। 
अट्छाईस और उत्ततीसवे अध्याय में क़मशः परमार्थ-निर्णंय, परमार्थ-प्राप्त 
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सुगमोपायक धन और उद्धव वदरिकाश्रम प्रवेश है । तीनवे में स्वकुल निर्दालिन है । 
इकत्तीसवाँ अध्याय मौसलोपाख्यान से सम्बन्धित हैं। श्री एकनाथजी ने अपनी टीका 
मे मूल रूप से जो अध्याय ज॑से विवेचित है, उनको वैसा ही रखा है, पर टीका में 
विवेचन स्पष्ट करते हुए अपनी प्रगाढ विद्वत्ता और स्वतन्त्र प्रजा का पर्चिय दिया 
है। मूल भागवत में अध्याय ३१ है, तथा श्लोक सख्या १३६७ है। नाथ भागवत 
में अध्याय ३१ है तथा ओवियाँ १८८०० है । 


श्रीमद्‌ भगवद्‌ गीता और उद्धव गीता का आध्यात्मिक अन्तर-- 


'द्रीमद्‌ भगवदगीता' और “उद्धव गीता में उसके स्वरूप तथा उसके प्रति- 
पाद्य शैली मे विभिन्नता है। जीवन में एक व्यामोह-सघर्प एवम द्वद्व निर्माण हो 
जाने से अजु न ने भगवान्‌ कृष्ण से कुछ प्रइन पूछे उसका उत्तर देते हुए जो साहित्य 
निर्माण हुआ वह भगवद्गीता है। इसमे रस परिपोष भी देखने के लिए मिलता 
है। केवल साहित्यिक दृष्टिकोण से देखने पर उद्धव-गीता मे वह रस परिपोप नहीं 
मिलेगा, जो भगवद्गीता मे है। भागवत के एकादश स्कथ की यह उद्धव 
गीता ऐसी है, जिसमे उद्धव के पूर्ण कल्पित दु.ख और उसका भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
द्वारा किया गया आध्यात्मिक स्तर का निराकरण है। करुण रस के क्षितिज पर 
शान्तरस की वनश्री भक्ति रस के जल सिंचन से जैसे हरी-भरी दिखाई देती है, 
ऐसा उद्धव गीता का स्वरूप है। साहित्यिक दृष्टिकोश से उद्धव गीता की यह 
पृष्ठभूमि रस परिषोषक होने पर भी उसमे तत्वज्ञान का जो गाढ़ा परिपाक है उससे 
सामान्य सहृदय रसिको की उनकी साहित्यिक रुचि की दृष्टि से यदि वह नीरस जान 
पड़े तो यह कोई आश्चयं की बात नही है। नाथ भागवत को समभने के लिए 
साहित्यिक दृष्टि के साथ परमार्थ प्रवण प्रवृत्ति जिसमे जितनी अधिक होगी उतनी 
ही मिठास मूल भागवत्त के एकादश स्कघ में, तथा वाथ भागवत की टीका में चखने 
के लिए उसे मिल सकती है । 


ऊपर बतलाये गये स्वरूप मे भगवद्‌ भक्ति को प्राघान्य देकर एकादश स्कध 
में वर्खाश्रम धर्म का प्रतिपादन किया गया है। यो तो परमार्थ विषयक सभी बातें 
एकादश स्कंध मे प्रसगवशात्‌ अ्रतिपादित है। परन्तु पाठक के लिए एकादश स्कंघ 
का स्वरूप एक भमेला सा सिद्ध होता है। इस भमेले मे पाठक न उलभे इसी हेतु 
को सामने रखकर मानो भागवतकार ने प्रथम दशम स्कघ मे वशित तत्वज्ञान के 
वक्ता एवम्‌ तत्वज्ञ का सम्पूर्ण चरित्र समूचे ढद् से बखाना है। भागवतकार 
की यह स्कध-सगति ठेखकर मुझे तो अवश्य ही ऐसा जान पडता है, कि 
भागवतकार की रचना मे अवश्य ही कुछ विशेष दृष्टि रही हो । विचार करने पर 
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यह निद्चित हो जाता है कि तत्वज्ञाग समझने के लिए तत्वज्ञ के चरित्र का 
समीचीन ज्ञान होता आवश्यक है। इसी सिद्धान्त-सूत्र को सामने रखकर ही 
भागवत॒कार ने इस प्रकार से स्कथ सगति लगाई है । वेदान्त सूत्रकार, महाभारत- 
कार, तथा भागवतकार व्यास एक ही है, ऐसी जनश्रद्धा है। परन्तु विह्ानो का 
मत इस प्रकार का नहीं है । ईसवी सन्‌ १००० के वाद और १२०० ईसवी पूर्व 
भागवत ग्रन्थ की रचना हुई है, ऐसा विद्वानों का तक है। अतः सूत्रकार, 
भारतकारो और 'भागवतकार” व्यास ये एक ही व्यक्ति होना असभव है। वंसे 
व्यास कोई भी क्यो तन रहे हो, लेकिन भागवतकार व्यास की प्रज्ञा और प्रतिभा 
भारतकार व्यास से कुछ कम नही दिखाई पड़ती । इसी कारण जन साधारण को 
भारतकार और भागवतकार एक ही हैं यह भ्रम होना स्वाभाविक है। प्रज्ञा और 
प्रतिभा की दृष्टि से दोनों एक ही जान पडते है। भागवतकार और महाभारतकार 
ये दोनों दार्शनिक दृष्टि से सांस्यमतवादी होकर वर्णाश्रम धर्म व्यवस्था के प्रतिपादक 
हैं। दोनो में जो अन्तर सुस्पष्टत. दिखाई देता है वह है, महाभारतकार का कर्मंवादी 
होना और भागवतकार का भक्तिवादी एवं अनन्य शरणागति का प्रतिपादक होना । 
श्रीमद्‌ भगवदगीता और एकादश स्कंघी उद्धव गीता का यही अन्तर है । इन दो 
गीताओ की पारवंभूमि भी अपने ढद्ग की और अनोखी है । अपनी-अपनी पाछउ्वें- 
भूमि पर ग्रन्थकार ने जो तत्वमूर्तियाँ सुचारु रूपेश खड़ी की है वे दोनो बड़ी ही 
सुहावनो और यथाथे प्रतीत होती है इसी कारण जिस प्रकार से युग परिवर्तन 
होता जाता है उसी प्रकार के भाष्य या टीकाएँ इन गीताओं पर होती रही है। 
इन टीकाओं में से अपने तद्युगीन परिस्थिति का बखान करने वाली पद्रहवी 
शताब्दी की एकनाथ महाराज के द्वारा लिखित एकनाथी भागवत यह टीका 
प्रसिद्ध है । 


ईण्वर प्राप्ति में भाषा बाधक नही है। 


श्री एकनाथ को इस वात का गर्व है कि उन्होने यहु टीका मराठी में लिखी 
है। अपने देगज लोग देशज भाषा में ही समझ सकते है। हरि कथा के वर्णांत 
से एवम्‌ भगवद्गुणानुवाद में भाषा का कोई वन्चन बाधा रूप में उठ खडा नही हो 
पाता । हरिकथा निरूपण संस्कृत में हो चाहे प्राकृत में, भगवान्‌ तो भावों का 
भूखा होता है। इसलिये वे कहते हैं--- 
जे पाविजे संस्कृत अर्थं। तेंचि लामे प्राकृते । 
तरी नमनावया येये । विषय चितें ते कायो ॥॥ 
>< >८ हि 
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आत्ता संस्क्ृता किवा प्राकृता । भाषा भाली जे हरिकथया । 
ते पावनचि तत्वतां । सत्य सवंथा सानावी ॥९४४८॥* 
सस्क्ृत मे अभिव्यक्त किया गया ज॑से भर्थ की प्रतीति कराता है बंसे ही 
प्राकृत भाषा मे वही भाव अभिव्यक्त किया जाय तो वह भी अर्थ की प्रतीति कराता 
है। इनमे से एक भाषा में कहा गया श्रेष्ठ और दूसरा कनिष्ठ ऐसा हम नही कह 
सकते | प्रापचिक पदार्थों के नाम सस्कृत मे और प्राकृत में और अलग-अलग हो 
सकते है, पर रामकृष्णादिको के नाम नहीं वंदलते । सस्क्ृत का निर्माण देवों ने 
किया इसलिए क्‍या प्राकृत को चोरो ने निर्माण किया है ? जो इस प्रकार के वृथा- 
जिमान मे, भ्रम मे पडे हुए है उनको वृथा ही बोलकर कहने से क्‍या फायदा ? 
हरिकथा संस्कृत में वा प्राकृत मे निरूपित हो वह सर्वेथा पावन ही मानी जावेगी । 
सच्चा भागवत्त कौन है ? 
भागवत वही है जो भगवन्त है इस नाते भगवान्‌ श्रीकृष्ण श्रेष्ठ और परम 
भागवत है इसके साथ ही वे हऋ्रह्मज्ञ हैं। इसीलिये एकनाथ का यह कथन 
उपयुक्त है-- 
ब्रह्माहुनि ब्राह्मण थोर | हे सीच फाय करू । 
परी अद्यापि क्रीधद चरणालंकार शभिरवोत्‌ ७४ 
ब्रह्म से ब्रह्मज्ञ श्रेष्ठ होता है, क्योंकि वह ब्रह्म का ज्ञाता एवम्‌ तत्वज्ञान का 
प्रशेता भी होता है। सर्वश्रेष्ठ ब्रह्मत्त भगवान्‌ श्रोकृष्ण भागवत का वर्ण्य विषय 
बनकर प्रसिद्ध हुये है । भागवत अपने सभी कर्मो को भगवान्‌ के प्रति निस्‍्सीम 
भाव से अपंण कर देते है। इसको एकताथ बडे सुन्दर ढज्भ से वर्णुत करते है । 
यथा-- 
हेतुक अहेतुक । बंदिक, लोकिक स्वाभाविक । 
भगवती अर्पे सकक्ठिक । या नाव देख भागवत घ्म ॥ 
उदकी त्तरंग अति चपक& । जिकडे जाय तिकडे जत् । 
तेसे भक्ताचे कस सकल । अर्पे तत्काल भगवन्‍्ती ॥। 
मनसा-वाचा-कमंणा से किये गये कर्म,वंदिक शास्त्र पद्धतिसे किये गये विहित 
कम, लोकिक, स्वाभाविक प्रकार से किये गये सभी कर्म भगवान्‌ को समपित 
करने वाले व्यक्ति भागवत धर्म को अपनाने वाले है ऐसा माना जाता है। जिस 


१. एकनाथोी भागवत अध्याय १ ओवियों १६२-१२७ । 
१. एकलाथी भागवत अध्याय १-ओवियाँ १६५॥ 
हे. एकनाथी भागवत अध्याय २-ओोदियाँ ३३५-३३७ । 
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तरह पानी पर अनेक चपल तरगे दिखाई पडती है और वे जिधर जाती है उधर 
सवंत्र जल ही जल विद्यमान रहता है, वसे ही भक्तों के सारे कम भगवान्‌ को 
समर्पित किये जाते है । भगव्रान्‌ जल स्वरूप है और भागवतों के सारे कर्म तरख्भ 
स्वरूप है । 

भगवद्‌ भक्तों का मासिक स्वरूप-- 


भगवद भक्तों का स्वरूप एकनाथ ने मामिक्रता से अभिव्यक्त किया है। 
यथा -- 


भक्तां सर्वभुतों भगवद्ावों । तेथे विध्नांसि चाही ठावो। 
तथा अपायचि हो उपावो। भावार्था देवों सदा साह्य ॥ 
भक्ती वीणा मुक्तिचा सोसू । करितां प्रयत्त पडे बोसू । 
असो हे वेराज पुरुष । करी प्रवेश अव्यवतों ॥* 


भक्त सारे भूतमात्रो को एक ही भगवद्भाव से देखते रहते है। इसलिये 
उनके किसी भी कारये मे किसी भी तरह के विघ्न को भी प्रवेश नहीं मिल सकता । 
वे सदा अपने भाव पुष्प भगवान्‌ को अर्पण करते है। अत भगवान्‌ उनके सदा 
सहायक होते है। उनके लिए दूसरो के द्वारा किया गया अपाय भी उपाय बन जाता 
है। जो लोग बिना भक्ति किये मुक्ति पाने का अथक परिश्रम करते है, उनके सारे 
प्रयत्त नष्ट हो जाते है। वराग्य प्रवण राजपुरुष अव्यक्त में प्रविष्ट हो जाते हैं। 
इसका एकमात्र कारण भगवद्भक्ति ही है । 

इन सारे भक्तो को कर्म बधन कदापि नही व्याप सकते । एकनाथ के शब्दों 
से इसे समझना ठीक होगा । ज॑से--- 


सांडुनी देहीच्या अभिमाना। त्यजुनि देवतांतर भजना। 
जे अनन्य शरण हरिचरण्ां। ते कर्म बंधना नातछती ।। 
या परी जे अनन्य शरण। तेचि हरी सी पढियंते पूर्ण । 
हरि प्रिया कर्म बंधन । स्वप्नीं ही जार स्पर्शों च सके ॥ ९ 


ये भगवद्‌ भक्त अन्य देवताओं के भजनों को छोडकर, अपने देहाभिमान को 
त्यजकर अनन्य शरण भाव से हरिचरण मे लौन हो जाते है। इसलिये उनकी 
अनन्य-शरणता से उनके इश्टदेव प्रसन्न हो जाते है तथा उन्हें कर्म के वंधन नही 
व्यापते । वे हरि के प्रिय है अत. हरि को जानने का पूर्ण अधिकार उनका ही है । 





१. एकनाथी भागवत अध्याय ३-ओवियां १८८-१८६ । 
२ क प-ओवियाँ ३७१-३७२ ॥ 


४०४ हिन्दी और मराठी के पैध्णव साहित्य का 


वे पात्रतम है अतः यह उनका जन्मसिद्ध अधिकार ही है कि वे भगवान के रबहूप के 
पूर्ण ज्ञाता बन जय । अतः उनको स्वप्न में भा फार्म था बंधन मादाधि नही व्याप 
सकते । ऐसे ये हरिभक्त सग्रुग का भजन बे भाव से जोर रूनियुवंफ करने है। 
एकनाथ का सगुण विपयक मतप्रतिपादन भी बटा जोरदार है । यथा-- 
नियु साहूमि समरुण न्यून । महुणे तो फेयब मुर्प जाण । 
सगुण निगुणा दोनी समान ॥ न्यून पूर्णा असेना॥ 
निमु सीचा बोघ फठिण। बुद्धि बाचे अगम्प जाण । 
शास्त्रांसि न फछे ऊणा घूणा। येदीं मोन घरियेले 
जो समुण को नियुण से स्यून कहते है, उन्हें केबल पूरा दी समभिये । 
क्योंकि वास्तव में सगुण और निगम ण दोनों समाने है। एक हृष्ठात से बड़े समर्पक 
ढज्ड से अपना प्रतिपादन थे पेण करते हैं । जेसे घी के पिपलने पर उमझग क््याद से 
पिघले हुए घी से अधिक मीठा होता है, ऐसी बात नहीं है। उसी तदय समृग्ग 
और नियु ण॒ की बात है। निमुण मन बुद्धि जौर बाचा के परे है, इसलिए येद भी 
उसके बारे में मौन स्वीकारते है। घास्प तो ययावे भे अदयूग भी नहीं कर पाने । 
नियु रा की ही तरह सगुण भी अत्यन्त स्वानन्द फ् लाभ देने बाला हे । नित्प- 
सिद्ध -सब्चिदानन्द मय प्रकृति से सम्प्त परमानन्द ही संग्रग बन जाता है। गरी 
गोविन्द है । निगुरा निविकार की समगृण मगूति सेजस्बी घन द्यामल बर्शा की 
बनकर, मोर मुकुट धारण कर कानो में झुण्शन सथा कंथ भे कौस्तुभ चनमाला 
पहिनकर जब सामने भा जाती है तब उसकी शोभा देराते ही बनती है। भाल- 
प्रदेश पर रेसाकित चंदत दोनों नेत्रों फे भारक्त वर्णों के कमल दलों को नी लज्शिस 
कर देता है। इस सगुण ध्यान-मूति का पूरा आनन्द उठाने के लिए ग्यारहदें 
अध्याय की १४६५ से १५०० ये जोवियाँ विशेष द्रष्टव्य हैं। साहित्य की हृष्टि से 
भगवान श्यामसुन्दर का नख-शिस वर्णन अत्यंत समलोना तथा उच्च कोटि का है । 
कृष्ण द्वारा स्वयम्‌ अपना समरुण-ध्यान वर्णन॑--- 
क्षव को कृष्ण अपनी ही मति का प्रतिपादन बार बनलाते हैं, कि एस 
समुण मूत्ति का ध्यान करने से चित्त का सधान बड़े सुन्दर और सुचाझ रूप से हों 
सकता है। एकनाथकृत इसका विवेचन देखिए--- 
जैसे केछी ले कमछ। तंसे हृदयीं अष्टवछ । 
-अघोमुख उध्यंनाछ ॥ अति कोमछ लसलसित । 


१. एकनाथों भागवत अध्याय ११-ओवियाँ १४४६-५८ 
३. ५२ ॥., (९४-ओवियाँ ४६५-४६६॥। 
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त्या ही माजी चन्हि मंडछ । वन्हिककछ 4उतति जाज्वल्य । 
ते अग्नि संडछीं सुमंगल । ध्यावी सोज्वछ सृत्ति माझी ॥ 
जिस त्तरह केले के फूल का आकार होता है, बसे ही हृदय मे अष्टटल कमल 
है। जिसका ऊवब्वंनाल अधोमुख है जो अत्यन्त कोमल और सुशोभायमानर है । 
प्राणायाम के वल से उध्व॑मुखी हृदयकमल के अष्टदल पखुड़ियो को विकसित करे। 
इसका प्रवल ध्यान चिन्तन करने पर उध्व॑ मुख अवोनाल का हृदयकमल, जो कि 
अत्यन्त उन्निद्र और अष्टदलयुक्त हैं, वे अष्टदल या पखुड़ियाँ ध्यान में अचंचल 
होकर स्थिर हो जाती है। कमल के मध्य भाग में चद्रमंडल आ जाय, तव उसकी 
सोलह कलाओ सहित उसका ध्यान करना चाहिए। यह अविकल रूप से किया 
जाय । फिर उसमे सूर्य मडल होगा जो वारह कलाओं से युक्त होगा । उसमे एक 
अग्निमडल होगा, जो दश कलाओ से युक्त तथा अत्यन्त जाज्वल्थ होगा। उसी 
सुमगल अग्नि मडल में मेरी सोज्वल मूर्ति का ध्यान किया जाय । यह सोज्वल 
मूत्ति हे उधो ! जिस प्रकार के ध्यान से युक्त है उसे सावधान चित्त से सुनो । 
श्रीकृष्ण अपनी मूत्ति का ध्यान स्वयसू अपने मुखारविन्द से कह रहे है । जो इस 
प्रकार है --- 


अति दीघे ना ठगरो परप । सम अवयव समान ठारा । 
सम सपोष अति सम्पुर्ण। मृति सुलक्षण चितावी । 


टर् 20 24 


तेरे घनसावव्ठा शोभत । जसे चांदिसें गगनामाकारी । 
शुभ्रत्ता वंसे श्यासते वरी । तेवी श्यामांगी चदनाची भुरी । 
तेणे श्रीहरी शोभत ॥* 


जो मूर्ति न तो अति दीर्घे है और न तो बति लघु एवम्‌ बौनी है भर्थात्‌ 
जिसकी आकृति और सारे अवयव सम्पूर्ण शरीर के अनुपात में सन्तुलित और 
सम्यक रूप में परिनिष्टित है। अपने सम्मुख ऐसी मूर्ति की कल्पना करते हुए; 
उसके चिन्तन में काल व्यतीत करना चाहिए। यह मूर्ति ध्यान एवम्‌ चिन्तन से 
समभाव से पोपित और सुलक्षणी हो । चिल्तन में उसका सुरेखित प्रसन्त मुखार- 
विन्‍न्द निहारना चाहिए जिससे हृदय से हर्ष नहीं समाता। विद्याल कमलदलवतू 
आकर्णान्त विदाल नेत्र हैं, भोँ कज्जलाकित हैं जो सुन्दर धनुष्याकृति की वरह 
१. क्षी एकनाथी भागवत्त अध्याय १४-ओवियाँ ४७०-४८३ । 
२. 79 का ३ ड७०-४प८३ | 
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वॉकपन लिए हुए है। इयामल भान प्रदेश पर पीत चन्दन और कस्तूरी की दोहरी 
रेखाये तथा कुमकुम युक्त अक्षता भी लगी हुई है। नुकीली दीघे वासिका है और 
त्तेजस्वी दोनो कपोलों के बीच सुकुमार कोमल वदन है जो प्रवालों की आरक्तिमा 
लिए हुए अधर सपुटो से युक्त हैं। शुक्ल पक्ष की द्वितीया के चन्द्रमा की आक्ृृतिवत 
अत्यन्त सुन्दर चिवुक है । चिक्कणता लिए हुए मुख है तथा जो भक्त चकोरों के 

चन्द्रमा है। हीरो की उज्जल ज्योतिवत्‌ दतपक्ती है तथा दाड़िम वीजो की दीमि 
को प्रत्यक्ष कर देने वाले अरुणाभ अधरो के बीच दाँत चमकते हैं। बोलते समय 
ये दाँत ऋलकते है। दोनो कर्णों मे समान रूप से मकराक्ृत्ति कु डल घारण किये 
हुए हैं। स्वभाव सहज ईषत्‌ मनोहर हास्य मुख पर मंडराता है। ग्रीवा शखा- 
कृतिवत्‌ सुन्दर है। तीनवलयो से युक्त कंठ का उभार है। जिस पर कौस्तुभ-मणि 
विराजमान है । उसके प्रकाश की दीपमि की तुलना किससे की जाय। दिवकर 
अपने तेज से उनके सामने लुप्त हो जाता है। स्वभाव से ही इधर मंडराने वाले 
भुजड़ाकार आजानुबाहु भुजाएं है। विशाल वक्षस्थल पर श्रीवत्स का चिंहत 
अद्धित है। हृदय के दोनो भागो के बीच त्रिवलीयुक्त गहन उदर हैं जिस पर 
यशोदा के द्वारा ऊखल से वाघे गये चिहन अड्डित है। उनकी ओर देखने वालों को 
ऐसा लगता है कि जैसे विद्युत की तरह कोधने वाली उनकी अपनी काति है । 
पीताम्वर परिधान किया हुआ उनका सॉवैला घनश्यामल रूप सुशोभित है। जिस 
प्रकार आकाश में चादनी या श्यामता पर श्वेत वर्ण की भलक दिखाई पड़े उसी 
तरह सांवले कृष्णा के अज्भो पर चन्दन की उच्टन मली हुई तथा सुझोभित है । 
ऐसे श्रीहरि का और भी विस्तृत वर्णान सुनिये* -- 


कोस्तुभासि संलग्न गछा । आपाद रुते वनमाह्ठा। 

कटीं बाणाली रत्न मेखव्ठा । किकिणी जाछ माक्ठा संयुक्त ॥ 
मूर्ति सम्पूर्ण हरीची । जे सूर्तिची घरिल्या सोये । 

तहान भूक विसरोनि जाये । जे ध्यानी आतुडल्या पाहे । 
सुखाचा होय सुदिन। सर्वाग सुन्दर श्याम वर्ण । 
ज्येष्ठ वरिष्ठ गंभीर गहन। सुसुख आरि सुप्रसन्न । 
सुर्तीचे ध्यान करावें ॥४६७॥ 


कौस्तुभ मरिए से युक्त कठ मे आपाद भूमने वाली वनमाला विराजित है। 
कमर मे मेखला है जिसमें किकिणी युक्त गोल मणियाँ लगी है। अनेक कर्क 


हु १. एकनाथी भागवत अध्याय-१४ झभोवी सं० ४८४--४६७ ॥ 
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चर 
रेखाएं हैं ददा प्र-चक्पारे सामुद्िक जिएने भी फिएभाम है। ईप्यपीसभणो है 
ब्गरक्त व्यन्य वाले तलुओं को निराली शोभा है। उपके झूपरे ऐस्सोंगे सावते 
दर्णे क्षी व्यभा है मौर निचले तलुओं में आरक्त चशीय जाभा है, पह ऐसे जाप 
पड़ती हैं मा्ों सांयकाल का रम नीलिसा युक्त झ्ाकाश में प्तो गधा ऐो। पथ्रभेश्ण 
में विराजित चंद्र रेखा को तरह सुन्दर जातुए्य हैं और सूपरण्ण धधाएं है। पए 
को अपनी कृश कमर का बड़ा अभिमान था, किए जंग जोषत फटा फो फैंप९ 
देखकर वह स्वयं लज्जित होकर जंगल में भाग भया। एसे जपका पह पिश्ाते भें 
भी लज्जा उत्पन्न होती है इसलिए वहु निरतम रूप से जरणवासी गत गया हे । 
हरि की कमर को ठीक प्रकार से जाँलने समझते के लिए ग्रेधध। फो भी रए्भा शो 
जाना पड़ा और उस पर स्वर्ण के पुट भक्े। जब फ़ष्ण भेजते है तो तृपरी की 
रुनभुन भनकार होती है, तथा उसमें जग्री पंटियों का भमरप ऐोए शत है । 
सिर पर घु घराली अलके है, जिनमें फुल जगे है, ये मैण-ध विशेष क्ोभागग।॥। 
है । इस प्रकार सर्वाज्जञ सुन्दर सुलक्षणी गूति लीहरी को है। एस प्रकार की गत 
का ध्यान करने से भूख प्यास तक मिद जाती है और छ्यागगंख एणा मे मा गति 
हृदय मे स्थित हो जाने पर सुर का शुद्धित आ गया ऐसा शगशभ) भाहि।। (॥! 7 
सुन्दर श्यामवर्ण सुमुखी और सुप्ररान्‍् ज्येन्‍्र और लेट एमगगू गंभीर एधां राव ॥१॥ 
ठोस सगुणा मूतरि का ध्यान करना' चाहिए । 


च्ब्र 
जे पे अत+-जल रजत जनोभिलकक, पजञयोओ जकयकमनक- के पे ध५ कप पे कक है फिर भे रे 
दराओे बगय सुन्दर जिक्र का दचरह सुन्पर राज रखे पिछपशों ७ रेफलस 
"का फाण-ब७ फेल *ब 


सगुण ब्रह्म का महत्व--- 


४०८ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


प्रबध की मर्यादा के कारण मुफे इस तरह के और अन्य उदाहरण उद्बुत करने से 
हाथ खीचना ही उपयृक्त और उचित होगा । 
सगुणोपासकों के लिए इसका विशेष महत्व है । 
जीवन के प्रति दृष्टिकोण व्यक्त करने वाले आख्यान-- 
इसी महाग्रन्थ में तेईमवे और छत्बीसवे अध्याय में भिभुगीत और ऐलगीन 
इन दो उपाख्यानों की सृष्टि हुई है । इनमें से प्रथम मे मालव देश के एक क्ृपरा 
तथा धन लोलुप ब्राह्मण की दुर्गंति का हृदय-विदारक चित्र प्रस्तुत किया है। इससे 
अन्त मे उसका द्रव्य सचय से अध पतन होता है। फिर पर्चाताप होकर उसे 
निर्वेद की प्राप्ति होती है। यह निर्वेद भगवद्‌ कृपा से ही हुआ है। भगवान्‌ की 
कृपा कब और कंसे किस पर हो जायगी इसका कोई ठिकाना नही है। एकनाथजी 
इस ब्राह्मण पर जिस प्रकार कृपा हो गयी उसका वर्णान करते है - 
कृपण और धनलोलुप ब्राह्मण का उद्धार -- 
सी पूर्वी होतो अति अभाग्य । आता झोलो अति ससाग्य । 
सज तुप्टला श्रीरंग । विवेक वैराग्य पावलो ॥ 
परी कोणे काछें कोण देशी । कोश समय कोणा विद्येषी । 
हरी कृपा करितो केशी । हे कोणासी कछेना ॥" 
मैं पहले अतन्त अभागी था पर अब अत्यन्त मौभाग्यशाली हो गया हूँ। 
क्योंकि मुझे श्रीर॒ग की कृपा प्राप्त हो गयी है । वे मुझ पर सतुप्ट हो गये है । मेरा 
सचित धन ही मेरा वडा घोरतम अज्ञान था। उसे हरणकर मुझ पर बडी ही 
करुणापूर्णा कृपा दृष्टि की। भक्तों के अज्ञान हरण करने वाले ही हरि कहलाते हैं। 
मेरे अन्तकरण में श्री हरि ने अपनी कृपा से विवेक उत्पन्त किया। वैराग्य विवेक 
विना अधा है, तो वेराग्य के बिना विवेक पग्रु है। अत मेरे हृदय मे दो जुडवाँ 
फल एक ही समय में विवेक और वेराग्य के रूप में निर्माण हो गये। सच है कि 
हरि किस समय और किस रूप मे किस पर कृपा करेगे इसे कौन जानता है ? 
इसकी निश्चिती भी कंसे दी जा सकती है ? 
कामवासना का उदात्तीकरण-- 


दूसरा आख्यान छुव्वीसवे अध्याय का 'ऐलगीतोपास्यान' है जिसमे चक्रवर्ती 
राजा पुरुरवा और देवागना उर्वशी की प्रेम कहानी है। मनुष्य की कामवासना 
प्रदीछ हो जाने पर वह कितना भी उपभोग क्यों न करे, पर उसकी कभी भी 


#घीय+555 स-कडल्‍्स अब डसलस स क्‍ इक इलडडल्ड,न् ्न- न न 


१. एकनाथी भागवत अध्याय २३-ओवबियाँ ४३६-४४१ ॥ 


तुलनात्मक अध्ययन ४०६ 


जाति नही होती यही वात इस उपाख्यान में वतलाई गयी है । इस चक्रवर्ती राजा 
को भी पुनः स्वर्ग मे उ्वंगी का उपभोग करने पर जो अनुताप हुआ वह बडा मनो- 
वेज्ञानिक है। पर यह अनुताप भी विना कृपा के असम्भव है। भगवान्‌ की कृपा 
से पदचाताप होने पर उस राजा की स्थिति का स्वयम्‌ भगवान्‌ निवेदन करते है। 
यथा--- 

ऐसा पुरूरवा चक्रवर्ती । लाहो उदवेज्ञी भोग प्राप्ती ॥ 

स्वर्ग भोगी पावला विरक्ती । सभाग्य नृपती तो एक ॥। 

जीव होय ब्रह्म पूर्ण । निःशेष गेला माना भिमान । 

सी तू परा भासेना ॥ 

पुरुखा ज॑सा चक्रवर्ती राजा, उर्वशी जंसी देवागना की भोग प्राप्ति कर स्वर्ग 

में भी पुनः उसे उपभोगार्थ प्राप्त कर वेराग्य प्रवण बन सका। वह एक परम 
सौभाग्यगाली नृपति है । जो विपय अप्रापत है उनके प्रति वेराग्य धारण करने वाले 
अनेक योगी विरागी देखे है पर सारे त्रिजगत में स्वर्गागना के उपमोग का सुख प्राप्त 
हो जाने पर भी उसको त्याग सकने वाला पुरुवा सचमुच बड़ा विरागी और धन्य 
है। उसके जंसी विरक्ति अन्यों मे नही मिलेगी । इस प्रकार से उनकी प्रशंसा स्वय 
भगवान्‌ श्रीपति अपने मुख से करते हैं। अपनी निन्दनीय कायामक्ती की अनुताप 
की अँगीठी मे जलाकर भस्म कर दिया और अपना विवेक अभद्भ रखा । कामिनी 
का महामोह छोड दिया । इस तरह कामासक्ती के दोष को अनुताप से धो डाला । 
और अपनी निर्मल चित्तवृत्ति को पुन प्राप्त कर लिया। यह मेरी कृपा से ही 
अनुताप हुआ था। मेरी ही कृपा से जीव शुद्ध अनुताप से ब्रह्म की स्थिति प्राप्त कर 
लेता है और 'मेरा-तेरा' यह भाव तिरोहित हो जाता है। एकनाथ के द्वारा 
विवेचित ये दोनों प्रसद्भ मनोविज्ञान और मानव चरित्र का उदात्तीकरण कैसे होता 
है इसे बतलाने वाले है। अतः इनका विशेष अध्ययन ही उपादेय होगा । 


एकनाथी भागवत मे और भी कई अन्य प्रसद्धभ साहित्यिक दृष्टि से बिखरे पडे 
हैं। उन सव का यहाँ पर उल्लेख न करते हुए एकनाथ विपयक आध्यात्मिक पक्ष 
का विवेचन अब हम यही समाप्त कर देते है। दाशंनिकता की दृष्टि से एकनाथ 
सग्रुण ब्रह्म को मानते हैं पर ज्ञानाश्रयी भक्ति से निगु ण ब्रह्म के भी जानकार है। 
लोक कल्याण का आदर्श अपने जीवन से सामने रखते हुए वे सम्रुणोपासना को 
विशेष प्रश्नय देते है, और भक्ति को जीवन का एकमात्र लक्ष्य मानते हैं। जीव को 
भक्ति करके ब्रह्म की कृपा से अपना इहलोंक और परलोक सुधार लेना चाहिए ! 


२. एकताथों भागवत अध्याय २६-ओवियाँ २८२-२९६० । 


४१० हिन्दी और मराठी के चंप्णव साहित्य का 


यही उनके विवेचन का सार है। जीव मूलतः भन्नानी है आर माया के द्वारा 
उत्पन्त मोह मे वह फसता रहता है। अतः उसे सद्गुरु के बतलाये मार्ग पर चलना 
चाहिए। सज्जनों और सन्‍्तो की सद्भति करनी चाहिए, जिससे कि भगवद्भजन 
हरिगुणानुवाद की आदत स्वाभाविक रूप से उसमे उत्पन्त हो जाय | अपने स्वधर्म 
को निवाहते हुए आत्म कल्याण और लोक कल्याण दोनो सिद्ध हो जाते है, ऐसा 
श्री एकताथ का मत है। साधन के रूप में भक्ति के अतिरिक्त वे और किसी को 
विशेष महत्व नहीं देते। सच्चरित्र, सद॒गुरु सपन्‍नता, त्िवेकपूर्ण वेराग्य, आत्मज्ञान, 
मोक्ष की चिता और ईव्वर मे आस्था के लिए नामस्मरणश, भगवात का गुणानुवाद 
गायन और हरि कीतंन नित्य करना चाहिए यही उनका उपदेश है। आदर्ण 
भागवती भक्ति और आदशं बेष्णव का सदाचार उन्हे व्यक्ति और समाज के हित के 
लिए अभिप्रेत है । तुलसीदास के ग्रन्थों में इसी प्रकार भागवत्ती भक्ति और सदाचार 
पर बल दिया गया है। 


मराठी वेष्णव कवि सन्त तुकाराम का आध्यात्मिक पक्ष 
तुकाराम की आध्यात्मिक अभिव्यजना का प्रयोजन-- 


चेष्णव भक्तो के आध्यात्मिक पक्ष का अनुशीलन करते हुए इस बात का 
विशेष ध्यान रखना पडता है, कि उनकी विवेचना मे एवम्‌ उनके आध्यात्मिक चितन 
मे साधको की भाव दशाए, अनुभूतियाँ और मनोवृत्तियो का क्या स्वरूप था, इसे 
सम्यक रूप से परिशीलन कर देख लेना पडता है। ऐसा करते हुए हमे उनके 
भावात्मक सवेगो तथा भावभूमियों के साथ तद्गभ[प होकर समरसता और सहृदयता से 
उसे पढना चाहिए, अन्यथा उनका अभिप्राय, आजय एवं इज्धित हमारी सम में 
आना कठिन हो जाता है। ऊपरी तौर पर किया गया अध्ययन उनके केवल स्थल 
वहिरग के साथ ही हमारा परिचय करा देता है। आध्यात्मिक पक्ष का अध्ययन 
साधको के अन्तरग मे पंठकर ही किया जा सकता है। भक्तों की भारतवर्ष मे कमी 
नही परन्तु सारी भयद्भूर विभिपिक ओ और क्षत्याचारों को सहकर भी एकमात्र 
भगवान्‌ को चाहने वाले तुकाराम की आध्यात्मिक उन्नति एवस्‌ योग्यता अत्यन्त 
उच्चकोटि की है | 
| वेष्णव साधकों ने प्राय. अपने सामने एक विशिष्ट दृष्टि रखकर प्रयत्नपूर्वक 
आध्यात्मिकता की भावना से प्रेरित होकर प्रतिज्ञापूवंक लिखा है। अपनी प्रतिज्ञा 
के अनुसार उसकी फलनिष्पत्ति वरावर होती है ऐसा वे प्रॉजलता से स्वीकार 
करते है। आज ऐसे साहित्यकार कितने मिलेगे जो इस प्रकार प्रतिज्ञापूर्वक कह 
सके कि मैं फलानी पुस्तक फलाने तरह की फल निष्पत्ति के लिए लिख रहा हे । 
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अत. उसको पढ़कर पाठक उसी तरह की अनुभूति भी प्राप्त कर ले। इसका कारण 
अनुभूति की उतनी तीव्रता और गहराई का अभाव ही मान्रा जावेगा। वेण्णव 
कवियो की मुखरित वाणी मे उनके अनुभव जैसे उन्होने उपलब्ध कर लिये वंसे ही 
अन्य भी कर सकते है ऐसा आइवासन मिलता है। जंसे ज्ञानेश्वर की यह प्रतिज्ञा 
देखिए--- 
'जरी एकले अवधान दीजे । तरी स्व सुखासी पात्र होइज । 
है प्रतिज्ञोत्र माफे । उघड आईका ॥* --ज्ञानेश्वरी । 
अवधानपूर्वक दत्तचित्त होकर भावार्थ-दीपिका का श्रवण करने से सब 
प्रकार के सुखो की उपलब्धि हो जायगी, यह खुले रूप मे वे श्रोताओं से कहते हैं 
और प्रतिज्ञापूवक इसका अनुभव लीजिए ऐसी चुनौती भी देते है। यदि ज्ञानेश्वरी 
श्रवण और पठन कर वसा अनुभव नहीं मिलता तो उसका दोष किसे दिया जाय ? 
वास्तव मे उसका दोष पाठक को ही दिया जावेगा। 'दासबोध” मे समर्थ रामदास 
कहते है-- 
ग्रंथ नाम दास बोघ। ग्रुरु शिष्याचा संवाद । 
येथे भक्तिसाग विशद। बोलिला असे॥ 
आता अवण केलिया चे' फछ ।॥ किया पालटे तात्काछ । 
तुटे संशयाचे मुठ । एक सरा ॥ ->दासबोध । 
दासवोध के पठन से पाठको की कार्य शुद्धि हो जावेगी ऐसी समर्थ की 
प्रतिज्ञा है। दासबोध के पारायण करने पर भी वसा अनुभव नही मिलता और न 
कर्मो की शुद्धि हो जाती है। इन सब लोगों के ग्रन्थ जिस प्रतिज्ञा के साथ लिखे 
गये है उसी भावना की प्रामाणिकता और अधिकार के साथ यदि वे पढ़े जॉय तो 
उसकी अनुभूति हो सकती है । परन्तु देखा यह जाता है कि लोग उस तरह पढते 
ही नही इससे सस्क्ृत की एक उक्ति चरिताथे हो जाती है*--- 
“वक्त रेवहि तत्‌ जाडय श्रोता यदि न बुध्यते ।” 
यदि श्रोता जानकार न हो तो वक्ता को भी अपने कथन में जाड्य प्रतीत 
होने लगता है। कहने का अभिप्राय यही है कि तुकाराम की उक्तियाँ भी इसी 
सावधानी और अधिकार से पढ़ी जाँय तो वेसी ही अनुभूति प्राप्त होगी । 
आध्यात्मिक प्रेरणा-- 


प्रायः वाड मय निर्मिति के कारण दो हुआ करते हैं। (१) लोकेषणा और 
(२) वित्तेपणा । तुकाराम को इनमे से कौनसी बात साहित्य के अभिव्यंजन में 


१. एक संस्कृत सुभाषित वचन । 
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अभिप्रेत थी इसका विचार करने पर समझ में आता हे कि इन दोनो एपणाओ मे से 
एक भी उनकी साहित्य निरमिति का कारण नहीं कहला सकती । तुकाराम ने अभग 
लिखे इस कारण पडित वर्ग नाराज था । इसलिए उन पर बहुत अत्याचार किये 
गये जिन्हें उन्हे सहता पडा। उनको काव्य निर्मिति का अधिकार नही है ऐसा कहा 
गया । अभद्भ लिखकर कोई अर्थ प्राप्ति उनको निश्चित' नही हुई थी । प्रथम तो वे 
'स्वान्त सुखाय' ही लिखते थे । जो कुछ भी लिखा उसे इन्द्रायशी में उन्हे डुबो देना 
पडा । ईश्वर कृपा से वह सारा अभंग वाव मय अभय ही रहा और पुनः उन्हे सारा 
का सारा उपलब्ध हो गया। पर इसके लिए उनको तेरह दिन निराहार ब्रत्ती 
बनकर प्रायोपवेशन करना पडा । वे अपने वास्तविक अनुभवों को ही अभड़ों मे 
अभिव्यक्त करते रहे । उनकी सारी कविता आत्मनिष्ठ और भावानुभूति से सयुक्त 
है। जिस प्रकार की भगवदानुभूति उन्हें हुई, उसे जनता के सामने वे इसलिए भी 
रखना चाहते थे कि जेसा उतका आत्म-कल्याण हो गया वैसा और लोगों का भी 
हो । यह सत्प्रेरशा और इसी लोक कल्याण की भावना ने उनको साहित्य के 
साध्यम से उसे अभगों मे कहने के लिये प्रेरित किया है। ऐसा समभना समीचीन 
तथा उपयुक्त होगा । 

आध्यात्मिकता का लक्ष्य आत्म-कल्याण और लोक-कल्याण -- 

तुकारास कहते है।--- 
'सन्‍्ताची उच्चछिष्टे बोलतो उत्तरें । कायम्या गव्हारे जाणावे हे ॥ 


विठव्लाचें नाम घेता नये शुद्ध । तेथे मज घोध काय कठ्ठे । 
तुका स्हरो मज बोलवितो देव । अर्थ गुह्मभाव तोचि जारे ॥| 


तुकाराम भगवदानुआऋह प्राप्त करने की इच्छा को अहनिश अपने सामने ध्येय 

रूप से रखकर अपनी साधना मे लगे हुए थे और इस तरह उनको भगवान के 
अस्तित्व का साक्षात्तार हुआ। भगवान्‌ की दयालुता ओर कृपा सम्पन्नता के 
सामथ्यं पर भी अडिग आस्था उत्पत्त हुई जो कई स्थानों मे और प्रसद्धी मे 
अभिव्यक्त हो उठी है। तेरह दिनो के बाद जब उनके अभज्ो की बहिंयाँ उनको 
पुन. वापस मिली त्तव वे गदगद हो गये। क्योंकि उनका यह अनुभव अत्थन्त 
वास्तविक और प्रत्यक्ष था। इसी भावना से अभिश्वूत होकर वे कहते है*--- 
समगुण-साक्षात्का र२-- 

थोर अच्याय केला । तुभा अच्त चयां पाहिला । 

जंगाचिया बोला साठो । चित्त क्षोसविले ॥ 

८ मर >< 


१. तुकारामादे अभज्भ-अभज्भ ६१६, पृ० १६५ 
२. तुकारामाचे अभद्भू २२४१ । 
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तुका म्हसे ब्रीद । साच केले आपुले ॥ 
है भगवान्‌ ! तेरह दिनो तक मैंने निराहार रहकर आततायी वनकर जो 
कार्य किया उसके लिए तुम मुझे दड दो । क्योकि तुम सचमुच दयाधन, भक्त-काम- 
कल्पद्र्‌ म हो । भक्त के अपराध को क्षमा करके उस पर दया करने वाले तुम हो 
ऐसा मुझे प्रत्यक्षानुभव देकर तुमने अपने अस्तित्व को सिद्ध कर दिया है। मुझे 
इसी बात का बहुत आनन्द है। अपनी गाथा में तुकाराम ने अपरोक्षानुभूति का 
परोक्ष ज्ञान अपने अभद्भो मे अभिव्यक्त किया है । परन्तु इस प्रसदज्भ और सदर्भ में 
स्वयम्‌ भगवान्‌ ने आकर उनको अपनी गाथा वापस' प्राप्त करा दी, इससे अन्य लोगों, 
को भी अपरोक्षानुभृति का चाक्षुप-प्रत्यक्ष अनुभव प्राप्त हुआ । 
मतलव यह है कि तुकाराम के वाणी की सत्यता जेसे सिद्ध होकर सामने 
आई उसी तरह अन्य सन्‍्तो की वानियाँ भी सत्य है, उनकी अनुभूतियाँ सत्य है, 
तथा उनकी अभिव्यजनाएँ भी सत्य है। पाठकों को अर्थात्‌ रसिकवर सहृदयो को 
इस हृथि से उसके अन्तरग मे प्रवेश पाकर एवम्‌ समरस होकर भक्तो के साहित्य को. 
पढ़ना चाहिए। इससे जो निष्पत्ति होगी वह उनकी प्रतिज्ञा के अनुसार वर्णित 
अनुभूति का श्रत्यक्षानुभव और सवेदन ही होगा । 
तुकाराम के फलाने अभग उन्होने सिद्ध दशा मे लिखे है अथवा साधक दशा 
में, इसकी नीरस और तथ्यहीन चर्चा को छोड़कर यदि उनके साहित्य-पिंधु मे पैठे, 
तो आध्यात्मिक पक्ष के मोती और रत्न ही हाथ लगेगे। 
तुकाराम के सग्रुण का स्वरूप -- 
तुकाराम कोरमकोर सग्रुरा साधक थे । इसके प्रमाण उन्ही के वचनो और 
अनुभवों से लेगे। भक्तिमार्ग में जिसकी भक्ति की जाती है उसका दर्शन सगुणा- 
स्वरूप साक्षात्कार का विशेष महत्व है। सग्रुण के पथ्य को तुकाराम भली-भाँति- 
जानते थे इसीलिए अपने अनुभवपूर्ण वाणी मे वे कहते है-- 
नको ब्रद्याज्ञान, आत्मस्थिति भाव। 
सी भक्त तू देव, ऐसे करो॥॥ 
>< ३ 204 
नलगे तो सोक्ष मज सायुज्यता ।* 
नावडे हे वार्ता घुन्याकारी ॥ 


भक्त अपनी पूरी जिम्मेदारी भगवान्‌ पर सौप देता है। एकवार जब उनकी 


१. तुकारास महाराजांचे अभंग १०२२। 
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बहियाँ उनको वापस मिल गयी तभी अपने उपास्य पाड़ुरग से उन्होंने कह दिया कि 
मेरा सारा योगक्षेम वहन करने का उत्तरदायित्व हे भगवाव्‌ ! अब आपका ही 
होगा । तभी तो उन्होने कहा कि मुझे कोरा शझाव्दिक ब्रह्मज्ञान नहीं चाहिए। 
मुझे तो भावात्मक आत्मस्थिति चाहिये जो प्रत्यक्ष अनुभवजन्य है। मै भक्त हूँ, और 
तुम भगवान्‌ यह सिद्ध ही हो जाय । शुष्क बातो मे मन नहीं रमता। ब्रह्मजान 
की केवल तात्विक चर्चा से व्यर्थ ही थकान उत्पन्न हो जायगी। मेरी तो आपसे 
यह प्रार्थना है कि अपना सुन्दर सगरुण स्वरूप दिखाओ। मै तुम्हारे चरणो का 
निरन्तर वदन करूगा । मुझे मोक्ष सामुज्यता मुक्ति आदि नही चाहिए। शून्यकार 
सम्बन्धी सिद्धात मुझे अच्छे नही लगते । इतना ही नहीं तो सग्रुण और निगुण 
का वितडावाद उन्हे अप्रिय लगता है । वे कहते है-- 
परन्रह्मम स्वरूप--- 
सगुण की साकार निम्न ण की निराहार । 
नकल हा पारवे दा-शभुती ॥ 
तो आम्ही भावे केलासे लहान । 
ठेवुनिया नावे पाचारितो ॥” 
परब्रह्म सगुण है अथवा निगु ण, साधार है अबवा निराधार, तथा साकार 
है अथवा निराकार ? ये सारे प्रश्न ऐसे है जिनका वेदों और श्रुतियों मे भी निर्णय 
ही लग पाया है। परन्तु हम सन्‍्तो ने अपनी भावना से उसे छोटा बना लिया है 
और उसको अपनी रुचि और भाव के अनुसार अनेक नामो से पुकारते है । 
भगवान्‌ के नाम की उन्हे विशेष चाह थी । वे हृदय से उसका वर्शान करते 
है यथा -- 
गोड चावें क्षीर परि साखरेचा धीर । 
तेसे जाणा ब्रह्मज्ञान बापुडे से भरक्तिवीण ॥। 
रुची लेदी अन्न । ज्यांत नसतां लवण ॥। 
आंधवयाचे श्रम । शिकविल्याचे चिनाम ॥| 
तुका महुणे तारा। नावे तबु-याच्या सारा ॥ * 
रुचि होने पर लवरण रहित अन्न अच्छा नही लगता क्योकि लवण का होना 
अनिवायं है। दुग्ध मीठा तभी लगता है जब वह जगर्करायुक्त होता है । ब्रह्मज्ञान भी 





१. तुकाराम सहाराजांचे अभेंग-अभंग गाथा । 
रू 8 १४७६ ॥ 
३. तुकारामांचे अभंग १७४९॥ 


तुलनात्मक अध्ययन डर 


विना भक्ति के शुन्य है। भक्ति के साथ ही उसकी महिमा है। कोरा ब्रह्मज्ाव 
उसी तरह है ज॑से तानपूरे के तार। यदि सग्रुण भक्ति है तो वे तार भक्त हो 
मकते हैं, और तभी 'तानपुरा' यह नाम भी सार्थक हो जाता है। अच्धे को नाम 
सिखाने में कोरा परिश्रम करना पड़ेगा जो व्यर्थ सिद्ध होगा। यदि उसका रूप 
देखने की आँखे हो तो नाम सीखना भी सार्थक होगा । 


सगुण भक्ति साधना विपयक तुकाराम का अभिमत-- 


तुकाराम के मतानुसार सग्रुगोपासना से सारी दशाएँ उपलब्ध हो जाती है। 
हृदय की मूर्ति प्रकट हो जाती है, क्योकि वह हृदय के शुद्ध भाव की जानकार होती 
है। सारे साधना परक धर्मो मे एकमात्र धर्म हरि का नाम है। सब का बीज 
नामस्मरण है । अन्य सव उसके फल है। सारे श्रमो का निवारण, सारे धर्मो का 
रहस्य, सकलपुण्य, एकमात्र हरिक्रीतेंन तथा नामघोष से सप्राप्त हो जाते है। हरि 
के दास निलंज्ज वनकर हरस्नाम गाते है। सारे रस यही पर आकर एक 
हो जाते हैं, और भववधन के सारे पाज खुल जाते है। अन्त करण में भगवान्‌ की 
वस्ती हो जाने से सारे पुण्य के लक्षण और भगवाब्‌ की साधना के सारे अद्भ अपने 
आप आ जाते है। आवागमन रुक जाता है। ग्ृहस्थ आश्रम का त्याग करना 
नही पडता । कुलधम अपने से ही ज्ञात हो जाते है। एक विठोवा का नाम, 
योगियो का शून्य ब्रह्म, परिपूर्ण मुक्त आत्मा आदि सब कुछ है । तुकाराम कहते 
है, कि हमारे जेसे भोले जनों के लिये एकमात्र सग्रुण ही सब कुछ है। क्योकि 
इसी एक साधना से सारी स्थितिर्या उपलब्ध हो जाती है। यथा-- 
अवध्या दश्शा येखें साधती । घुख्य उपासना सग्रुण भक्ति ॥ 
प्रकटे हुदया ची सूति। भावशुद्धी जाणोनिया ॥।* 
भक्ति से ब्रह्मनानी की, योगियों की सारी दझशाएँ संप्राप्त हो जाती है। 
तुकाराम के मत में मुख्य उपासना सग्रुण-भक्ति ही है। इसमे अन्त.करण का भाव 
शुद्ध और सरस होता है। भगवान्‌ को यही विशेष प्रिय होने से हृदय की ध्यान 
मृति भी प्रकट हो जाती है । 


तुकाराम को विदृठल के दर्शन वाल रूप मे हुए और उन्होने भगवान्‌ के 
आलिगन-सुख का अनुभव किया। वेदाती की भाषा में रुक्षता एवं शुष्कता होती 
है, अत एवं तुकाराम को उससे कोई सरोकार नही है । उनकी अनुभूति ने उन्हें 
यह सिखा दिया था कि इससे प्रत्यक्ष लाभ कुछ भी नहीं होता । अत" वे निवेदन 
करते है कि उन्हें ऐमा अनुभव नही चाहिए जो ज्ञाव्दिक मात्र हो । 


१. तुकारासाचे अभद्भः ६४५॥। 


४१६ हिन्दी और मराठी के बेप्णाव साहित्य का 


तभी वे आत्मीयता और तन्मयता से कहते है।--- 
बोलाल या आपुल्या पुरते । मज या अनन्ते गोवियेले । 
भाडीला न सोडी हातोचा पालव । बेची बेधें जीव वेधियेला ॥ 
तुमचे ते शब्द कोरडिया गोष्ठीं । मजसवे मिठी श्रंग संगे ॥ 
तुका महणो तुम्हां होईल हे परी । अनुभव बरी येईल मग ॥। 
यदि केवल अपने ही सम्बन्ध में बात करनी हो, तो मैं ऐसा कहुँगा कि मुझे 
अनन्त ने अपने से सूत्रवद्ध कर रखा है । मेरे हाथो में यह जो सदा फलने फूलने 
वाला कल्पवृक्ष आ गया है, उसे में अब कभी भी छोडने वाला नहीं हूँ । इस 
परमात्मा ने मेरे जी को निरन्तर आबद्ध कर रखा है। वंसे आप लोग भगवान्‌ का 
सेद्धान्तिक वर्णन करते है, जो मुझे केवल गाव्दिक शुष्क चर्चा के रूप मे जान 
पडता है। प्रत्यक्ष मेरा अनुभव तो भगवानु के साथ स्पर्ण सुख और आलिगन मे 
बद्ध अवस्था का है। तुकाराम कहते है यही अनुभव तुम भी ले सकते हो। ऐसा 
अनुभव हो जाने पर तुम भी मेरी तरह कहने लगोगे । 
सगुण साक्षात्कार के कतिपय अन्य अनुभव-- 
तुकाराम महाराज के एक अभजर् में यह भाव व्यक्त किया गया है कि 
भगवान्‌ के लिए कोई कार्य ऐसा नहीं है, जो असम्भव या दुस्साध्य हो। तुकाराम 
को यह अभग उस समय उत्स्फूतं हुआ था जब वे लोहगाँव मे भगवान्‌ विठठल की 
मूर्ति के सामने कीर्तत कर रहे थे । कीतेन सुनने के लिए आई हुई एक्रस्त्रीका 
बालक उसकी गोद मे मर गया । तुकाराम के ध्यान में यह वात आ गई। तब 
भगवान्‌ से करुण याचना करते हुए वे कहते है*--- 
अदक्य तो तुम्हा नाहीं नारायणा । निजिवा चेतना आशावया। 
7५ ५ >< 
तुका महसोे माके निववाये डोछे । दावुनि सोहकछे सामथ्यचि ॥ 
है भगवान्‌ ! आपके लिए कोई वात असम्भव नहीं है। आप तो भक्त- 
काम-कल्पद्र म है। ये सब उपाधियाँ जब तक आप सत्य सिद्ध नही कर देंगे तब 
तक उन्हे सत्य कौन मानेगा ? अतः कीत॑न मे आए हुए जिस बालक का देहान्त हो 
गया था उस्ते जीवित करने की कृपा कीजिये। जड़ मे चेतनत्व ला सकना आपके 
लिए असम्भव नही है। मै लोगो के सामने तुम्हारा ग्रुरागान करता रहता हूँ वह 


१. तुकारामाचे अभड् र४ं४डं४ड। 


२. 7ः श१३१५१॥ 
रे. हे शभणश€्‌ ॥ 


तुलनात्मक जध्यवच 3३७ 


बअवयाय॑े सिद्ध हो जायगा । लोग मेरे कथन की प्रतीति ले सके ऐसा कुछ प्रत्यक्ष 
कार्य आप कीजिए । इस तरह आतेता से पुकारने पर वह बालक जोवित हो गया । 
देसे केवल तुक़ाराम कहते हैं इसलिए भगवान्‌ दयालु है ऐसा कोन मानेषा ? भक्त 
की लाज रखने के लिए भक्त की कही हुई वात सत्य हो जाय यह उत्तरद्ययित्व 


भगवाद्‌ को लेना ही पड़ता है। यही बात तुकाराम के साथ हुई। 


इसी प्रकार का एक अन्य उदाहरण उस प्रसद्ध का है, जब छत्रपति शिवाजी 
महाराज तुकाराम के कीत॑द से उपस्थित थे। उनको पकडने के लिए मुसलभान 
सरदार सिपाहियो को लेकर आगए। इस तरह प्राण सकट देखकर तुकाराम की 
आवबरू जाने का प्रसद्भ उपस्थित हो गया । इस अवसर पर तुकाराम से भगवान से 
यह प्रार्थना की --- 


भीत नाही आता आपुल्या भरणां । दुःख होता जनांत न देखवे । 
आमची तो जाती ऐसी परम्परा। कां तुम्ही दातारों नेणां ऐसे ॥ 
भजनी विक्षेप तेंचि पे सरणं। न बजावा क्षण एक चाया ॥॥ 
तुका महरोे नाही आघाताचा वारा । ते स्थक्ीं दात्ारा ठांव सागे ॥। 


मै अपनी मृत्यु से नही घबराता । परणस्तु लोगों के बीच में किसी को दुःखी 
भी नही देख सकता । हमारी जाति भक्ति करने वालों की है और भगवाघ्‌ भक्तों के 
कहलाते है। अत. आप भी इसे क्‍्योकर नहीं मानेंगे ? भजन में विक्षेप उत्पन्न 
होना ही मरण है। उस समय तो एक क्षण भी व्यर्थ नहीं गँवाचा चाहिए। जो 
भजन करता है उसे कोई आघात कर ज्लञू भी नहीं सकता। क्योंकि भजन करने 
वाला भक्त भजन करने के लिए उसी स्थान पर दानी भगवान से सुअवसर और 
सुरक्षा मॉगता है। तुकाराम ने शिवाजी को इस प्रकार का अभय दिया-- 


न करावी चिता। भय न घरावे सवंधा ॥ ४ 


कोई चिन्ता मत करो। सदा अभय होकर रहता चाहिए। भगवान के दास 
भगवान्‌ के द्वारा रक्षित होते है। भगवान्‌ स्वयम्‌ उनके रक्षण कर्ता वन जाते है | 
तुकाराम कहते है, कि कोई शद्धा या सन्देह अपने वचनों में प्रकट महीं करगा 
चाहिए। भगवद्‌ भजन में कोई भय नही है जो सन्देह प्रकट करते है. उ्ते कोई 
उत्तर सोच लेना चाहिए । 


१, तुकारामाचे अभड़ः ५५६ । 
२. २ 8 


डश्८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


भक्त भगवान्‌ पर निर्भर रहता है । 


तू' कृपाव्ू माऊली आम्हां दीनांची साउली | 
न संवरिता आली बाछ बेशे जबब्ठी ॥ 
माझे आई | आता पुढ काई तुज घालु सांकडे ॥* 


तुकाराम कहते है कि हम दीनो के लिए तुम कृपालु एवं जननीवत्‌ हो 
क्योकि तुमने बाल वेश में मेरे पास आकर मेरा समाधान किया। मैंने देखा और 
तुम्हारे सगुण सुन्दर एवम्‌ आकर्षक रूप पर मैं लुब्ब हो गया । मुझे आलिंगन देकर 
मेरे मन की बेचेनी आपने दूर की । इस भक्त पर आपने कृपा की इसो से सन्‍्तो ने 
मुझे उनके बीच स्थात दिया । भगवान्‌ को कृपा करने आना पड़ा। मैंने बहुत 
अन्याय किया है अत हे विदठल | मुझे क्षमा प्रदान कर दो। यो तो भक्त के 
नाते आगे चलकर भी आपको तो पुकारना ही पडेगा । 


तुकाराम के द्वारा आत्म निरीक्षण और आत्मदश न-- 


तुकाराम के युग मे तत्कालीन समाज के भीतर वेदातियों की बडी भरमार 
थी । उनका सामर्थ्यं प्रभावशाली था। अतः तुकाराम वीच-बीच में आत्म- 
निरीक्षण कर आत्मदर्शन करने की आवश्यकता अनुभव करने लगे। अत. एकबार 
वे भगवान्‌ से एक चीज मागते, तो दूसरी बार दूसरी चीज मागते और प्रथम मागी 
हुई चीज नही चाहिए ऐसा थी कहते है कभी-कभी वे केवल भगत्रान्‌ को ही मागने 
लगते । भगवान्‌ अन्तरात्मा में निवास करते है, अतः उनसे कोई बात छिंप नहों 
सकती, और न कोई चाहे तब भी छिपा सकता है। अत साधक को स्पष्ट रूप से 
अपनी बात प्राजल रूप से भगवान्‌ को बतला देनी चाहिए। तुकाराम साधक थे । 
वे भगवान्‌ से प्राजल रूप में भगवान्‌ की चरण सेवा मागते है-- 
भक्त की अध्यर्थना-- 
तृकाराम की भगवान्‌ से की गई प्रांजल अध्यर्थना 3 
सागशे ते एक तुजप्रति आहे । देशी तरी पाहे पांडरंगा ॥॥ 
या सनन्‍्तासी तिरवी है सज देई । आरिगक दुजे कांहीं ॥। 
न मांगे तुज ॥ तुका स्हरोे आत्ां उदार होई । 
सज देवी पायी संताचिया 0 
हे भगवान्‌ तुम्हारे पास मेरी एक ही मांग है । यदि आप उसे देना चाहते हैं 


१. तुकारासाचे अभड्भा ३४४८ । 
१ तुकारामाचे अभड़ः १५८५ । 
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तो अवश्य दे । संतो के चरणो मे मै विनम्र होकर पडा रहूँ यही मेरी इच्छा है । 
इन सन्‍्तों से कहिये कि वे मुझ पर कृपा करे । आरम्भ में केवल निष्काम भक्ति ही 
उन्हे अभिपष्रेत नही रही होगी। सगुणा और निगु णा इसमे से क्या माग ले इसका 
निर्णय आरम्भ मे नही हो पाया । इसलिये निश्चित रूप से क्‍या माँगा जाय इसका 
निर्ंय कर सकने की क्षमता आ जाय इसीलिए वे 'सन्‍्तो के चरण कमलो से मुझे 
दूर न करो' यही वार-बार भगवान्‌ से मांगते है। साराश यह है कि तुकाराम के 
एक-एक अभग को पढ़कर उसका अर्थ लगाना चाहिए। 


तुकाराम की पारमा्थिक अनुभूति की अभिव्यक्ति का स्वरूप 


तुकाराम के अभद्भ उनकी प्रत्यक्ष अनुभूति पर आधारित होने से एकदम 
हम उन्हे निराधार और प्रक्षिप्त नही मान सकेगे। पूरी अभगो की गाथा उनके 
प्रत्यक्ष अनुभूति जन्य अनुभवों के प्रांजल आधारो से भरी हुई है। तुकाराम ने इन 
अभगों में तत्वज्ञान का विवेचन किया है । पर गाथा को पढ़कर कोई तत्वज्ञानी 
नही बन सकता । अभगो में तात्विक वर्णात आया है। सत्य वर्णन आत्म प्रतीति 
और सग्रुणोपासना से सम्भूत अनुभवों का ही माना जावेगा। तात्परय यह है कि 
तुकाराम एकदम पक्के सगरुणोपासक है । 

अन्त में प्रत्यक्ष पाड़रग उन्हे लिवाने आये है। तुकाराम इसे समझ न 
सके । सदेह बवेकुण्ठ जाना है, यह जब उन्हे ज्ञात हुआ तो गरुड़ ने अभय देकर 
कहा 'नाभी नाभी--अर्थात्‌ मत डरो, मत डरो । इसलिए उन्होंने अन्य सन्‍्तों 
को आलिगन देकर इसी शरीर से कम से कम वाराणसी तक वे गरुढड के साथ गए । 
इसी का वर्णान इस अभग में मिलता है-- 


फंल आले हरि । शंख चक्र शोभे करीं । गरुड येतो फडत्कारे । 
तुका भालासे संतुष्ट । धरा आले बेकुप्ठ पीठ ॥* 


साक्षात्‌ भगवान्‌ विष्णु आ गए है। हाथो मे शख चक्र धारण किया हुआ 
हैं। गरुड़ अपने प्रो को फड-फडाकर तुकाराम से कहता है कि “मत डरो, 
मत डरो ।” सामने देखो कौन आये है ”? मुकुट और कुण्डलों की शोभा के आगे 
सूर्य का तेज लुप्त हो गया । मेघ के साँवले वर्ण वाले हरि है और तुकाराम अपनी 
आँखो से भगवान्‌ को निहारते है। उनका चतुभुज रूप है, तथा गले मे वेजयंती- 
माला घारण की हुई है। दसो दिशाएँ प्रकाशित हो गई है। तुकाराम सस्तुष्ट हो 
गए क्योकि वेकुन्ठ पीठ ही उनके घर चलकर आया था। तभी तो वे आगे 
कहते है *--- 
१. तुकारामाचे अभंग १५९६ । 
२« रः श्श६७। 


४२० हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


भगवान्‌ का साक्षात दर्शन-- 


शंख चक्र गदा पद्म । पेल आला पुरुषोत्तम | नाभी नाभी । 
भक्त राया । वेगी पावलों सखया ॥ दुरूनि येतां दिसे हष्टी । 
घाके दोष पछती सुष्ठी ॥ तुका देखोनि एकला। 
चेकुण्ठीहुनि हरि आला ॥। 


तुकाराम ने देखा कि शख चक्र गदापअधारी पुरुपोत्तम उस ओर आ गए 
है। वे तुकाराम से कहते है कि मत डरो। हे भक्तराज तुम्हारे लिए मै शीघ्र आ 
गया हूँ। भगवान्‌ को दूर से ही आते हुए देखा, जिसकी घाक से सारे दोष 
स्वयम्‌ दूर भाग जाते है। तुकाराम को अकेला देखकर वंकुण्ठ से हरि स्वयम्‌ आ 
गये है । 

इन अनुभूतियों की अभिव्यजना को हम '्रूठ कैसे कह सकते है ? गरुड ने 
तृकाराम को अभय दान दिया यह उनकी स्वात्मानुभूति की दशा का वर्णन है। 
अब तक किए गए विवेचन से तुकाराम किस कोटि के भक्त थे, इसे सुचारु रूप से 
चित्रित करने का प्रयत्न यहाँ पर किया गया है। वे भक्त कैसे बने, उन्होंने भगवान्‌ 
का अपने उपास्य विठोबा का जो इतना प्रेम सपादन कर लिया था, वह उनकी 
अलौकिक तपस्या का फल है। यह तपस्या उन्होने कैसे की इसे देखना 
आवश्यक है । 


तुकाराम की तपस्या एवं साधना-- 


जीवन एक सरल और सहज वात नही है। जीवन में व्यक्ति का बाह्य 
परिस्थिति से तथा अपनी निजी प्रवृत्तियो से सघर्ष होता रहता है। इन सघर्षो-में 
विजयी होकर अपनी ध्येय सिद्धि प्राप्त करता बहुत कठिन बात है। यह संघर्ष 
कोई अनौखी चीज नहीं है। हरएक को इसका अनुभव किसी न किसी रूप में 
होता रहता है। उसका लक्ष्य छोटा हो चाहे बडा उसमे विजय पाना उसके अपने 
बस की वात है । परन्तु एक तीसरे प्रकार का सघपं होता है, जो इनसाव के 
सामथ्यं के बाहर की बात है - इसे यट्टच्छा, प्रारब्ब या देव कहा जाता है। ये 
तीचो संघर्ष श्री संत शिरोमणि तुकाराम महाराज के जीवन मे बडी तीक्नता से हुए 
थे ऐसा दिखाई पड़ता है। ये तीनो सघर्ष तीब्रतर से तीत्रतम होते हुए भी वे 
विजयी हुए थे। इससे तुकाराम का जीवन-चरित्र आदर्शयुक्त और लुभावना सा 
लगता है। तुकाराम ने अपना यह जीवन बडी जागरुकता के साथ व्यत्तीत किया । 
अब हम उनके ही अभग वचनो से निस्तृत उनकी जीवन गज्भा मे डुबकियाँ लगाकर 


अवगाहन करेगे, और उस पुनीत स्तान से अपने आपको पवित्र बना लेगे। देखिए 
वे अपने बारे मे कहते है-- 
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वरा कुणबी केलों । नाहीं तरि दंभेचि असतों मेलो । 
>< >< >< 
तुका म्हरो थोरपणे । नरक होती अभिमाने ॥' 


वहुत्त अच्छा किया जो हे भगवाब्‌ आपने मुझे कुनवी जाति मे उत्पन्न किया । 
अन्यथा मैं दभ में फुलकर यू" ही मर गया होता। तुकाराम प्रेम से नाचकर 
भगवान्‌ के चरणों मे गिर पड़ते है । यदि कुछ विद्या पास में होती, तो मैं अन्य 
किसी के चरणो मे गिर पडता और सन्‍तो की सेवा न कर पाता । इससे व्यर्थ ही 
मेरा जीवन लुट गया होता । अहकार और अभिमान से बेकार ही शेखी वधारने 
का कार्य करता रहता जिसका परिणाम यह होता कि मुझे नरक में ही जाना 
पडता । एक अन्य जगह वे इस तरह कहते हैं--- 


शूद्रवंशी जन्मलो । म्हस्थोनि दंभे सोकलिलो ॥ 


८ ५ >< 
सर्व भावे दीन । तुका महरे घातिहीन ॥।* 


शुद्ववण में जन्म लेकर दभ से दूर रहा । हे पंढरिनाथ ! अब तो आपके 
सिवा मेरे मॉ-बाप और कौन है? ज्ञानप्राप्ति के लिए अक्षर रटने का मुझे 
अधिकार नहीं है। मैं सव तरह से दीन हीन हूँ। तुकाराम कहते है कि मैं 
यातीहीन हूँ । 


साधकावस्था--- 


मनुष्य का मन कतिपय विशिष्ट ग्रसज्भों, परिस्थितियों मे रहकर ऐसा वन 

जाता है कि वह अपने भीतर भावात्मक परिवर्तत की दशा महसूस करने लगता है 
और परिवतंन् करने के लिए प्रस्तुत भी हो जाता है। जीवन के निश्चित एवम्‌ 
ठोस माने हुए तत्व व्यर्थ सिद्ध होने लगते हैं। इससे निराशा एवम्‌ अग॒तिकता 
उत्पन्न हो जाती है। मनुष्य का मन वाह्य रूप से शीतल ओर स्थिर ज्ञात होता 
है। देनंदिन व्यवहार तो वह निश्चिन्तता से किया करता है, किन्तु उसके अन्तर्मन 
में एक सघर्प-- एक हलचल होती-रहती है । जब वह अपनी सीमा से परे जाकर 
तीत्रतम हो जाती है। तव उसका प्रचण्ड आन्दोलन आरम्भ हो जाता है और 


१. तुकारासाचे अभंग ३२० । 
२. तुकारासाचे अभ्ंग २७६६ । 
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विस्फोट होकर प्रलय जंसी दशाउत्पन्त हो जाती है। सर्वनाथ साकार होकर सामने 
आ जाता है। ऐसे ही अवसर पर कल्याण के अनेक सुक्ष्म बीज बाहर आ जाते है, 
और नये मूल्य तथा उनका धरातल एवम्‌ क्षितिज सामने हृग्गोचर होने लगता है । 
यदि वुद्धि और निए्चय का बल हो तो उससे लाभ भी उठाया जा सकता है। 
राजपुत्र गौतम बुद्ध, गोस्वामी तुलसीदास के जीवन ऐसे ही उदाहरण प्रस्तुत करते 
है। इसी को प्रवृत्ति का परिवर्तत या जागृति कहा जाता है। आध्यात्मिक उन्नति 
का यह प्रथम सोपान है । 

हर एक व्यक्ति की भावना प्रक्षोभ एवम्‌ उमका स्वरूप भिन्न-भिन्न प्रकार 
का होता है। उदाहरणाये वाल्मिकी के मन का प्रक्षोभ पापों के परिणामों के भय 
से उद्भूत हुआ था । गौतम बुद्ध सासारिक दुःखो के प्रति विरक्त हुए थे। तो 
तुलसीदास ऐहिक प्रलोभनों से उदासीन हो गये थे । ऐसी मानसिक जागृति एवम 
उत्क्रान्ति से परमेश्वर की ओर चित्तवृत्ति लग सकती है, अथवा घोर अघःपतन हो 
सकता है। तुकाराम के मन में बचपन से ही जागृति उत्पन्न हुई थी। उसका 
कारण उन पर विपत्तियों के अम्बवार एक के बाद एक टूट पड़े थे। परिणामत: 
उनकी मानसिक उद्विग्तता और उसकी भीपणता बढ गई । इसका कारण उनकी 
भीषणा परिस्थिति ही है। यथा--- 

आता काय खाबे कोणीकडे जावे । गावांत राहावे कोण्यावछ्े । 
तुका महरों याचा संग नव्हे भला । शोधीत विदठला जाऊ माता ॥* 

अब मैं क्‍या खाऊँ, कहाँ जाऊं तथा ग्राम मे किसके बल पर मै रहे । 
पाटिल (चौधरी) और ग्राम के लोग मुझ से नाराज हैं। अतः अब मुझे कौन 
पूछेगा ? सब यही कहते हैं कि इसे तो किसी से सरोकार ही नहीं है भतः इसका 
फैसला तो हमने न्यायालय मे दे दिया है । अच्छे-अच्छे लोगो से मेरे बारे में उलठा- 
सीधा कहकर मुझे धोखा दिया गया है। मुझे दुर्बल जानकर मेरे साथ ऐसा 
व्यवहार किया गया । तुकाराम कहते है अब मुझे इनका सग छोडकर विदृठ्ल के 
आश्रय में जाना चाहिए । 


भक्त को भगवान्‌ की सहायता - 

ऐसी करुण दशा में आत्यतिक निराशा, आत्यतिक परिणाम भी प्रस्तुत कर 
देती है। प्राय. इससे आत्म हनन की ओर अश्रवृत्ति जगती है। तुकाराम श्रथम 
श्रेणी के व्यक्ति थे, अतएवं उनके कुल मे चली आती हुई भक्ति की संस्कारगत 
परम्परा ने उन्हे इस आपत्ति से वचाया तथा हृदयस्थ भगवान्‌ ने भी सहायता 
प्रदान की । इसी सहायता को वे यो प्रदर्शित कर देते है-- 
२. तुकारामाचे अभड़ः ६७६ | 
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विचारिले आधी आपुल्या सानसीं । वाचो येथें कसी कोण्यादारे ॥॥ 
>< >< >< 
तुका महरो दुःखें आला आयुर्भाव । जाला बहु जीव कासावीस ॥) 


प्रथम अपने मन से पूछा कि हे मेरे मन ! तू बता कि मै किस पंथ का 
अनुसरण करू, किस के द्वार पर जाकर पुकारू ? तभी हृदयस्थ भगवान्‌ ने प्रत्यक्ष 
सहायता देकर ऐसी वुद्धि प्रदान की जिससे यह ज्ञात हुआ कि इस विपन्न परिस्थिति 
के बावजूद भी नाश नही होगा । मैं तो उद्देग-समुद्र में डुवा हुआ था, और किस 
प्रकार भगवान्‌ प्राप्त होगे इस चिन्ता में व्यप्न था। तुकाराम कहते है कि इस दुःख 
के कारण मेरी आत्मा व्याकुल हो उठी है क्योंकि अब तक की मारी आयु इसी 
दुःख से भरी हुई व्यतीत हुई है। पर अब मैं आश्वस्त होकर निश्चिन्त और 
शान्त हूँ । 


तुकाराम की वेराग्य प्राप्ति और जीवन दृष्टिकोण-- 


इस प्रकार की जागृति हो जाने पर भगवद-चिन्तन के अतिरिक्त, और कोई 

मार्ग किसी को भी नही सुझाई देता । शायद उनका पारमाथिक जीवन यहीं से 
आरम्भ होता है। वे कहते है कि एक मात्र विठोबा ही मेरे अवलब है। वे इसी 
भावना को इस प्रकार प्रकट करते हैं-- 

याती शुद्र वंध केला वेबसाव । आदि तो हा देव कुछपुज्य ॥ 

नये बोलो परिपात्िले वचन । केलियाच। प्रश्न तुम्हीं सन्‍्तीं ॥।* 

देवाचे देऊछ होते ते भंगले । चित्तासी जे आले करावेसे ॥॥ 

आरंभी कीर्तत करी एकादशी । नव्हुते अभ्यासी चित्त आधी ॥। 

कांहों पाठ केली सनन्‍्ताची उत्तरें । विश्वासे आदरे घरुनिया ॥ 


>< < ८ 
यावरी या जाली कवित्वाची स्फूर्ति । पाय घरिले चित्ती विठबाचे ॥ 
है >< >< 


भक्ता नारायर। नुपेक्षी सर्वेद । कृपावंत ऐसा कढछ्ों आलें ॥ 
तुका म्हरो साके सर्व भांडबल । बोलवबिले बोल पांडुरगे ॥ 
शूद्र जाति मे जन्म लेकर मैंने व्यवसाय किया । मेरे कुल मे आदि देव के 
रूप में विठृठल पूज्य थे । मुझे बोलने का अधिकार नही था। इस वचन का मैंने 
_१. तुकारासाचे अभड् ३१८२ । 
२, तुकारासाचे अभड्धः १३३३ । 
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पालन किया । पर सनन्‍्तो के बीच में मुझसे तुम लोगो ने प्रश्न किया है। उसका मैं 
उत्तर देता हू । दारिद्र के कारण और अकाल से त्रस्त्र होकर जब मेरा सब कुछ 
स्वाहा हो गया तब मुझे अपने व्यवसाय में हानि होने लगी । एक मन्दिर था, जो 
पूर्वजों के द्वारा बनवाया गया था पर वह भग्न हो गया था। उसे सुधारा जाय 
ऐसा मन में आया। प्रारम्भ मे कीर्तत करता आरम्भ किया तब चित्त मे इसका 
कोई अ्रभ्यास न था। सन्‍्तो के सहवास मे रहते अचानक मुझ मे काव्य निर्मित की 
स्फूति और प्रेरणा जगी । तभी चित्त ने विढठल चरणों में श्राश्नय ले लिया। यह 
बात तो जगविदित है कि नारायण भक्तो की कभी उपेक्षा नहीं करते । वे सदा 
क्रपावन्‍्त होकर कृपा ही करते रहते है। यह वात भली-भाँति समझ में आ गयी । 
यही मेरी पूंजी है। इस पर भी मेरे द्वारा पाडुरग ने अभग निर्मिति करवायी । 


आध्यात्मिक अभिव्यजना की प्रेरणा-- 


नामदेव और पाडुरग ने तुकाराम के स्वप्त में आकर कविता करने के लिए 
आदेश दिया था । इसका प्रमाण इस अभग में देखा जा सकता है -- 


नामदेवे केले स्वप्नामाजी जागें। सर्वे पांडुरंगे येअनिया ॥ 
सांगितलें काम करावे कवित्व । वाउगे निमित्य बोलों नेको ॥॥* 


तुकाराम कहते है कि मुझे पाडुरग सहित आकर नामदेव ने स्वप्त मे 
जगाकर यह आदेश दिया कि तुम अभग-रचना करो। यह केवल निमित्त मात्र 
प्रमाण नही है इस तरह कहकर विठठल ने मुझे थपथपाकर सावधान किया । मुभे 
यह कहा कि शतकोटी अभजद्भध पूरे करने की प्रतिज्ञा नामदेव की थी। वे तो उसे 
पूरा न कर सके पर तुकाराम | अब तुम उनके अधरे काये को पूरा करो । 'इस 
पर कोई विश्वास रखे या न रखे इसमे मार्मिकता इतनी तो अवश्य समझी जा 
सकती है कि भक्त तुकाराम का अन्तःकरण भक्ति भाववा से ओततप्रोत हो गया था, 
और वे अपने आराध्य विदठल की कछूपा से काव्य मे अपनी अनुभूति परक भावनाओं 
को अभिव्यक्त करना चाहते थे। अतएव वे अब निश्चिन्त होकर मनसावाचा 
करमंणा गोविन्द-भजन और चिन्तन मे काल व्यतीत करने लगे । 


तुकाराम की आध्यात्मिक अवस्थाएँ-- 


साधक और सिद्धों की पारमाथिक दृष्टि से चार अवस्थाए होती है। 
१. वृद्धावस्था, २. मुमुक्षु-अवस्था, ३. साधकावस्था और ४. सिद्धावस्था । वृद्धावस्था 
वह है जिसमे साधक को आत्मज्ञान नही होता और न परोपकार करना चाहिए यह 
ज्ञात रहता है, तथा जिसमे अपनी सदसह्दिवेकिनी बुद्धि के द्वारा स्वधर्म की पहिचान 


१. तुकारासाचे अभड़ः १२२०१ | 
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नही हो जाती । मुमुक्षु वह है जो सासारिक दुख से दुखी होता है तथा त्रिविध 
तापों से संतप्त है और शास्त्रों के निरूपण को श्रवण कर जो अन्तःकरण पूर्वक 
परचाताप कर सकता है। परमात्मा प्राप्ति की इच्छो और साधन की चिंता भी 
मुमुक्षु किया करता है। साधक उसे कहते है जो अवगुणो का त्याग करते हुए 
सतसमागम तथा उनकी कृपा प्राप्ति भी कर लेता है। सदगुरु के द्वारा बतलाये गये 
साधनो से झ्ास्त्र-प्रतीति एवम्‌ आत्म-प्रतीति से आत्मा तथा परमात्मा का ऐक्य 
प्रस्थापित कर लेता है। तात्पय॑ यह है कि साधक ईश्वर के अतिरिक्त अन्य सब 
बातो को छोड़ देता है। सिद्ध उसे कहते है जो स्वय सदवस्तु वन जाता है। सदेह 
और भ्रमो से मुक्त एवम्‌ निर्मल मन उसे उपलब्ध हो जाता है। जिसका ज्ञान 
सदेह रहित है परमात्मा का अनुभव जिसे सप्राप्त है, तथा जो हृढ निश्चयी है, ऐसी 
अवस्था वाला व्यक्ति ही सिद्ध कहलाता है। ये चारो अवस्थाएँ परस्पर सम्बद्ध है 
और एक दूसरे पर आधारित एवम्‌ अन्योन्याश्रित है। सिद्धावस्था विकासात्मक है । 
तुकाराम ने जब ससार से विरक्ति लेकर अन्तर्म्ख होकर आत्म निरीक्षण कर 
लिया तब अपने भगवान्‌ से यह प्रश्न किया*-- 


काय तुज कंसे जाणावेगा देवा । आखणावबे अचुभवा केशा परी ॥ 
समग्र निग्रु खा थोर कीं लहान । न कछे अनुमान सज तुझा ॥ 
कोण तो निर्धार करु हा विचार । भवर्तिधु पार तरा बया ॥॥ 
तुका म्हरो कंसे पाय आतुडती। न पड़े श्रीपती वर्मठावे ॥ 


है भगवान्‌ मैं आपको कंसे जानू ? आपकी भक्ति किस रीति से करनी 
होगी जिससे उसका अनुभव मुझे मिल सकेगा । आपको किस भात्र से प्राप्त करूँ 
इसका रहस्य आप ही वता दीजिए । मेरी स्थिति ऐसी है कि मै यह नही जानता 
कि समग्रुण और निग्रु ण में से कौन बड़ा और छोटा हैं। मै इसका कोई अनुमान, 
नही कर सकता । इस भवसागर को पार करने के लिए मै क्या निश्चय करूँ ? 
तुकाराम कहते है मेरे चरण इस पथ पर आगे बढ़ने में हिंचकिचा रहे है, अत* मुझे 
आप तक पहुँचने का रहस्य वतला दीजिए । 

तुकाराम के सामने दो समस्याये थी। प्रथम पारमाथिक मार्ग का अज्ञात 
ओर दूसरी मानसिक दुवंलता । इन सारी बातो के कारण भक्ति करता कठिन 
था। इस उचेड़-बुन में उन्हे परमेश्वर की सहायता प्राप्त हो गई। दुनियाँ के लोग 
उन्हे सताने लगे । किसी को कोई कष्ट न देने पर भी लोग उनको सताते थे । यही 
उनका दुख था। दुनियाँ के वहुरूपियेपन से वे उकता गये । अतएवं उसको उन्होंने 


१. तुकारामाचे अमंग ३४३७ । 
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त्याग दिया । दुर्देव का तमाचा पडने पर मन दुख से व्याकुल हो जाता है। अपने 
आसपास की चीजे सुख के बदले दुख उत्पन्न करती है। इनसान अपने आपको 
पापी समभने लगता है। इस तरह आत्मग्लानिपूर्ण उद्गार निकलने लगते है । 
वास्तव मे ऐसे साधक बुरे या पापी नही रहते । क्योकि यह आत्मधिक्कार निराशा 
से उत्पन्न होता है। इस तरह आत्मग्लानि और आत्म सशोधन, तुकाराम की 
मुमुक्षु अवस्था की प्रारम्भिक सीढी है। ग्लानि और पश्चाताप दस्वतता युक्त होने पर 
भी कर्मो के फल भोगने ही पड़ते है। इसी चिन्ता से तुकाराम का अन्त:करण 
उद्विग्न था। अपने साधनहीनता की भी उन्हें पर्याप्त चिन्ता थी । तुकाराम का मन 
ऐसी आत्मग्लानि से मृदुतम वन गया और अह॒कार तिरोहित हो गया । ऐसी दशा 
में परमेश्वर प्राप्ति के मांगे पर जाने वाला साधक प्रायः ममता के मोह में पडकर 
पुनः अहंकार मे फेस सकता है । परन्तु तुकाराम के सस्कार हढ थे। इसलिए 
उनका वेराग्य इ्मशान वेराग्यवत्‌ सिद्ध नहीं हुआ। नामस्मरण और नाम- 
सकीतंन ये दो प्रमुख साधन तुकाराम के पास होने से ईश्वर कृपा के सम्पादन में वे 
अग्रसर होते गये । वे इन साधनों की महिमा जानते थे तथा इसकी प्राप्ति के लिए 
सत्सग चाहते थे । भगवान्‌ से उन्होने यह प्रार्थंतवा की ।--. 

नाम सकीतेन और सत्सद्भ-- 


हरी तुफे नाम गाईन अखंड । यथा विश पाखंड नेणे कांहीं ॥ 
प्रंतरीं विश्वास अखंड नामाचा । फाया सने वाचा देई' हेंचि । 
तुका महुणे आता देई सन्‍्त संग । तुझे नामी रंग भरो सना ॥ 


हैं हरि ! तुम्हारा गरुणगान मैं अखड रूप मे करूगा। इसके अतिरिक्त 
किसी पाखड को मैं नही अपना सकता । मैं केवल भगवद-भजन ही जानता हूँ । 
है भगवान्‌ ! मेरे मानस में नाम सकीतेन का अखड विद्वास पैदा हो जाय और 
काया-वाचा-मनसा से मै यही कर सकू ऐसा आशीर्वाद मु्े आप प्रदान कीजिए । सत 
सग ही मुझे आप प्रदान करे जिससे आपके नाम स्मरण मे मैं रंग जाऊ। 

अपने अभगो का उपयोग वे नामस्मरण मे ही करना चाहते है क्योकि वे 
यह अच्छी तरह जानते है कि नामस्मरण करने से भगवान्‌ के प्रति प्रेम उत्पन्न हो 
जाता है। यथा--- 
भक्त की अभिलाषा-- 


नाम आठविता सदुदित कंठो | प्रेम वाढे पोढीं ऐसे करी ॥ 
रोमांच जीवन आनंदाश्षु लेत्नीं । अष्टांग ही गात्रों प्रेस तुर्के ॥ 
१. तुकारासाचे अभग ४०१४। 
२. पे पश्८।२८७३ ।॥ 
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तुकामुरो पंढदरीनाथा । सजला आरिक नको व्यथा ॥।) 

ताम स्मरण करते ही कंठ सदगदित हो जाता है। इसी तरह प्रेम बढता 
जाय ऐसा मुझे वना दे । सारा जीवन तुम्हारे प्रति प्रीति से भर जाय जिससे 
रोमाचित होकर शरीर पुलकित हो जाय तथा नेत्रो मे आनन्दाश्रु आ जॉय । अष्टांगों 
मे तुम्हारा प्रेम ही प्रकट हो जाय। सारा शरीर भी यदि संकीतेंन करते हुए नष्ट 
हो गया तो कोई चिन्ता की बात नही है। दिनरात नाम और ग्रुगा-गान करता 
रहेगा और सर्वदा सतों के चरणो मे पड़ा रहूँगा। तुकाराम अपनी स्थिति इस 
प्रकार बना लेना चाहते हैं, जंसे कोई गोपी छष्ण प्रेम में मग्न होकर स्वच्छन्द रूप 
से चलती है। वे कहते है कि हे हरि ! तुम्हारा रूप ध्यान मे इसी तरह आता 
रहे । तुम्हारे चरणों मे मैं इसी तरह आसरा लेता रहूँ। दुर्बल को जिस तरह 
आमंत्रण की आशा तथा लोभी को कालान्तर की आशा रहती है, और दोनों 
उद्धुलियो पर दिन गिनते रहते है, उसी तरह हे पंढरिनाथ ! मुझे केवल तुम्हारी 
ही आशा है और कोई चिन्ता मैं मोल लेना नहीं चाहता । 
नामस्मरण का सामथ्ये-- 


इस प्रकार का भाव जब साधक का बन जाता है तब मन कही अन्यत्र नहीं 
जाता। नामस्मरण के सामथ्य मे विच्वास हृढ़ हो जाता है। अन्य किसी साधन 
को नही अपनाना चाहिए ऐसी श्रद्धा बन जाती है | तुकाराम में हम यही देखते हैं । 
जीवन में नित्य सकटो के क्षण आते रहते हैं। इनसे सघर्षरत रहना पड़ता है, 
परन्तु साधनारत साधक नामस्मरण को अपनाये ही रहता है। इसका कारण 
नामस्मरण के प्रति हृढ़ आस्था और विश्वास मात्र ही है। यही आस्था उनको 
इस युद्ध में निराशा से मुक्त रखती है । जैसे-- 
रात्नी दिवस आम्हां युद्धाचा प्रसंग | अ्तर्वाह्म जग आरि सन ॥ 
जीवा ही आगोज पडती आघात ॥ य्रेऊनिया नित्य नित्यकरी ॥ 
तुका म्हणे तुश्या नामाचिया बल । अवधीयांचे केले काछे तोंड ॥* 
दिनरात हमारे सामने आम्यतर रूप से सग्राम करने का अवसर उपस्थित 
रहता है। वाहर परिस्थितियों से और अन्तःकरण मे सद्॒प्रवृत्तियों का असदु 
प्रवृत्तियों से निरन्तर संघर्ष चलता रहता है। जीव पर इन सब के आघात पड़ते 
रहते हैं। तुकाराम कहते हैं कि फिर भी केवल नाम स्मरण के बल पर हम 
साधक इन सबको परास्त कर देते हैं । 


१. तुकारामाछे अभ्ंग ८घश्झ-रेघ६रे । 
हि ४०६१॥ 


डश्८ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


वेष्णवों का धर्म-- 
इस तरह भगवान्‌ का नामस्मरण और सकीर्तन करते-करते भक्त, भगवान्‌ 

और भगवन्नाम का त्रिवेणी संगम हो जाता है। आदर के साथ हरिताम गाने 
वाले, और सुनने वाले स्त्री-पुरुप शुद्ध हो जाते है । वेष्णावों का धर्म यही है ऐसा 
तुकाराम का निवेदन है--- 

आम्हां वेष्णवांचा कुछ धर्म कुछ्ींचा । विश्वास नामा एका भावें ॥ 

तुका म्हरणे देवा ऐसीयाची सेवा । द्यावी जी केशवा जन्मो जन्मीं ॥* 

वेष्णवों के कुल का कुल धर्म एकनिठ्ठ भाव से नामस्मरण पर अद्ूट विश्वास 

है। प्रथम चित्त को वासनारहित कर सत्यवादी हरिश्चन्द्र की प्रथसा की जाय । 
तुकाराम कहते है कि है भगवान्‌ ! हम आपका भक्ति-भावना से नाम-स्मरण कर 
प्रेम पूवेक, आनन्द मे आकर नाचेगे और गावेगे तथा भुक्ति और मुक्ति दोनो की 
आपसे याचना नही करेगे। इस प्रकार के वेष्णव-भक्त की सेवा, हे भगवान्‌ ! जन्म- 
जन्मातरों तक आप अवश्य लेते रहे। सत-समागम ही वैष्णवों का जीवन लक्ष्य 
होता है। क्योकि सन्‍्तो की सगति से भगवद्‌ भक्ति हढ हो जाती है। बथा-- 

ससारांच्या नावें चालुनियां शुन्य । वाढता हा पुष्य केला धर्म ॥ 

तुका म्हरो सुख समाधि हरिकथा । नेणें भवव्यथा गाईल तो ॥॥ै 
| अपने लौकिक जीवन के नाम पर शून्य लिखकर केवल नाम स्मरण और 
भजन से मैने यह पुण्य प्राप्त कर लिया है । हरि के भजन से यह ससार स्वच्छ और 
उज्ज्वल हो गया है। कलिकाल के द्वारा किये गये सारे प्रयत्न निष्फल हो गये । 
अन्य सारे साधनों का शरीर और वुद्धि से त्याग कर दिया है। हरिकथा ग्रुणगान 
मे और स्मरण करने मे समाधि सुख प्रास हो गया। तुकाराम कहते हैं जंसे मैंने 
इसे उपलब्ध कर लिया वंसे ही कोई भी इसे उपलब्ध कर ले सकता है। 
आचरण शुद्धता और वेराग्य-- 


तुकाराम चित्त शुद्धि के लिये वेराग्य का प्रतिपादन करते है। प्रथम 
आचरण शुद्ध होना चाहिए जिससे मन भी शुद्ध हो जाता है। अनासक्ति भी 
भगवान्‌ के गुणानुवाद से प्तप्राप्त हो सकती है। उन्होने गीता के अध्याय २, इलोक 
६२ के अनुसार यह वतलाया है। यथा-- 
चिती विषय त्याला उपजे हे वासना । भोग हा पुरेना विषयांचा ॥ 
तो या कामालागी उत्पन्न करीतो। काम तो निर्मितो क्रोधरूपा । 


१. तुकारासाचे अभग ४०४२ ॥। 
र्‌. 99 ३९२५ । 


तुलनात्मक अध्ययच डर२६ 


तुका म्हरे वीजा पासूनि अंकुर । होतो हा विस्तार याच परी ॥) 


तुकाराम ने कहा है कि जो व्यक्ति अपने मत्र में विपय-वासता की चिंता 
करता है उसको ही वासना उत्पन्न हो जाती है और उसे विपयो का भोग कभी 
पूरा नही पड.सकता । बीज से अंकुर और अंकुर से पूरा विस्तार जैसे होता है, 
उसी तरह-एक वासना से सारे दोप उत्पन्न हो जाते हैं। अतएव विवेक भर 
वराग्य का आश्रय लेना चाहिए । 

ईइवर-प्रेम के लिए ऐहिक प्रेम छोड़ना पड़ता है। निन्‍्दा और स्तुति की 
परवाह भी नही की जाती । सकलल्‍प विकल्प मे पडने से अशान्ति उत्पन्न होगी। 
सुख वादलों की तरह नष्ट हो जावेगा । अतः परमात्मा की शरण में जाना ही 
एकमात्र उपाय है । इसके लिए विनम्र होना पडत्ता है। इसी विनम्रता से तुकाराम 

कहते हैं-- 

वंदीन सी भुर्ते । आत्ां अवधी थि समस्ते | 
तुमची करीन भावना । पदो पदी नारायरा । 
गालुनियां भेद | प्रमारा तो ऐसा बेंद ॥ 
तुका महुणे मग नव्हे दुजयाचा संग ॥ 
पारमाथिक सिद्धावस्था-- 


नारायण सव मे व्याप्त हैं। अतः मैं सारे प्राणिमात्रो का वदन करूगा | 
में इसी भावना से सब को देखू गा कि हे नारायण ! आप सब मे कदम-कदम पर 
कंसे दिखाई देते है । वेद ऐसा प्रमाण देता है जिससे सिद्ध हो जाता है कि कही 
भी कोई भेद की भावना नहीं है। इसलिए सदा भगवान्‌ का ही साथ सर्वेत्र रहता 
है। लोक लजा आदि बातो से प्रायः मानव डरता है। उसके विरुद्ध परन्तु सत्य 
लगने वाली वात्त लोगो के सामने कहने का सामर्थ्य उस मे नहीं रहता। अन्तः- 
करण में एक संकोच एवम्‌ हिचकिचाहट रहती है । अतः सत्य का पथिक एकान्त- 
वासी वनकर जनता का सम्पर्क टालता है। तुकारामने ऐसा ही किया | वे एकान्त 
के लिए बन का आश्रय लेने लगे । उनके ऐसे आचररा की लोग निन्‍्दा करने लगे । 
तुकाराम ने इसकी चिन्ता नही की । परमाथ्थ में साधक की सहायता करने कोई 
नही आता । तुकाराम इस वात को अच्छी तरह जानते थे । वे सदा अपना आत्म- 
निरीक्षण करते और वह भी बड़ी सुक्ष्मता से। तुकाराम अपने दोषों को बडी 





१. तुकारासाची अभ गात्मक गीता-पृ० ३४ अभग १०७ तथा 


गीता अध्याय २।६२। 
२. तुकारामाचे अन्नंग छटं६ | 


४३० हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


निष्ठुरता पूर्वक हूंढते है। इस तरह एकान्तवासी बनकर उनको जगल मे ही मगल 
दिखाई दिया। यथा--- 


आध्यात्मिक जीवन का आनन्द--- 


वृक्षवबल्ली आम्हाँ सोपरी बनचरें। पक्षी ही सुस्वरें आछब्तिी ॥* 

तुका मरे होप सतासी संवाद । आपुलाधि वाद आपसांसी ॥* 

तुकाराम कहते है कि वृक्ष और लताएं हमारे सम्बन्धी है, तथा वतचर 
हमारे रिश्तेदार है। यहाँ पर पक्षी सुस्वर स्वर में गाते है, इससे नामस्मरण एवम्‌ 
भगवद्‌ चितन के लिये एकान्त सेवन मे भी रुचि उत्पन्न हो जाती है। कोई दोप 
देने वाला या प्रशसा करने वाला यहाँ नही रहता । यहाँ पर भाकाश का वितान 
है और पृथ्वी का आसन सदा विद्यमान है। मन जहाँ रमता है वही क़्ीड़ा करने 
लग जाता है। यहाँ पर स्वच्छन्द रूप से बहने वाली वायु, कमडलु, कथा इत्यादि 
का काम देती है। हरिकथा का विस्तारपूर्वक भोजन यहाँ पर किया जा सकता है । 
अपने ही मन से सवाद किया जा सकता है तथा अपने से ही वाद-विवाद किया जा 
सकता है। 

पारमाथिक जीवन में सबसे अधिक बाघक चिन्ता होती है। इस चिता से 
मुक्ति भी भगवान्‌ पाडुरग ही दिला सकते है। ऐसा भक्त तुकाराम का हढ विश्वास 
था। अतएव इस ईश्वरी अनुकम्पा के लिये भगवान्‌ से प्रार्थना करते है --- 


प्रपंच वोसरों । चित्त तुझे पायी मुरो ॥ ऐसे करिगा पांडुरंगा । 
शुद्ध रंगवाबे रंगा । पुरे पुरे आरता। नको दुनियाची सत्ता । 
लठिक ते फैडा । तुका म्हरो जाय पीडा ॥* 


हे पांडरग । मेरी लोकिक आसक्ति दूर हो जाय और चित्त तुम्हारे चरण 
कमलो मे श्रद्धा रखने लगे । मुझे अपने रग मे रग लो, जिससे मेरा चित्त तुममें 
लीन हो जाय और मेरी सारी व्यर्थ की लौकिक चिन्ताएँ नष्ट हो जाँय। अपने 
आराध्य से प्रेम पूर्वक वे यही माँगते है कि वे प्रेम के भाव मे इतने मग्न हो जाँय, 
कि उतकी भाव समाधि ही लग जाय । इस शुद्ध प्रेम रग मे रेंगकर विदृठल की 
सगुण भक्ति उन्हे उपलब्ध हो गई। तभी वे निर्भय होकर कहते है--- 
सगुण भक्ति की सिद्धावस्था-- 


आम्ही तरी आस भझालो दाकोनी उदास । आतां कोण भय घरी । 
पुर्दें स्मरणाचे हरी ॥ भलते ठायीं पडो । देह तुरगी हु! चढो ॥ 


१. तुकारामाचे अभद्भ र४ं८१। 
2 श४ं८र | 
हा २६७१ १। 


हे. 


तुलनात्मक अध्ययन ४३१ 


गेले माना सान। सुखदुःखाचे खंडण। तुमचे तुम्होंपाशी । 
आम्ही अहो जेशजी तेजी ॥।* 
हे भगवान्‌ ! हम तो अपनी सारी आशा त्यागकर उदास बन गये है । 

हरि स्मरण करते हुए अब हमे किसका भय है ? अब यह शरीर किसी भी अवस्था 
मे क्यो न रहे, इसे कोई दिलचस्पी उसके लिए नहीं है। चाहे जमीन पर बैठना 
पडे अथवा घोडे पर बैठना पड़े, हमे तो सभी स्थल एक से है। मान अपमान, सुख 
और दुख के परे रहने की हमारी प्रवृत्ति वन गई है । अतः हमे किसी से क्‍या लेना 
देना है। हम जंसे हैं वैसे ही रहेगे । 

“संत तुकाराम वेराग्यमय प्रवृत्ति से अव अपनी चरम सीमा पर पहुँच गए थे। 
उनमें आत्म विश्वास पूर्ण और निरहकारी वृत्ति जग पड़ी थी। तभी बड़ी तन्मयता 
पूर्णा होकर वे कहते है-- 

पिकलिया सेंद कट्डपण गेले । तेसे आस्हां केले पांडुरंगे ॥| 
कास क्रोध लोभ निमाले ठायीची । सर्वे आनन्‍्दाची सृष्दी भाली ॥ 
आठव नाठव गेला भावाभाव । आला स्वयमेव पांडुरंग ॥। 
तुका म्हरो भाग्य या नावे | म्हरिजि संसारी जछिजे घाचिलागी ॥ ९ 


फल के पक जाने पर उसकी कठुता नष्ट हो जाती है। पाड़ुरग ने हमे वैसा 
ही बना दिया है। काम, क्रोध लोभ इत्यादि भाव अपने स्थान पर ही नष्ट हो गए 
और सवंत्र आनन्द ही आनन्द भासमान होने लगा। निरीहता परिपूर्र रूप से प्राप्त 
हो गई। ओर साधक ने अपने में ही पाडुरग को विद्यमान देखा। इसी सद्भाग्य 
के लिए लौकिक भावनाओ को होम करना पडता है । 


भगवान्‌ के प्रति आस्था, भक्ति अथवा स्नेह भावना रखने का प्रायः यह अर्थ 
लिया जाता है कि भगवान के प्रति इस तरह की भावना का होना । केवल विश्वास 
ही भावना नही है अपितु विश्वास की परिणति प्रेम, कृतज्नता, पृज्यभाव एवम्‌ 
शरणागति आदि भावों सहित प्रत्यक्ष कृति मे जब हो जाती हैं, तब उसे विश्वास 
का भाव कहा जाता है। आचरण ओर मनोभावना एक सी बन जाय यही बात 
उसमे निहित है। यह भाव अचानक उत्पन्न नहीं होता क्योकि इसके लिए भी 
साधना करनी पड़ती है। अपनी साधना पर साधक का अठल विश्वास होना 
आवश्यक होता है। नाम सकीतेन साधना पर तुकाराम के विचार इस प्रकार है--- 


१. तुकारामाचे अभड्भः ४७ । 
२. तुकारामाचे अभ्ंग ४१०३। 


४३२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


नाम सकोतंन-- 
नाम सडद्भीत॑ंव साधन पे सोपे । ज&छतील पापे जन्मांतरीची ॥ 
तुका म्हरों सोपे आहे सर्वा हुनी । शाहाणा तो घणी घेतो तेथे ॥। 
९ २५८ 24 
तुदे भवरोग । संचित क्रियमाणा भोग ॥ ऐस विठोबाचे नाम । 
तुका म्हरों माया । होय दासी लागे पाया ॥* 
नाम सकीत॑न कितना सरल साधन है। नाम के लेने पर जन्म-जन्मातरो के 
पाप नष्ट हो जाते है। नारायण घर मे ही आ जाते है। जगल मे जाने की 
आवश्यकता नही । सहज ही जिसको हम कह सकते है ऐसा “रामक्ृष्ण हरि 
विठठल केशव” इस मत्र को स्वंदा जपना चाहिए। इसको छोडकर अन्य किसी 
साधन को मै नहीं अपनाऊगा । ऐसा विद्ठल की शपथ लेकर कहता हूं । यह सब 
साधनों से सरल साधन है ऐसा समभकर चतुर व्यक्ति इसी को अपनाता है। 
विठोबा का नाम जप करने से अनेक जन्मो का खडन हो जाता है। भवरोग से 
छुटकारा प्राप्त होकर सचित, क्रियमाण आदि के भोग भी नही भोगने पड़ते । माया 
भी दासी बनकर चरणो मे भुक जाती है। नाम-स्मरण करने वाले के पास कीई 
पाप और त्रिविध ताप नही फटक पाते । यह साधन ऐसा है कि इसे अपनाते हुए 
किसी अन्य विधि विधान की जरूरत नही होती । 
अनन्य शरणागति-- 
अनन्य शरणागति के बिना भगवान्‌ नही मिलते। सारे सम्बन्ध अतन्य 
भाव से ही भगवान्‌ से जोड़े जाते है। इसी अनन्य भाव से तुकाराम कृष्ण को 
अपना सर्वेस्व मानते है। देखिए-- 
कृष्ण माझी माता । कृष्ण मारा पिता । 
कृष्ण बंधु चुलता । कृष्ण भाझा सखा ॥। 
>८ >< भर 
तुका म्हणे माक्का श्रीकृष्ण विसावा। वाटे न करावा परता जीवा ॥* 
तुकाराम कहते है कि मेरे लिए कृष्ण ही मेरे सर्वस्व है । वे मेरी माँ, पिता, 
बंधु, गुर और भवसागर से पार ले जाने वाले जहाज है। मेरा मन भी कऔण्ण ही है 
तथा वे ही मेरे स्वजन और एकमात्र आश्रयस्थल है। अतः वे कृष्ण से प्रार्थना 
करते है कि मुझे आप एक क्षण भर भी न त्यागिये । 


१. तुकारामाचे अभड्ः २४५८।७२८। 
२. तुकारामाचे अभद्र ५१६। 


छुलनात्मक अध्ययन ४३३ 


वे ही कृष्ण तुकाराम के पांडुरंग है जिसे वे बार-बार पुकारते है। यथा-- 
जो भक्ताचा विसावा। उभा पाचारितो घांवा ॥।'* 
तुका म्हरसऐ कृपा दानो | फेडी आवडीची घणी ॥॥ 


हे भगवान्‌ ! झ्राप अनाथों के नाथ है इसीलिये मै आपको कव से खडे-खड़े 
पुकार रहा हूँ । प्रेम की कोई वस्तु या पदार्थ लेकर हमारे मुख मे प्यार से आप ही 
डाल दिया करते है । भक्त की आशा बलवती होती है। फलतः कृपादानी विदृठल 
को तुकाराम ने अपने अन्त करण में हृढ एवस्‌ स्थित कर दिया था। उनके मत से 
इस भक्ति को निदचयपूर्वेक अपनाकर ही उनको अत्यधिक आनन्द की उपलब्धि हो 
जायगी । इसीलिए वे कहते है -- 


सांडोनिया दो अक्षरा । काय करु हा पसारा ॥ 
काना पात्रा वां याविण | तुका स्हरे बिदुली ॥ न 


>< 44 >< 


सज हसतील लोक परी गाईन निश्शांक ॥ 
तुझे नामी सी निर्लज्ज । काय जना सवेकाज ॥| 
तुका सहसों मास्ती विन॑ंति । तुम्ही परिसा कमत्ठापती ॥ 


>< 2 7५ 


काये फरुनि धंदा । चित्त गोविदा तुझे पायी ॥* 
तुका म्हरों तुज कब्ठेल ते आतां । कराजीं अनन्ता साय बापा ॥४ 


तुम्हारे श्रेष्ठ भक्त यही विचार करते है कि जप तपादि साधनों मे मन नही 
रमता । अतः नामस्मरण किया जाय। मेरे जेसे दीन भक्त करुणा से अपनी बात 
आपको प्रदर्शित कर बतलाते है। हे विठठल। मुझे आपके नाम के दो अक्षरों के 
अतिरिक्त अच्य बातों की क्या आवश्यकता है ? मैं तो अपनी तुतली वाणी से ही 
निरतर हे हरि! आपका नाम गाता रहता हूँ। समग्र वेदों का सारवचन और 
मत्र की तरह जिसे समभा जाता है ऐसे नाम स्मरण से मै भी ब्रह्मापंणा किया 
जाऊंगा । मै यह भली भाँति जानता हूँ कि मेरी इस कृति को देखकर लोग हँसेगे 
पर मैं निश्चिन्तता से आपका नाम स्मरण करता रहुँगा। है कमलापति ! मेरा 
शरीर और उसके अवयव अपने-अपने कार्य करते रहेगे। पर मेरा मुख सदा 


१, तुकारामाचे अभ्षंग १०७५ । 
२. तुकारासाचे अभ्ग १५२३२६५६ । 
३. तकारामाचे अभंग ३४३४८ ॥। 


४३४ हिन्दी और मराठो के वैष्णव साहित्य का 


गोविन्द-गोविन्द जपता रहेगा । हे भगवान्‌ ! मेरा और मेरे कुटुम्ब का उत्त र- 
दायित्व आप पर ही रहेगा। अपने अभगो में मैं आपका गुणगान करता रहता हूँ 
इसलिए मुझे अपने पेट की कोई चिन्ता नहीं है। मेरी सारी चिन्ताये अब दूर हो 
गयी है और आप यह सब जानते है । 


भगवान्‌ का प्रेम एक महान वरदान-- 


अपने उपास्य के चितन से भक्त को आनन्द की उपलब्धि हो जाती है। इस 
आनन्दानुभूति के साथ भक्त को अपने आराध्य का चिन्तन करने की क्षमता भी 
प्रात्त हो जाती है। तुकाराम को यह सारी प्रेमोत्करता अपने समग्र रूप मे प्राप्त हो 
गई थी | तुकाराम इस प्रेम को भगवान्‌ की एक महान्‌ देन मानते है। यह 
अनमोल देन शाइवत रूप से वनी रहे, ऐसी प्रार्थना वे पाडुरग से करते है। प्रेमी 
भक्त का अपने प्रिय आराध्य के इस प्रेम का एक दूसरा पहलू भगवान्‌ का विरह है । 
अपने प्रियतम परमात्मा के बिना विरह जन्य तडपन उत्पन्त होती है। जिस तरह 
से शरीर को प्राण की चाह रहती है उसी तरह भक्त को अपने आराध्य की रहती 
है। प्रेम की वाढ आ जाने पर स्वेद, रोमाच, अश्रु, कम्पन, गला भर आना आदि 
आठ प्रकार के सात्विक भाव उत्पन्न हो जाते है। वाढ में इनका स्वरूप गतिमान 
होता है। हृदय-सरिता का जल वाढ के कारण नेत्रों से आँसुओ के रूप मे बह 
निकत्ता है। प्रेम के एवम भक्ति के क्षेत्र मे ऐसी स्थिति मे प्रेमी की प्रिय के प्रति 
वृद्धि ही होती है। यह अवरशणंनीय आनन्द की अनुभूति को प्रस्तुत कर देती है । 
तुकाराम अपनी ऐसी भावावस्था मे आकर कहते है-- 

सदगठित कठ दाटो । येणे फुटो हृदय । 
तुका म्हरणों येथे पाहिजे चौरस । तुम्हावीण रस गोड नब्हे ॥ 

मेरा कठ सदगदित होकर भर आवे तथा हृदय द्रवीभूत हो जाय । है 
विठठल |! श्रापके चिंतन का एक लाभ तो निश्चित रूप से मिल जायगा। नेत्रो से 
सदा जल बहा करे और आनन्द से शरीर पुलकित हो जाय । तुकाराम कहते है कि 
भन मे यही इच्छा मैं करता रहू' कि मुझे आपकी कृपा का दान प्राप्त हो जाय । 
गला भर आते ही नेत्नों से अश्न -सिचन होने लगेगा । आनन्द से रोमाच उठ खड़े 
होगे। हे भगवान्‌ !' आपके मिलने से पुरानी बाते विस्मृत हो जायेंगी। मैं तो 
सुन्दर आलाप से आपके गीत गाता रहूंगा । तुकाराम कहते है, यहाँ तो विस्तृत 
रूप मे रसवृष्टि हो तो अच्छा होगा । परन्तु आपके बिना रस फीका ही होगा । 


१. तुकारासाचे अभग २४२३ 


तुलनात्मक अध्ययन 3.3 


विठठल की व्यापकता -- 


भावों के भूखे तुकाराम अपनी नावभीनी भक्तिपूर्ण अवस्था से अपने अन्त.- 
करण में और वाहर धीरे-धीरे व्यापक रूप में विदुठडल का अस्तित्व अनुभव करते 
है। भगवान्‌ सदा उनकी बाते सुनते और उन पर क्ृपा करते है। तुकाराम को 
नरदेह क्या मिली मानो अन्धे के हाथ वठेर लग गई । तुकाराम को भगवान्‌ मिल 
गये तव वे अपना आत्म निवेदन अपने आराध्य के सम्मुख इस प्रकार प्रस्तुत कर 
देते हैं-- 
पावलो हा देह काकतालीय न्‍्याये । नघड़े उपांये घंडो आले ॥॥ 


>< >< >< 
काय विरक्ति कछे आम्हां । जारो एका नामा विठोवाच्या ॥ 


कासया एकांत सेवू' त्तयावना । आनंद तो जना माजी असे ॥॥ 
१८ >< >< 
भार्गो चालता पाऊला पाऊलों । चितावी माऊली पांडुरंग ॥॥ 


तुका महरोे हेचि करावे जीवन । वाचे नारांयण तान भूक ॥* 


यह मानव शरीर काकतालीय न्याय से मुझे उपलब्ध हो गया, इसीलिए कुछ 
ऐसी उपयुक्त बात हो गई जो चाहे जितने उपाय किये जाने पर भी परिपूर्ण न हो 
सकती थी। अर्थात्‌ मुझे सहज ही इस देह से भगवाच की प्राप्ति हो गई | वैसे 
विरक्ती को मैं जानता भी नही था, मुझे तो केवल विठोवा का एकनाम ही ज्ञात्त 
था। अब तो मै वंष्णवों के मेले मे सुखपूर्वक नाच उठता हूँ, तथा आनन्द से 
करताल बजाता हु । जाति, क्षमा, दया आदि मैं कुछ भी नहीं जानता था। मुझे 
तो केवल गोविन्द का कीत॑न ही करना आता है। मैं अपने शरीर के प्रति अब 
उदास क्यो रहू' जब कि मैं भक्ति रूपी अमृत के सागर में पूरा डूब गया हुँ । मुझे 
अब जगल में एकान्त वन सेवन करने की कोई आवश्यकता प्रतीत नही होती, 
क्योकि मुके अब तो सारा आनन्द लोगों मे ही दिखाई पड़ रहा है। मार्ग चलते- 
चलते पद-पद पर मुझे अपनी माता के समान पाड़ुरंग का चिंतन करना चाहिए 
ऐसा लगता है। सारे सुख, सारे सम्बन्ध अपनी पीठ पर लादकर प्रेमपूर्वक गीतों में 
प्रेम रस भरता रहता हूं । अपने पीताम्वर से आप भक्तो पर कृपा की छाया 
फंलाते रहते हैं। अतएव तुकाराम का यही कहना है कि ऐसे भक्त का ही जीवन 
क्रम मैं अपना लू! जिससे वाचा से नारायण जपते-जपते भूख प्यास आदि मिट 
जावेगी। नाम लेने वालों की कोई जाति नहीं है और हे भगवान्‌ शरण में आये 
हुए को तुम अज्भीकार कर लेते हो अतएव मेरे साथ वैसा ही कर मुक्के अपनाओ । 


२. तुकारामाचे अंग ४०४३॥८७१, १६४६ । 


४३६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


तुकाराम इस तरह अपने नित्य के अनुभवों में से ही विश्वंभर की पा कीं 
एवम्‌ दया की प्रत्यक्ष प्रतीति कर लिया करते थे । तुकाराम की मनोभूमिका देखने 
लायक है--- 
कारे नाठवी सी कृपाछू देवासी । पोसितो जगासी एकलाचि ॥ 
तुका म्हणे ज्याचे नाव विश्वभर। त्याचे निरन्तर ध्यान करी ॥7 


कृपालु भगवान्‌ को क्यो विस्मृत करते हो ? वे तो अकेले ही सारे लोगो 
का पोषण करते है। छोटे शिशु के लिये माता के स्तनो में दुग्ध की उत्पत्ति करके 
श्रीपति दोनो हाथो से उसका पालन-पोपण करते है । ग्रीष्मकाल मे भी वृक्ष कोपलो 
से युक्त हो जाते हैं उनको जल रूपी जीवन कौन प्रदान करता है ? जब वे सारे 
अनन्त मे व्याप्त है तो क्‍या वे तुम्हारी चिन्ता नही करेगे ? तुकाराम कहते है उनका 
ताम इसलिए विश्वम्भर है अतएवं उनका ध्यान निरन्तन करना चाहिए । 


भगवान्‌ का यह विश्वात्मक अनुभव तुकाराम के भीतर भक्ति की आद्रता 
से नियृत हुआ था। इसे भी वे अपना सौभाग्य मानते है। सच है, बिना भाग्य के 
मुलाकात भी कैसे हो सकती है ? 


महान्‌ भारतीय दार्शनिक गुस्देव रानडे अपने 'तुकाराम वचनामृत' की 
भूमिका में कहते हैं--कि, 'साधक दक्शा के मार्ग मे अनेक भयद्धूर विष्न भाते है । 
हरएक साधक इसका अनुभव करता है। अनेक प्रकार के विकल्प, अनेक प्रकार के 
विकट प्रसग एवम्‌ अनेक प्रकार की शकाएं, साधक के मन में उद्भुत हुआ करती 
है, और मृगजल की तरह साध्य अभी दूर ही है ऐसा प्रतीत होगर क्षण-क्षण 
निराशा उत्पन्त होती रहती है। यह निराशा की दशा आत्मरूपी सूर्योदिय पूर्व की 
एक भिन्न प्रकार के अन्धकार से परिपूर्ण रजनी ही है। ऐसी परिस्थिति मे भी जो 
साधक जागृत रहकर सूर्योदय की राह देखता है उसे ही अपना अन्तिम साध्य प्राप्त 
हो जाता है । किन्तु इस परिस्थिति मे मन की तडपन भयडूर होती है और 
बेचेती भी ।'र 

तुकाराम मे यह बेचेनी थी और मन की तडपन भी, जिसने उनको एक 
सफल और सिद्ध भक्त बना दिया और वास्तव में भगवान्‌ साकार रूप में उन्हें 
उपलब्ध हो गए थे । उनके सान्निध्य सुखार्थ मुक्ति का भी त्याग तुकाराम ने कर 
दिया था । सचमुच वैष्णव सयुणा साधको मे तुकाराम सिरमौर है। 


१. तुक़ारामाचे अभद्भ २३१० । 
१ तुकारास वचनामृत प्रस्तावना--ग्रुरुदेव रा. द. रानडे, पुण ८ । 


तुलनात्मक अध्ययन ४३७ 


समर्थ रामदास का आध्यात्मिक पक्ष 


आध्यात्मिक अनुभूति की पूव्व-पीठिका-- 

राष्ट्रगुरु समर्थ रामदास का आध्यात्मिक चिन्तन अपने ढज्भः का और स्वतन्‍्त्र 
था। प्रायः भक्तिपरक वेष्णव साहित्य का अध्ययन करते हुए, हम वेष्णव भक्तों 
की आध्यात्मिक साधना प्रणाली और उनकी प्रेरणा के स्रोत खोजते रहते है । 
उनके आध्यात्मिक व्यक्तित्व का गठन कैसे वता इसका भी हम विचार करते है | 
उनके चिन्तन परक आध्यात्मिक साहित्य को पढ़कर उसका रसास्वादन कर उनकी 
अनुभूतियो का एवम्‌ अभिव्यक्तियो का मात्र निरूपणा कर लेते है । वस्तुतः यथार्थ 
रूप से हमारे लिए उसका रसास्वादन कर लेना साध्य ही नही होता । मनोरंजन के 
लिए साहित्य के क्षेत्र को ये नही अपनाते । प्रत्युत कठिन से कठितव साधना करते 
हुए अपने जीवन के अनेक संघर्षों का मुकाबला करते हुए उसमें वे विजयी बनते हैं, 
और अनुभूति को वतलाते है । प्रथम हमे इसका अध्ययन कर आध्यात्मिक क्षेत्र की 
उनकी विजय का रहस्य जान लेना चाहिए। इसके अनन्तर उनकी अनुभूति 
पारमाथिक अनुभवों का अभिव्यंजन कैसे करने मे तत्पर एवम्‌ सिद्ध हो गई इसका 
अनुशीलन करना चाहिए। यह कार्य जितना सरल जान पडता है उतना ही कठिन 
भी है। हम यह कदापि नहीं कहना चाहते कि इन वैष्णव साधको मे प्रतिभा 
विलकुल ही नही थी । 


आध्यात्मिक अनुभूति लेने वालों मे समर्थ रामदास की विशेषता-- 


ज्ञानेश्वर ने अपने व्यक्तिगत जीवन के परिस्थिति के साथ के संघर्ष, समाज 
के साथ किये गये सधप॑ं के बारे मे, या आध्यात्मिक जीवन में उच्चता प्राप्त करने के 
लिए यहच्छा, भाग्य, या देव के साथ किये गये संघर्ष के बारे में कहीं पर भी 
उन्होने कुछ भी नही कहा । वरन्‌ ज्ञानेश्वरी में और अन्यत्र इसके विपय में वे 
मौन हैं। तुकाराम और नामदेव ने अपने व्यक्तिगत सघर्प, सामाजिक संघ और 
पारमार्थिक क्षेत्र मे आत्मिक उन्नति से अपना उद्धार कर लेने के लिए आत्म-निवेदन, 
सत्सग, नाम-माहात्म्य, और परमात्मा के प्रति हृढ विश्वास आदि के माध्यम से 
अपने व्यक्तित्व अर्थात्‌ अपने चरित्र को प्रस्तुत कर दिया है। कहीं-कही पर समाज 
में पाखडो, कुरीतियों और दुर्गुणो पर कठोरता से प्रहार करने वाले उद्गार 
अभिव्यक्त किये है। इसका कारण यह है कि उन्होने इचको अपने तीनो प्रकार के 
सघर्षो में देखा था, तथा उन पर विपय प्राप्त कर ली थी, तभी वे आगे बढ़ सके 
थे। कही-कही पर भगवान्‌ से यह स्थिति सुधर जाय ऐसी करुणा-पूर्ण माँग भी वे 


४३८ हिन्दी और मराठी के बेप्णव साहित्य का 


परमेश्वर से विनम्नतापूर्वक करते है। जैसे ज्ञानेश्वरी का अ्रसाद दान! है। इन 
सबसे अलग और प्रखर तेजस्वी व्यक्तित्व श्री सतत रामदास का है। रामदास के 
जीवन में व्यक्ति और समाज का सघपं, व्यक्ति के सतू और असत्‌ का संघर्ष, तथा 
आध्यात्मिक जीवन में उन्नति और योग्यता प्राप्त करने के लिए देव या प्रारव्ध से 
किया हुआ सघर्ष बिलकुल अलग ढऊद्ण का है। रामदास ने अपने प्रारम्भिक जीवन 
में जिस सघर्ष का सामना किया उसमे उन्होने व्रिजय प्राप्त करने के हेतु 'मनोबोब' 
लिखा । आरम्भ से ही प्रयत्न का आश्रय लिया है और इस आश्रय को सुचारु रूप 
से सगठित करने के हेतु उन्होंने अपना एक तनत्न निर्माण किया जो महत्व का है। 
इसमे सम्पूर्ण विजय उनको स्वनि्ित तनन्‍त्र से ही प्राप्त हुई। यह अतीव साधना 
का परिणाम था जो बड़े मनोयोग के साथ की गई थी । इसमे पूर्ण रूप से पटुता 
एवम्‌ निपुणता प्राप्त कर लोक सग्रह और जगत्‌ का उद्धार करने के लिए एक अलग 
प्रकार का स्वतन्त्र और सर्वकश साधना प्रणाली निर्माण की । इसी से वे रामदास' 
बन सके । 


समर्थ रामदास की अपनी स्वतन्त्र साधना-प्रणा ली-- 


समर्थ सम्प्रदाय के संस्थापक एवम्‌ सदगुरु रामद्ास स्त्रामी थे। वे अपने 
आपको महान्‌ बना सके, तथा अनेक शिष्यों को समर्थ और महत” बनाकर अनेक 
केन्द्रो मे उनके द्वारा 'रामोपासना' का प्रचार और प्रसार करते हुए लोक जामृति 


१. महंत” यह शब्द रासदास स्वामी के द्वारा एक विशेष अथ में प्रयुक्त किया गया 
है। मोक्ष प्राप्ति और ईश्वर प्राप्ति का सार्ग बतला सकने वाला मसठ-प्रसुख 
भहंत' कहलाता था । ये महंत कुछ नियोजित कार्य किया करते थे जो स्वामी 
रामदास को अभिम्नेत् थे। वे ये है--- 

(१) प्रयत्नपूर्वक बुद्धि पुरस्सर सकटों में सवंत्र सबको अभय प्रदान कर उससे 
अलिप्त रहना । 

(२) अपनी समर्थ और सिद्ध-साधना प्रणाली से अनेक विध लोगों को सुज्ञ 
बनाना । 

(३) अन्याय का प्रतिकार करना और अपने नन्‍्यायी आचररणा से कठिन प्रसंगों 
में धयें, बुद्धि और चतदुरता पुर्वेक सावधानी से सबको आधार एवम्‌ 
आश्रय देना । 

(४) अनेक सुयोग्य लोगों का समुदाय तैयार कर आत्मकल्याण एवम्‌ लोक- 
कल्याण प्राप्त करना । 

(रामदास वचनामृत--डा० रा, द. रानडे प्रकरण ७५, पृ० १३२) 
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झादेश ८ा। भगदरइ-प्रेम, तपस्या से साधथ्य दोए एशशत होगा है। तपयोे एत्ता 








रे >य गि 
हौर रझशचिक्षार सुसनउक्ष्‌ जो चह कर रद्धा पर समध, जारप्यवदाफ फ्शेपो भ्‌शे पे 
कै. कि झपन बे हर प्‌ ब्जक लक थ न्क रू « ३३ जे 2 बज 
सकता है ? जो झपने आपको आश्वस्त नगरी फर सका यह दुधसोे फो फेशे धंधे 


प्रदान कर सऊता है ? मात्रोज्नति और राशोेस्वति, सरकझाति जौर वाभपरणु पर 
निर्मर हैं। इसलिए परमात्मा के अधिशन पर आशित एप्स जापारिति तपरेणा, 
सहिष्णुता, विनयज्ञीलता और स्ववर्मानरण के प्रति जागरफता शोर परिणम करते 
की तत्यरता जब तक साधक में नहीं है तब तक उसे पिजय एक्स सापणता धिणपी 
प्रायः असभव हूँ ऐसी समर्थ रामदासा फी मवोधारणा भी । उपके भरते णे जी 
अध्ययन नही करता, उसका सर्वनाश निश्चित है। उप्की, 'यरम तो ऐम जाएावा',, 
तथा 'सामथ्यं आहे चत्ठपछीचे । जो-जो करीय तथाते। परुसु ऐशे भगवरताते 
अधिष्ठान पाहिजे ॥, और 'घडी-घडी बिघशे हा निश्नभों धब्तरीधा। गहशाए॥ 
करुणा हे बोलतो दीन वाचा ॥।” जेसी उक्तियाँ उसके हरा चित स्वक्त॥ शावव। 
प्रणाली का महत्व और गरिमा सिद्ध करती है। एस छष्तिशों में मे पाते है कि 
यत्न को ही भगवान्‌ समझना चाहिए। आन्योजग में सामर्ण्य एगके कण्ते ताधीं की 
दृष्टि से अवश्य रहता है, परन्तु भगवान फा अभिष्ठातन एवंशू शारीभमाब भा कर 
किया गया आन्दोलन ही महत्वपूर्ण होता ऐ। बार-बार शााउमार्गा मे विपूंघग कर 
लेने पर भी उसका क्ृति में पालन नहीं हो पाता है। ऐरोणि[| ॥ जगा मे सगे 
पूरा कर बोलने की करुणा-पूर्णा बाणी में दीगता से प्रार्णा किया ॥ए॥ा है ।। 


उनके साहित्य-सागर में छुबकी लगावार एरगें गो सा॥र गशरीर मिकण 
आना आसान कार्य नही है। ईम्बर पर अधिंग जआाहगा री बाते, धतावेशमी 
एवम्‌ प्रयत्तशील बनकर और एक सुनिदिया तर जर गातमान्मगानी ते कसग्त 
कर उसमें अवगाहन कर सकते है। अब हग यह देखते का प्रकाश करगे कि। शरण 
रामदास के व्यक्तित्व में राष्ट्रगुम होने की कौन-कौन री सितषताएँ विशगा॥ थी औ४ 
उनका अनुशीलन करेंगे | 


बजन+ 
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रामदास के व्यक्तित्व मे पायी जाने वाली विशेषताएँ-- 
जिससे वे राष्ट्रयुछ बचे-- 
वे अपने मन से कहते है-- 


मना सज्जना भक्ति पंथेचि जावे । तरो श्रीहरी पाविजे तो स्वभावे । 
पनीं निद्य ते सर्वे सोडो निद्यावे। जनी वदच्य ते सर्व भावे करावे ॥।* 


यहाँ पर रामदास अपने मन को 'सज्जन कहकर सम्बोधन करते है, तथा 
उनको समभाते है कि है मेरे सलन मत ! तू भक्ति मार्ग से ही चल । क्योकि इस 
मार्य से चलने पर श्रीहरि स्वभावत, और सहज ही तुमे मिल जायेगे। दुनियाँ में 
जो भी निन्‍्दनीय और तिरस्करणीय है उसे छोड दिया जाय और जो भी वदनीय 
और स्पृहणीय है उसे अपनाया जाय । 


इस तरह सबसे प्रथम समर्थ रामदास ने अपने मन पर सुस्पष्ट सस्कार कर 
उसे सजन कहा । स्व-सुसस्कार करते हुए आत्म-शिक्षा ग्रहएा करने का तमन्‍त्र एवम्‌ 
साधना-प्रणाली रामदास की अपनी विशेषता है । यह आत्मबोघ एक बहुत बडा 
सामथ्यं है जिसका रहस्य वे जानते थे। मन के बारे में एक सस्क्ृत उद्धरण मे 
कहा गया है" -- 
सन एवं सनुष्याणास्‌ कारखस्‌ बन्ध सोक्षयो: । 
बंधाय विषयासक्त' मुक्त: निर्विषम स्वृतम्‌ ॥ 
मनुष्य का मन ही मानवमात्र के बन्धन और मोक्ष का कारण है। समर्थ 
रामदास को इसकी शिक्षा दीक्षा तथा यह सामथ्ये अपनी गुरु परम्परा से उपलब्ध 
हो गयी थी । अब इसे ही देखने का हम प्रयत्न करेगे । 
आदि नारायर सदगुरु आपुचा। शिष्य हो तयाचा महाविष्णु । 
तयाचा हो शिष्य जाणावा तो हंस । तेरे ब्रह्मपास उपदेशिले ।। 
ब्रह्मदेवे केला उपदेश वसिष्ठा । तेथे घरिली निष्ठा शुद्ध भाव ।। 
वहिष्ठ उपदेशी श्री रामयासी । श्रो रामें दासा सी उपदेशिले ।। 
ब्रह्म देवे केला उपदेक्ष वसिष्ठा। तेथे धरिली निष्ठा शुद्ध भाव ॥॥3 
आत्मरूपी जाला रामी रामदास। केला उपदेश दीनोद्धारे॥। 
4 ८ 2८ 
१. सनाचे इलोक स ख्यां २। 


२. एक संस्कृत सुभाषित ब्रह्म बिदृपनिषत्‌-श्लोक सं० २। 
३. समर्थाची गाया-पद २७०, पु० ८४ | 
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भाविका भजन गुरु परम्परा । सदा जप करा राफममंत्र ॥ 
रास संत्र जार त्रयोदद साभा । सर्व वेद शास्त्रों प्रकटचि ॥ 
हट >< ओर 
येखे मंत्रे जाणा मुमुक्षु सावथ । साधक प्रसिद्ध सिद्ध होय ॥ 
सिद्ध होय राम तारक जपतां | मुक्ति सायुज्यता रामदासी ॥ 


रामदास अपनी सम्प्रदाय परम्परा इन पदों में बतलाते है। आदि नारायण- 
महाविष्णु से यह परम्परा आरम्भ होती है। आदि नारायण हमारा गुल सद्गुरु 
है जिसके शिष्य-महाविष्गु हुए। इस प्रकार आगे चलकर महाविष्णु के हस, हंरा 
के ब्रह्माजी, ब्रह्मा के वशिष्ठ शिष्य हुए। वशिष्ठ ने इस संप्रदाय का उपदेश प्रश्न 
रामचद्रजी को दिया। रामचनर्द्रजी ने रामदास को शिष्प बनाया । क्वह्दादेव मे 
वशिष्ठ को जो उपदेश दिया था, उससे उन्होंने अपने आराध्य में हृढ निष्ठा और शुद्ध 
भाव रखा। प्रभु रामचन्द्रजी को यही उपदेश वजण्षिष्ठ ने दिया जो 'योगवासिष्ठ! ताम 
से प्रसिद्ध है। इसी के सम्बन्ध मे एक्रान्त में चर्चा करते समय लक्ष्मण पहरेदार बने 
थे और दुर्वासाके शाप से पूरे रघुकुल को बचानेके लिये अपनी प्रतिज्ञा-भग के उपलक्ष 
में उनको सरयू में आत्म-विसर्जन कर देना पड़ा था। प्रभु रामचन्द्रजी ने रामदास 
को स्वयम्‌ उपदेश दिया और उन्हे हनुमानजी के हाथों मे सोंपकर वे अन्तर्धान हो 
गये । सासारिक जीवन के प्रति मैं मनःपुवंक और प्राणपण से उदास हो गया हूँ। 
इसीजिये हमारे कुल में मुख्य उपास्य के रूप मे प्रभु श्री रामचद्रजी और हनुमानजी 
ये दोनो पूजे जाते है। दोनों मुझ में आत्मरूप बनकर तिवास करते है। अपने 
इस आत्मरूप का स्वसवेद्य स्वात्मानुभव प्राप्त कर लेने के कारण में राम का 
दास वन गया हूँ और “रामदास' कहलाता हू । 

प्रभु श्री रामचन्द्रती से जगत्‌ के उद्धारार्थ जो उपदेश मुझे प्राप्त हुआ उसे 
जगत के लिए प्रदान करूगा जो इस प्रकार है। भावुक बनकर इस गुरु परम्परा से 
सप्राप्त प्रशाली से भजन करना चाहिए और सदा त्रयोदणाक्षरी राम मन्त्र का जप 
करना चाहिए । इसके तेरह अक्षर श्रीराम जयराम जय जय राम' ये है । इनको 
जपकर ही इनकी महिमा प्रकट होती हैं। ऐसा सारे वेदों भीर शास्त्री में प्रसिद्ध 
है। बंसे भी यह राम-मंत्र इसलिए प्रसिद्ध है कि यह वद्ध और जड़ जीत्रीं को तार 
देता हैं। इससे सकल चराचर के जड़जीव तर जाते हैं । काणीपुरी मे जो साधक 
इसको जपते है उनका जीवन घन्य है। यह मंत्र ओंकार स्वरूप और तारक मंत्र के 
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नाम से प्रसिद्ध है। मुमुक्षुओं के लिए तो यह विद्वरूप प्रदान करता है। उस 
मन्त्र के सामथ्यं से मुमुलु जीव जागरूक और सतक हो जाता है। उसे सुस्पष्ट 
साधकावस्था प्राप्त हो जाती है। निश्ठापू्वंक इस मन्त्र की साधना करने पर वह 
सिद्ध बन जाता है। इसे रामतारक मन्त्र के जपने से रामदास को सायुज्य मुक्ति 
मिल गयी । अन्य लोग भी उसे प्राप्त कर सकते है । 


राममंत्र-साधना की सिद्धि से मिलने वाला सामर्थ्य-- 


एक वार इस तारक राममस्त्र की जप-साधना परिपूर्णा कर लेने पर यह 
आवश्यक नहीं है कि साधक गृहस्थी न बने । क्योकि इस मन्त्र की साधना और 
उसकी सागता साधक मैं वह बल प्रदान करती है, जो उसे सुन्दर रीति से ग्रहस्था- 
श्रम को निभाते हुए भी विवेकी बना देती है। अपने दास बोध' में समर्थ रामदास 
बतलाते है*-- 

'प्रपंच करावा वेटका। प्रसार्थ साधावे विवेका ॥7 

रामदास गृहस्थाश्रम को 'नेटका' अर्थात्‌ सुस्पष्ट और प्रयत्तपूर्वक भली-भाँति 
करना चाहिए ऐसा बतलाते है। इससे ऐहिक और पारमाथिक कल्याण विवेक की 
सहायता से सुसम्पन्न हो जाते है। इस विपय का एक स्थान पर वे साधक को बड़ा 
सुन्दर उपदेश देते है यथा--- 


जीव का कतंव्य--- 


ससार करावा सुखे यथा सांग । परी सन्त सद्भ मनी घरा ॥ 
असो निया नाहों माया सर्व कांही । विवंचुनि पाहीदास म्हरे ।* 
समर्थ रामदास यह उपदेश देते है कि मुमुओ्ुु साधक को प्रथम अपना 
लोकिक, सासारिक जीवन यथासाग सुखपूर्वक कर्तव्य दक्ष बनकर अत्यन्त साक्षेप के 
साथ व्यतीत करना चाहिए। इसे करते हुए स्वार्थरत न रहकर सन्‍्त-सग करने की 
चिन्ता मन में करते हुए उसे जीवन मे वरतना चाहिए। इसका फल यह होता है 
कि आगे चलकर अपने आप उसका मनन एवं चितन होने लगता है। धीरे-धीरे 
भगवान्‌ मे आस्था जगती है तथा सतो और सजनो का सहवास प्राप्त हो जाता है | 
हैं। इस तरह प्रत्यक्ष रूप मे प्रतीति प्राप्त होकर इहलोक और परलोक दोनो सुधर 
जाते है। सतो का अनुभव और उनके वचन इस पार से उस पारतक अर्थात 
लौकिक और पारलौकिक जीवन सुधारने मे उससे सहायता मिल जाती है । अपनी 


१ दासबोध-रामदास । 
२. समर्थाची गाथा-पद २७६, प्रृ० ८६ ॥ 
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प्रतीत्ति से निले हुए बनुभवरों को अन्य सन्‍्तों के आत्माचुनरों से वित मिरूपशों से 
मिलाइये । इससे इन निरूपणों में प्रभाह विश्वास उत्पन्न हो जाथयगा। सत्र दे 
रहकर यदि निरूपण में प्रीति होगी तो निश्चित उद्धार हो जावेगा आत्मेद्धार 
में च्वेत्र दिखाई पड़ने वाली माया केवल भासित होती है । बहु सत्य नही है--बहु 
ज्ञान प्राप्त हो जाता है तथा परिणामतः ईस्वर मिल जाता है। रामदास कहते है कि 


साधक | इसका चाञ्प प्रत्यक्ष कर 3 >> च्चा हिए्‌ रण ०-2 जम अत अर करने पर 
पताधक का इसका चाह त्यक्ष कर देखंदा चाहहएा। पृण् छेचवबाद रसे पर 


मुमुल्ु को अपने उद्धार की चिन्ता उत्पन्च हो जाती है। चिन्ता से मार्ग उपलब्ध हो 
जाता है। मार्ग मिलने से उद्धार हो जाता है यह समर्योपदेश यथसयोग्य और उचित 
हो है। जी5 को मुमुश्षु बनवा चाहिए जिससे यह साधन उसे सुलभ हो जाता है । 


समर्थ रामदास के इस उपदेश को आचरण में लाने के पूर्व साधक को आत्म- 
निरीक्षण करना अनिवाये है। रामदास की यह वक्ति प्रसिद्ध ही है कि--'आधी 
केले । मग सागितले' अर्थात्‌ उनकी कृति प्रथम और उक्ति बाद मे यह क्रम रह। 
है । उपदेण देने वाला यदि स्वयम्‌ वैसा आचरण नहीं करता तो उसका उपदेश 
निरर्थक सिद्ध हो जाता है। समर्थ रामदास उपदिष्ट बात को आचरण में लाकर 
फिर उनका उपदेश देते है। निश्चित है कि उन्होंने अपना आत्म निरीक्षण अवश्य 
किया था । वह आत्म निरीक्षण उन्होंने किस प्रकार किया इरो देख लेना उपयुक्त 
ही होगा । 
समर्थ रामदास का आत्म निरीक्षण-- 


समर्थ रामदास अपना आत्मनिरीक्षण एक रूपक के द्वारा समझाते हैं। 
यथा - 
प्रवृत्ति सामुर निनत्ति माहेर। तेये निरन्तर मन साभे ॥। 
साझ्े सर्नी सदा साहेर तुटेना । सासुर सुटेना फाय कछ' ॥ 
ढुरि जाय हित मजचि देखतां । प्रेत्त करू' जाता होत नाहों ॥ 
होत नाहीं प्रेत्त सन्‍त स ग्रेवरिंग । रामदास खूरा सांगत से ॥* 


क 
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नही छूट पाता । इस प्रकार से द्विविधा उत्पन्त हो गयी है। एक ओर प्रवृत्तिपरक 
बातों का आकर्षण है जहाँ सासारिक प्रलोभन, मोह, प्रतिष्ठा आदि है, तो दूसरी 
और निवृत्तिपरक बातो का भी आकर्पण है जहाँ भगवद-भक्ति और आनन्द आदि 
बातें मिल सकती है। मेरे सामने यह समस्या है कि मैं किस की ओर जाऊ ? 
लौकिक पक्ष मेरे हाथ धोकर पीछे पड गया है तो विवेक दूर-दूर भाग रहा है । 
साधक के लिये विवेक का साथ अनिवार्य है। विवेक जब दूर जाता है तब मेरा 
हित मेरी आँखों के सामने ही मुझे छोडकर जा रहा है। यह बात प्रतीत 
होती है । प्रयत्व करने की इच्छा है पर उसे करते नहीं बनता। केवल इच्छा से 
ही कार्य नही हो सकता । कार्य को कर डालने से ही कार्य समाप्त हो जाता है। 
अतः मुझे प्रयत्न को कार्यान्वित करना चाहिए। सन्‍्तो का सहवास करने से सत्सग 
हो जायगा । वह यह सिखा देगा कि प्रयत्न कैसे किया जाय। प्रयत्नपूर्वक किया 
गया कार्य सफलता प्रदान करता है। रामदास को आत्म-निरीक्षण से इस बात का 
पता चला कि सत्सद्भ के बिना प्रयत्त नहीं हो सकता। सत अपने साथियों को 
बुद्धि पुरस्सर प्रयत्त मे रत करा देते हैं। इससे व्यक्ति को परमार्थ के मार्ग का 
सत्पय और विवेक जैसा तत्पर साथी भी मित्र जाता है 


आत्म निरीक्षण के बाद की मीढी आत्म-कथन है। बिना अनुभूति के 
आत्म-कथन सभव नही होता । अनुभूति जब तीब्रत्तम हो जाती है, तव वह भात्म- 
कथन का विपय बनकर अभिव्यक्त होती है। व्यक्ति के भीतर छिपी हुई प्रच्छन्‍न 
देविक शक्ति मन मे रहती है। इसे आत्म-निरीक्षण से मुमुभु साधक को ढूंढना 
पडता है । इस खोज मे प्राप्त स्वानुभूत बातों को वह अपने आत्म निवेदन के रूप में 
प्रस्तुत कर देता है। समर्थ रामदास भी यही करते हैं । 


समर्थ रामदास का आत्म निवेदन-- 


बोलण्या सारिखे चाले जो सजन। त्तेथ भाके सत विगुंतले ।॥ 

दास म्हरो। जन भावार्थ सम्पन्न । तेये माझ्े सन विग्रु तले ॥ 
समर्थ रामदास को सत्सग से जो अवस्था प्राप्त हो गई थी, उसका अनुभव 
वे अपने से कहकर वतलाते है । वे कहते है कि मेरा मन उसी स्थल मे अटक गया 
जहाँ पर सज्जनो की उक्ति के अनुसार ही उनकी कृति भी देखने के लिए मिल 
जाती है । जहाँ सज्जन व्यक्ति में शुद्ध ब्रह्मज्ञान विद्यमान होने पर भी वह पूर्ण 
निरभिमानी भी है, वहाँ मैं ऐसे व्यक्ति के प्रति मनसा वाचा कमंणा श्रद्धानत 
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हो जाता हूँ । विवेक वैराग्य पूर्ण तथा अपनी समस्त ऐन्द्रिय वृत्तियों में उदासीन, 
तथा स्वधर्माचरण में तत्पर एवम्‌ स्वथर्म रक्षण मे दक्ष व्यक्ति में मेरा मन दिलचस्पी 
लेता है। रामदास कहते हैं कि जहाँ पर नित्य सगुण भजन से पूर्ण समाधान एवं 
सतोप प्राप्त हो जाता है और जहाँ लोग भावार्थ संपन्‍न हैं अर्थात्‌ जहाँ पर भावों 
का दारिद्रय नही है, वरन्‌ भगवानके गुणानुवाद मे रुचि हैं, तथा उसका अर्थ समभने 
की भावुकता व पात्रता विद्यमान है वहाँ मेरा मन रमता है और आशइकइ्ष्ट हो 
जाता है । हे 

इस प्रकार का समर्थ रामदास का आत्म निवेदन पढकर ऐसा प्रतीत होता है 
कि उनमे साधकावस्था परिपक्व होकर सिद्धावस्था मे उन्हे पहुँचा देने की तत्परता 
में पहुँच गई थी । तात्पर्य यह है कि समर्थ तब सिद्ध बनने की अवस्था में पहुँच 
चुके थे । साधक को अपनी साधना पर अडिग आस्था और संपूर्ण विश्वास होना 
चाहिए । जब साधक में यह दणा आ जाती है और वह पूर्ण रूप से कटिबद्ध हो 
जाता है तब वह गुरुकृपा से योग्य साधक और साधक से सिद्ध बन जाता है। इस 
गुरु क्पा के प्राप्त होने पर वे सदगुरु को हृदयस्थ भावों की श्रद्धाजली अर्पेर कर 
देते हैं । 
श्री समर्थ रामदास का गुरु स्तवन*- 


श्री गुरुकपा ज्योति । नयनी प्रकाशली अवचिन्ती ॥। 
रामी रामदास स्हरे। अजुभवाची हे लुख॥ 


श्री सदगुरु कृपा ज्योति है । अचानक वह ज्योति मेरे नेत्रों मे आकर प्रकट 
हो गई, तथा प्रकाथित हो गईं । यह प्रकाश उस साधारण ज्योति का नही है 
जिसकी बाती कपास से बनाई गई हो, यह दीपक विना तेल के प्रज्वलित होता है 
तथा उसके लिए किसी शमादान की भी कोई आवश्यकता नही है। समर्थ रामदास 
कहते हैं कि आत्मा के अनुभव की यह पहचान है और उसको पहिचानने का यही 
चिह्न अथवा संकेत भी है । इस प्रकार उन पर गुरु कृपा हो जाने से वे अपने सदगुरु 
को तमन करना भी चाहते है । समर्थ रामदास का सदगुरु नमन देखिए--- 

मनोभावे तमन स्वामी सदुगुरुसी | जेरे! निज सुखासी दावबिलें ॥ 

म्हरपोनिया भाव अनन्य शरण । काया वाचा मने दास महसे ॥२ 

मनके सहज भावों से प्रेरित सद्गुरु को मेरा प्रणाम है, उन्होने मुफ्के अपने 
निज सुख का अनुभव बतला दिया-है तथा सुख को प्रत्यक्ष दिखाकर मुझे सुखरूप 


१. समर्थाचा गाथा--पद २६३, पृ० ६२ । 
२. हर पद २६६, पृ० ८रे। 
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कर दिया है । मेरे जीव स्वरूप को हरण कर मुझे परमात्म रूप से मिला दिया है। 
सद्युरु का रिश्तेदार मिल जाने पर एक ही वार मे जीव का अहभाव नष्ट हो जाता 
है। सद्गुरु से भेंट हो जाने पर मेरी जो अवस्था वन गई उसका वर्णन करना 
कठिन है। मैं उसे शब्दों में नही बाब सकता। अत. बोल भी मौन हो गये । मैं 
अपनी प्रतिभा के वल से शब्दो के द्वारा सदगुरु का वर्णान कर सकते में अक्षम हूँ। 
जो अनिवंचनीय है, तथा जिस का वेद भी पार नहीं पा सकते, उसे मै कैसे वर्णान 
करू ? इसलिए काया-बाचा-मनसा मैं अनन्य घरण होकर तुम्हारे पास आया हूँ । 
सहख्न बदन शेप नाग जिसका वर्शान नही कर सकते तथा शिवजी भी जिसकी चरण- 
धूलि को इसलिए अपने मस्तक को भुकाकर नवाते है क्योकि वह मुक्ति प्रदाय्रिनी 
है। मैं उनके प्रति अनन्य भाव से नत मस्तक हूँ । 

झ्राराष्य से सम्बन्ध प्रस्थापित करने वाला सदयगुरु के अतिरिक्त अन्य और 
कोई नही होता । सद्गुरु का महत्व यही है कि साधक और साध्य का अन्तर कम 
हो जाय और वे इनके वीच की खाई को पाट दे । रामदास के सामने यही बात 
थी। अत उन्होने अपने उपास्य श्रभु श्री रामचन्द्र के स्वरूप को देखा और उससे 
साक्षात्तार किया । आगे चलकर वे अपने इष्टव्व के स्वहूप का वर्णान करते हैं 
जिसे उन्होने प्रत्यक्ष अपनी आँखों से देखा है-- 


सग्रुण उपास्य का स्वरूप-- 


उठा प्रातःकाछ जाला । अवधे राम पाहू चला । हा समयो जरी ढछला । 
तरी अन्तरला श्रीराम || ध्‌ ० ॥। 
ते ते आपरयां ऐसे केलि। रामदास दातारें ॥ 


८ ज्र् >< 
उठोनिया प्रातःकाढीं । घुति चितावी सावहों । 
शोमे योगियाचे सेढीं । हृदय कमलीं साजिरी ।'* 
रामदास सर्वकाछक्‌। कठीं वेछ ऐसाचि ।।* 
समर्थ रामदास कहते है कि चलो हम सव मिलकर प्रभु रामचन्द्रजी को 
देखने चले । प्रात काल के सुसमय में प्राप्त हुए ऐसे स्वशिम अवसर को खोना नहीं 
चाहिए । यदि ऐसा सुअवसर टल गया तो पुनः प्रभु रामचन्द्रजी नही मिल सकेंगे । 
सव वानर मिलकर प्रश्नु को घेरे हुए वेठे हैं और प्रभु रामचन्द्रजी सिंहासन पर 
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विराजमान हैं । यह शोभा देखने के लिए विमानों मे देवता गणों की भीड़ एकत्र हो 
गई है। आकाश मे और पृथ्वी पर सब लोग प्रभु रामचन्द्र को देखने पधारे है। 
प्रारब्धव्ात्‌ माया रूपी जानकी अशुद्ध हो गई थी। अतः उसकी देहबुद्धि को 
जलाकर प्रश्न ने उसका दोष सुधारकर प्रेमपूर्वक उसका स्वीकार किया। बड़े 
सद्भाव से राम और भरत परस्पर प्रेमपूर्वक गले मिले। रघुनन्दन-जानकीनाथ की 
आत्मा अघीरता से विव्हल हो उठी थी । रामदास के आराध्य ने संसार के पीडितों, 
कष्टियो एव दीन दुखियों पर कृपा करने के लिए कृपा पूर्ण दृष्टि से उतकी ओर 
निहारा तथा उन सब को अपने ही ज॑ंसा बलवान और सामरथ्यशाली बना दिया। 
प्रति दिन बड़े तड़के उठकर श्यामल और सुन्दर प्रभु श्री रामचन्द्रजी की मूर्ति का 
चितन करना चाहिए। योगियो के मेले में प्रभु बहुत ही आकर्षक और सुन्दर 
दिखाई देते हैं। इस मूर्ति को हृदयकमल में प्रस्थापित कीजिए। राम का अद्भ- 
प्रत्यग सुन्दर है। काछनी कसे हुए पीताम्बर धारी भगवान्‌ को अपने हृदय में 
स्थान देना चाहिये। उनके चरणों मे पेजनियाँ है जो बजकर मानो उनके ब्रीदांकी 
घोषणा कर रही है। ऐसे रामचन्द्रजी करुणा के आगार, देवताओ के पक्ष लेने 
वाले, भक्तों के अन्त-करण में रहने वाले, आनन्द राशि के रूप मे अहनिश शोभित 
है । रात तापमो के आधार, पृण्यो के आकर, तथा जिसका ध्यान ग्रौरीपति सदा 
किया करते हैं जो सबके आश्रय और विश्वात स्थल एवम्‌ मृतिमान आनन्द स्वरूप 
है । रामदास सदा और सवंत्र इसी मूर्ति को देखते हुए अपना जीवन सम्बन्धी सारा 
कार्य करते रहते हैं। प्रभु रामचन्द्र की मूर्ति का अत्यत सुरस और सुन्दर वर्णन 


समर्थ रामदास ने अगले तीन पदो को लेकर बड़ी ही मामिकता एवम्‌ तत्परता के 
साथ किया है । यथा" -- 


रास स्ागि साववा। हेस अलंकारे पिवछा । 
रास योग्याचे सडण। राम भक्तांचे भूषरप । 
राम आनद रक्षण | सरक्षण दासाचे ॥ 
साझ्या जिवींप्पा जिव्हाछा | दीनबंघू दीन दयाद्धा ॥ 
ये प्रभु रामचन्द्रजी वरण से सांवले हैं तथा स्वर्णालड्भारो से विभूषित होते के 
कारण जआभा से युक्त एव सुशोमित है । नाना रत्नों की एकत्र दिखाई पड़ने वाली 
शरीर की आभा का क्‍या वरणुंन किया जाय ? पीत किरीठ और भालप्रदेश पर 
पीला केशर सुचचित है। पीले वर्ण की घटाएँ निनादित हो उठी है। पीले स्वर्ण 
की पेजनियाँ और पहुँची, तथा सुयशपूर्णां- पीले बिरूदी के तोडर भन भनाते हैं । 


१. समर्थाची गाथा--पद ७४५, ' 
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विस्तीर्ण पीतमण्डप है जिसमे पीला सिंहासन विद्यमान है। राम, सीता, और 
लक्ष्मण उस पर आसीन होकर उपस्थित है। रामदास इन सब का ग्रुणगान 
करते है । 


प्रभु रामचन्द्रजी जहाँ न हों ऐसा कोई स्थल तो_बतलाए। प्रभु रामचन्द्रजी 
भूमडल मे, योगियों मे, नित्य-निरन्तर, बाहर और भीतर तथा सर्वत्र उनका 
अस्तित्व है। राम विवेक के गृह मे तथा भक्ति मे भी मिल जाते हैं। जहाँ घुद्ध 
भाव होगा वही पर तुरन्त ही रामचन्द्रजी आ जाते है। अहं भावना का विनाश 
राम के ही कारण होता है। राम भक्तो के भूषण, दासो के सरक्षक एवम्‌ आनन्द 
के अधिष्ठाता है । 


हे प्रभु रघुनाथजी ! उठिये प्रात.काल हो गया है । माता कौसल्या आपको 
जगा रही है। ससार भर मे सर्वत्र यह मंगल प्रभात की बेला अपना सकेत दे रही 
है और अब सब जग पडे है। अतएव अब अपना मुखकमल सब को दिखाइये । 
स्वर्ण की थाली लेकर क्षमा, शान्ति, दया और जनक तनया जानकी आरती उतारने 
आई है। आत्मा और परमात्मा की युगल जोडी की तरह प्रतीत होने वाले भरत 
और शत्रुध्न उन्मनी अवस्था युक्त होकर॑आ रहे है। विवेकी सद॒गुरु वसिष्ठ एवम्‌ 
सन्त महन्त मुनीर्वरादि हरिनाम का जयघोप करते हुए झा रहे है। सारा वाता- 
वरण हफं से उत्फुल्ल हो गया है। इसलिए सभी निर्भय हो गए है। सात्विक 
प्रवृत्ति वाले सुमत प्रधान नगर वासियों को लेकर आ रहे हैं, तो हनुमानजी 
रामचन्द्रजी के चरण कमल देखने के लिए पधारे है। रामदास निवेदन करते है 
है मेरे जीवताधार ! दीनबधु, दीन दयाधन, भक्त जन-वत्सल, हे दयाल ! मुझे 
दर्शन दीजिए । प्रभु रामचन्द्रजी ने रामदास की यह प्रार्थना सुन ली तथा प्रात. 
स्मरणीय जगत्‌-वद्य, जग-जीवन ने स्वानन्द रूप होकर उन्हे दर्शन दिये । 


इस प्रकार प्रभु जानकीनाथ का सगुण-साकार रूप जब समर्थ रामदास ने 
देखा तब उन्होने चाहा कि अपने आराध्य की मानसपूजा की जाय । बाह्य पूजा 
में बाह्य उपादानों, उपकरणों तथा पूजा द्रव्यों की आवश्यकता होती है। यह 
कभी-कभी केवल पाखड और आडबर का रूप धारण कर लेती है । अपने आराध्य 
को अपने अंत करण से समर्पित की गयी भाव सुमनों की मालाएँ तथा मानस के 
भावों का नि.शेप रूप से किया गया:एकत्रित एवम्‌-निश्छेल समर्पण ही मानसपूजा 
है। यह मानसपूजा सर्व श्रेष्ठ पूजा मानी गयी है। समर्थ रामदास के द्वारा की 
गयी मानस पूजा का स्वरूप इस प्रकार है। "४ 


तुलनात्मक अध्ययन डंडह 


गुण ब्रह्म राम की मानस पूजा 
इस मानस पूजा का वर्णन देखिए -- 


उंच सिहासन मुदु प्दासन । सुख्खें सिहासन रे देवराया ॥ 
ध्यान आव्हान आसन जाए।। पाद्य अध्यं आचमन 
काही नेरों सी रामा वीरा ॥ 
स्तान परिधान उपबोति गध । केशर कस्त्री सुगंध कांही नेणे मी 
सति मंद धूप । दीप नेवेद्य जाण । वीडा दक्षणा नीरांजन ।* हि 
रासी रामदास म्हरोे रामविस्य मी काहीं नेरे । 
राम मारा जींव प्राण । कांहीं नेणी मी रामा वीणा ॥। * 
' इस प्रकार की विस्तृत और बहुविध प्रणाली की सागोपाग मानस यूजा 
अन्यत्र कही भी देखने के लिए नहीं मिलेगी । यह मानस पूजा अपने ही ढड्भ की 
और अनोखी है । अपने आराध्य को कोई कष्ट न हो इसका बड़ी सतकंता से ध्यान 
रखा है | ऊँचे सिंहासन पर मृदु से मुदुतर और मृदुतर से मृदुतम आसन पर अपने 
प्रभु को आसनस्थ होने की प्राथंना रामदासजी करते हैं। वे आगे कहते हैं कि 
देखिए यह स्वर्ण मडप है, जिसमे रत्नों के दीपक भलमला रहे है। अगरित 
किरणों की प्रभा फैली हुई है, जो अवर्ांदीय है । नये रत्नों के जड़े गये नगीने है, 
जिसकी प्रभा भूमडल पर सुन्दरता से फल रही है। मोतियो के चदोवे अपने तेज से 
चमचमाते हैं और इघर-उधर मडराते है। उनके गुच्छो के ग्रुच्छ लटके हुए हैं जो 
शुभ्रवर्सा के है। ऐसा उत्तम स्थल हे देवाधिदेव ! और कहाँ मिल सकता है। 
इस अपार वैभव की तुलना नही हो सकती । रामदास ने इस तरह प्रार्थनापूर्वक 
उनको वेठाया और पुत्र. नमस्कार कर भगवान्‌-को स्तानार्थ आमन्रित किया। 
किर आसन पर विठाकर नाना प्रकार के उबटन आदि लगाकर अनेक सुगन्धी तेलो 
को लगाकर स्वयम्‌ अपने हाथों शरीर का मर्दन गुरू किया । शरीर मलते हुए यह 
देखा गया कि कही भी कोई मल विद्यमान नहीं था। नियमतः यथा योग्य पानी 
डालकर स्नान करवाया तथा गोले शरीर को पोछकर दिव्य वस्त्र परिधाव करवाए। 
इसके वाद केशर जैसे सुगंधी द्रव्य लगाए। केशर का सुरंग हो गया। अनेक 
प्रकार की सुगधी पृष्पमालाएँ, सुगधी मौक्तिक मालाएँ समर्पण कीं। अनेक 
आभूषण बलडडारादि सुन्दर-सुन्दर ढद्भ से प्रभु श्रीरामचन्द्रजी को पहिनाए। इसके 
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४५० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


बाद समर्थ रामदास ने पुनः उनको नमस्कार किया। धूप दीप जलाकर अनेक 
प्रकोर से अर्चना की । अनेक प्रकार के दीप मगवाकर उन्हें जलवाया तथा सुगंधी 
अगरबवत्तियाँ भी जलाई । इससे सारा वातावरण ही सुगधयुक्त वन गया। ऐसे 
दीपको से तथा नीराजन से आरती उतार कर अनेक प्रकार के पडरसयुक्त पदार्थों के 
नैवेद्य समर्पित किये । तब भगवान्‌ रामचन्द्र भोजन करने बैठे । भोजन के लिए 
अनेक प्रकार की तरकारिया, रायते, कई प्रकार के घी और मलाई से तर पच 
पकवान, सुगंधी खीर खाने के लिए वहाँ पर विद्यमान थे। तब अनेक प्रकार के 
फलो से बनाये गये मीठे पदार्थ धीमे-धीमे यथावकाश परोसे गये । दही दूध भी 
सुगधित था । इस प्रकार यथासाग भोजन करवाने के बाद प्रभु के हाथ धुलाये गये 
और उन्हे ठीक प्रकार से तकिये के सहारे विश्वाम करने के लिए बंठाथा गया । उनको 
अनेक प्रकार के फल तथा त्रयोदशग्रुणी पान के वीडे समपित किये गये । इस तरह 
सागोपाग पृजन करने के बाद समर्थ रामदास ने उन्हे नमस्क्रार किया और कहा कि 
मेरी यह मानस पूजा आप ग्रहण कीजिए । इस पर प्रभु ने उत्तर दिया ऐसी पूजा 
कर तुमने अपनी श्रेष्ठ एवम्‌ उच्च कोटि की भक्ति ही भेरे प्रति सिद्ध की है । 


समर्थ रामदास पुनः अपने आराध्य का ध्यान करते है : और कहते है कि 
अब पचारती ले आओ। उसे जलाओो क्योकि अब हमारे सम्मुख राम लक्ष्मण, 
सीता और हनुमान उपस्थित हैं। उनको समहृष्टि से देखिए। ठीक सामने खड़े हो 
जाइये और राम वनकर राम को देखिए। फिर उनकी पाद्य पूजा के वाद आचमन 
कर सकल्‍प कीजिए कि मैं यह निश्चय करता हूँ कि मैं प्रभु रामचन्द्रजी के अतिरिक्त 
और किसी को नही जानता । स्नान, परिघान, उपवीति, गध केशर कस्तुरादि 
नाना परिमल द्रव्यो से अचंनाकर कहिए कि मैं मतिमन्द आपकी क्‍या पूजा कर 
सकता हूँ ? मुझे तो पूजन करने की यथायोग्य श्रविधि तक ज्ञात नही है । मेरा 
सब कुछ रामार्पण है। प्रभु श्री रामचन्द्रजी के सिवा मैं अन्य किसी को भी नहीं 
जानता, इसलिए मत्र पुष्पादि से प्रार्थना करते हुए प्रदक्षिणा कीजिए और अपने 
आपको अपने सर्वस्व सहित रामचन्द्रजी को समपित कर दीजिए। ऐसे प्रसग में 
राम-लक्ष्मण तथा सीता भाता के गुणगान करना और रामकल्याण राग मे नित्य 
गायन करना उचित होगा । प्रभु श्रीरामचन्द्रजी व्यापक रूप से सब में विद्यमान 
है। रामदास कहते है कि मै रामचन्द्रजी के अतिरिक्त और कुछ भी नही जानता । 
मेरे प्राण और जीवनाधार प्रभु रामचन्द्रजी ही है । 
उपासना का महत्व-- 


इस प्रकार तपस्या और साधना एवम्‌ अर्चना करते-करते समर्थ रामदास ने 


तुलनात्मक अध्ययन 


अपने ही हार 


उपासता की आश्रय मात्र की व्यक्तिगत कल्याण तो 


देता है किस्तु 
इसीलिए, कहते 


अपनी 


सुनिर्मित साधना-प्रणाली से रामोपासता चलाई । 
महत्व को वे झली-भाँति जानते थ्। इसीलिए वें गर्जेना पूर्वक कहते है--- 


४५१ 


शामोपासता के 


उपासनिल! टंढे चालवाबे । भूदेव सनन्‍्तासी सदा लंदावें १ 


समाज कल्याए एवम्‌ लोक हित 


च्ज्ज 


कभी उससे सम्पन्न 


सत्कर्म घोगे दस घालवाबे । सर्वातुर्लसी मगल बोलबावें | 


जिदिचत बीए द्दी 


हो जाता है । 


हैं कि अपनी उपासना हृढतापूर्वक करते रहती चाहिए) इसके साथ 
ब्राह्मण तथा सन्‍्तों को संदा नम्रतापूर्व॒क वर्दन करना चाहिए । अपनी आय सत्कर्म 
करते हुए. व्यतीत की जाय और सवके हारा मंगल नामस्मरण करवाया जाय । 


यह मनोकामना और उपासना परियूर्ण करने के लिए समर्थ रामदास 
में चाफक्र तामक स्थान मे अपने आराध्य श्र रामचन्द्र की स्थापना की । अपनी 


# ९ 


कल्पना के अनुधार रामचन्द्रजी को शी क्षेत्र चाफक में प्चराया और उसे सगुण 


साकार मूर्ति की बे आरती करने लगे। चाफक् के उत्सव की वैभव वड़ा अपूर्व 
था[। अपने एक बरणँनत में उसका विवेचन इस भकार करते हैं“ 


चाफक्की ऐडवर्य पूरे परिस्थिति और रामचन्द्र 


द्ीपरतत किकछाचे उजलछलें द्विग्मंडछ १ 
। भर चन्द्रज्योतीचें 


भवाक्क कर्पुराचे । 


मेघ विद्युक्षतायें । दिसती तैशापरी 


दाठल्पा उभयहारी । 


जाहाली अति दादणी । प्रंढे पदाड कैचा ॥ सर्वेहिं एक 


गजर घोष वाद्यांचा । शोभतोी सहासनी । स्वामी रामदों 


यह वर्णोत साहित्य और काव्य की दृष्टि से अत्यन्त सरस 
चाफक्क के राम मन्दिर को श्री छत्रपति शिवाजी की राजकृया प्राप्त 


होगा रॉर्मे मासन्दिर को 


रामचन्द्र की आरती के लिए कर्प रादिं बढियों का ढेर सी जाता था 


ऐसा लगता था 


जी की आरती-- 


फडकती दें सिद्याएं तडक बाजती भारी ॥ है 


बन पडा है । 
थी। इसी से 


प्राप्त हो गई थी | अर 


जिनके जलाने 
कि मानो सारा 


दिग्मडल घवलीकृत हो गया हो, अथवा विद्युक्लताओं के मेघ उमड़ रहें हो । चन्के- 
ज्योतिर्याँ अपने अद्वितीय रूप से भलक उठती थी । उनकी ओर देंखकर ऐसा लगता 
“आओ कि गत सा कि मातों मुक्ता फेल के गुच्छ ही लटती रहें 
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२ समर्थगाया-- 7 ९९ १, पृ० ४११ 


हों। हें दीनवंधु । 


हे दयासिधु | 


0. >०य० रण भा + न» औ गचालाा 


डभ्ए हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


आप करुणा सागर है मैं आपकी आरती उतारता हूँ। इस आरती से हम शिवजी 
के भी अन्तःकरण को वेघ लेगे। जो कि नित्य आपकी आराधना किया करते है । 
मन्दिर में दिव्य छत्र चामर सर्वत्र लगे हुए हैं। गंख घडियाल वज रहे है। भेरी 
'बज रही है, मेघ श्रवर उसकी ध्वनि से थर्रा रहे है। दोनो ओर पताकाये फहरा 
रही हैं। चाफछ की नदी में मडराने वाली मछलियों के पुच्छ चमकते है जिससे 
रोम-रोम थर्रा उठते हैं। मृदग, करताल आदि की ध्वनि आन्दोलित हो रही है । 
हरिदास कीतंन के लिए खडे है, ब्रह्मवीणाये वज रही है। नाद का तुमुल कोला- 
हाल हो उठा है। साहित्य, नट नाव्य आदि रामचन्द्र के गरुणानुवाद मे किये जाते 
है। भक्ति का भव्य रसाल रग उमड़ रहा है। नामघोप गर्जित हो रहा है। छोटे 
बड़े राव रंक सभी इसमें सक्रिय भाग ले रहे हैं। चपक पुष्प-जाति आदि असख्यादि 
प्रकार के सुमनो से पुष्पाजलियाँ प्रभु को समर्पण की जा रही है! नाना प्रकार के 
सुगधी द्रव्यों का परिमल इतना घुल-मिल गया है, कि मानों प्रृथ्वी ही लुप्त हो गई 
हो। ब्राह्मण मत्र गाकर प्रभु को रिफाते है। सब लोग देख रहे है कि वहां पर 
उनके चरण चिहन प्रकट हो गये हैँ। सर्वत्र आनन्द का साम्राज्य है। वे लोग 
धन्य हैं, जो अपने नेत्नो से यह नेत्नों का सुख प्राप्त कर लेते हैं। ऋषि कुलो से 
आवेश्ति ये सूर्य कुल के दागरथी रामचन्द्रजी इतने अनुपम, इतने सुन्दर है कि 
उनको देखने के लिए लोगो की अपार भीड़ इकट्ठी हो गई है । इसका और अधिक 
क्या वर्णन किया जाय । सारे वाद्य इकट्ठे ही मिलकर बज उठे हैं तथा नाम 
स्मरण का घोष आन्दोलित हो उठा है। सिंहासनाधिष्टित-जगदीश-कौशल्यापुत्र- 
अयोध्यापति धनुर्धारी-रामचद्रजी की जोभा देखिए। समर्थ रामदास स्वामी के 
आराध्य की यह गरिमा मय प्रतिष्ठा है। वे आराध्य ईश्वर है और आदर 
राजा भी । 


चाफक का इतिहास प्रसिद्ध उत्सव श्री समर्थ रामदास की कृपा के आश्रय में 
एक कल्पवृक्ष बन गया था तथा उसमें बारहो महीने भक्ति, ज्ञान के फल लगते थे । 
यहाँ मुमुक्षु, सिड, साधक आदि सभी उसकी छाया मे बैठकर श्रीरामचन्द्रजी और 
सदुगुरु रामदास के कीतिगोत स्वच्छन्दता से गाते है । 


सज्जनगढ़ मे शिवाजी ने रामदास को रहने के लिए बुलाया तब उन्होनें 
शिवाजी से कहा कि चाफछ के मन्दिर के उत्सव की व्यवस्था की जाय | शिवाजी 
चाफछ में आकर स्वामीजी से मिले। तब स्वामीजी ने उनसे कहा “शिवबा ! 
तुम्हारे इस भक्ति-प्रेम के आगे हम कुछ नही कह सकते, सेवा करना चाहते हो, तो 
श्री रामचद्रजी के देवालय, महाद्वार, सीढियाँ और दीपमालाएँ बनवादों। इसी 


न 
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घटना के पूर्व तुछजा भवानी को--प्रतापगढ़ की श्री रामवरदायिनी देवी को बीमारी 
के परिहार के लिए रामदास ने स्वर्ण का कर्णाफूल चढ़ाया और उससे वरदान 
माँगा कि 'तुका तू वाढवी राजा। शज्ञीघत्र आम्हाचि देखतां। दुष्ट सहारिले मागे 
उदड ऐसे ऐकितो । परन्तु रोकडे काही | मूछ सामथ्ये दाखवी ।” अर्थात्‌ हे भवानी 
माता ! आप अपने राजा को हमारे सामने शीघ्र ही उन्‍तति की एवम्‌ उत्कर्पयुक्त 
स्थिति में पहुँचा दो । ऐसा प्रसिद्ध है कि आपकी शक्ति से अतीत काल में दुशें का 
दमन किया गया है। है माता ! आपसे पुनः यही प्रार्थना है कि अपने उसी 
सामर्थ्य को फिर से दिखाओ । 


शिवाजी रायगढ़ पहुँचकर सोचने लगे कि श्री समर्थ स्वामी की वृत्ति तो 
उदासीन है किन्तु पहले से ही उनकी आजा हमे यह मिल चुकी है कि चाफल के 
श्रीरामचद्रजी का उत्सव समारोह उत्तरोत्तर उत्कर्पपूर्णे किया जाय, जैसी उसमें वृद्धि 
होगी उसी मात्रा में राज्य की भी अभिवृद्धि होगी । स्वामीजी की आज्ञा का पालन 
इस भंक्त का भूषण है। सदग्रुरु की कृपा से और आश्षीर्वादों से राज्य विस्तार होता 
ही है, तो भी स्वामीजी की अनुज्ञा वैभव बढ़ाने के लिए नहीं मिलती, अब क्‍या 
किया जाय । सोचते-सोचते उन्होने 'दत्ताजी त्रिमल' के द्वारा दिवाकर ग्रुसाँई को 
पत्र लिखवाया कि शुभ अवसर पा यह बात स्वामीजी से निवेदन कर देना । वे 
स्वामीजी से मिले और उनके परामर्नानुसार ग्यारह ग्रामों की नियुक्ति का संकल्प 
हुआ और धूमधाम से समारोह किया जाय यह तय किया गया। उसके अनुसार 
व्यवस्था की गयी । 


इस तरह अब तक समर्थ रामदास के द्वारा निभित तन्न और साधना- 
प्रणाली का अध्ययत कर यह पाया कि स्वामीजी ने इसी के घल पर चाफढ के 
श्रीराम मन्दिर की स्थापना तथा उत्सवादि की व्ववस्था और श्री छत्तपति शिवाजी 
को आदेश आदि वातें निर्माण की । इसमें उनके सद॒गुरु बनने के बाद के सामर्थ्य 
की पहिचान हमें हो जाती है । अब हम उत्तके अपने निजी प्रारम्भिक जीवन के 
बारे में कि वे पारमाथिक क्षेत्र के साधक कंसे बने, इसे देखेंगे । 


जीवन का दृष्टिकोंणग--- 


ड्प्रूड हिन्दी और मराठो के वेष्यव साहित्य का 


रूप से सामने आ जाता है और समर्थ का अटल विश्वास और आत्मवल वचपन से 
कितया हढ था इसका पता लग जाता है। यथा-- 
वृद्ध ते म्हझती संसार करावा । जना हाती ध्यावा म्हणनी बरे ॥ 
रामदास म्हणे कथिले वेदी । तया मात्र बंदी उत्तर थोर ॥ 
< गर् >< 
सर्वस्व दुडती ऐसी जे मातोक्ति । न घरावी चित्ती साधकांनी ॥ 
रामदास म्हणो शुक्र होता ग्रुरु। परन्तु दातारु धन्य बढ्ठी ॥" 


रामदास के युग मे लौकिक जीवन कितना जटिल और सकी हो गया था 
उसे देखा जा सकता है। इधर वृद्ध लोग उन्हे विवाह कर घर-गृहस्थी वसाने की 
सलाह देते थे। क्योकि उन लोगो का ऐसा विश्वास था, कि जिन का विवाह हो 
जाता है उन्हे समाज अच्छी दृष्टि से देखता है। रामदास स्वामी कहते है कि क्‍या 
कभी समाज ने किसी को अच्छा कहा है ” वास्तव मे समाज का दस्तूर यह है कि 
भला वही है, जो किसी को डुबो दे या पूरी तरह से लूट ले। समाज के लोग 
रामदास को अपनी हृष्टि से उपदेश देते है, परन्तु वे अपनी ओर से उत्तर देते है वह 
बड़ा जोरदार है। उनसे लोगो ने कहा क्यो ईश्वर प्राप्ति के मार्ग को अपनाते हो ”? 
इससे अच्छा यह है कि विवाह कर घर बसाओ । गृहस्थ बनकर नैवे द्य, वेश्वदेव 
अतिथि भोजन आदि कार्य करने पर यदि एक ओर कुछ दोप भी उत्पन्न हो गये हो, 
तो उसका परिहार हो जाता है। ये सव बाते समर्थ को अच्छी न लगी और 
होने कहा वाल्मीकि क्‍या मूर्ख थे, जो उन्होने यह सब छोड-छाडकर भगवद- भक्ति 
का मार्ग अपनाकर मुक्त हो गये। वेद इत्यादि के द्वारा जिस मार्ग का समर्थन 
किया गया है उसी का निपेध ये समाज के तथाकथित प्रतिष्ठा प्राप्त लोग किया 
करते है। यह कितने आश्चर्य की वात है? जननी भी यही कहती है कि जो 
विवाह नही करते, उनका सर्वस्व नाश होता है। किन्तु साधको को ऐसी उक्तियों 
की बिलकुल पर्वाह नही करनी चाहिए। यदि यही सत्य मान लिया जाय तो भरत 
क्या मू्ख थे जो रामभक्ति के कारण अपनी माता को त्याग देते है। क्या दंत्येन्द्र के 
पुत्र प्रल्हाद ने अपने पिता को त्यागकर बडी भूल की ? गोविन्द से स्तेह का नाता 
जोडना क्‍या अधर्म है? रावण जैसे लकाधीश एवम्‌ अपने ज्येष्ठ भ्राता को 
विभीपरण जंसे भक्त ने त्याग दिया और भक्ति भाव से प्रभु रामचन्द्र से सम्बन्ध 
जोडा यह क्‍या सत्कर्म नही है ? रामदास कहते हैं, कि शुक्राचायं जैसे विद्वान और 
बली गुरु को त्यागकर देत्यों के राजा बलि ने भक्ति के कारण दानी बनकर अपना 





९. समर्थाचा गाथा--पद २२७, २२८, पृ० ७४ । 
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सत्पथ नही छोड़ा । तात्पर्य यह है कि अपने साधना पथ से विचलित करने वाली 
या डिगाने वाली अनेक वाते एवम विरोध सामने आने पर भी साधक को 
अपना भक्तिपथ नही त्यागना चाहिए, वरन्‌ अन्य वातों को त्याग देना चाहिए ॥ 
कलियुग मे साधना करने की सहज और सरल युक्ति एवम्‌ उपाय समर्थ रामदासजी' 
के द्वारा यही वतलाई गयी है । 


भक्ति का महत्व-- 


इस प्रकार से भक्ति मार्ग का समर्थन कर उन्होने यह निश्चय कर लिया कि 
वे इसी मार्ग का अनुसरण करेगे । उन्हें यह ज्ञात था कि उपासना मार्ग सीधा- 
साधा मार्ग नही है। प्रत्युत बहुत कठिन और कटको से भरा हुआ है। उसकी 
भयानकता और चंचलता से ऊवकर वे अपनी बात करुणापूर्ण वाणी में भगवान्‌ से 
प्रकट कर देते है-- 
घडी घडी बिघडो हा निश्चयो अन्तरीचा । 
स्हरणा बुनि करुणा है बोलतों दीव वाचा ॥* 


मनका चापल्य प्रयत्नपूर्वक हटानेका प्रयत्त करने पर भी नही दूर होता और 
सकल स्वजनों की माया नहीं छूट पाती | मैं पुन पुत्र. निरचय 'करता हूँ कि 
हे प्रभु रामचन्द्रजी आपकी भक्ति करूगा | परन्तु मेरा निच्चय ढीला पड जाता है 
अतएव हे प्रभो ! मैं करुणा से यह दीन वचन आपको यसुनाता हूँ कि मेरा निश्चय 
अटल रखो और उपासना मार्ग पर मुझे स्थिर कर दो । 
मन की चंचलता भगाने का उपाय -- 


समर्थ रामदास मन की चचलता को अच्छी तरह ममभते थे । भगवद-क्रपा 
ही इस चचलता से मुक्ति दिला सकती है, इसका अटूट विव्वास उनमें था। इसी 
वात को अनेक झूपकों द्वारा वे प्रकट करते है । यहाँ पर मन को पंछी के रूपक से 
वे समभाते है -- 


पक्ष नाहीों परी मान उडे॥ आकाश थोडे गठती लागी ॥ 
कछे वो साये पाखर सावज। रूपाचे विवज जाणवेना ॥ 
रासो रासदास दिनदि अवधारा । मायसाचा चारा तया लागी।॥। 


किसी के भी सहज पकड में न आने वाला मन होता है जो स्वभावत: चचल 
हुआ करता है। इसीलिए समर्थ अपने आराध्य से अपनी बात यो बतलाते है कि 


१. रासदासवचनातृ त-कक्णाएप्टक श्लोक ५ के अन्तिस दो चररा, प्रृ० १८२ । 
२. सर्थाची साथा--पद ६६०, पृ० र६८। 


थ्प्र्द हिन्दो और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


मन एक ऐसा पछी है जिसके पख नही है, परन्तु फिर भी यह वहुत ऊँचे उडता है । 
इसकी गतिशीलता इतनी तेज है, कि आकाण भी उसे अपूर्ण एवम्‌ अधूरा जान 
पडता है । लक्ष्य बनाकर इसे पकडना इसलिए कठिन है क्योंकि वह श्रति चचल 
है। इसका वास्तविक रूप समझ में आ ही नहीं सकता। विचित्रता यह है कि 
अपने भध्यार्थ यह पछी मानव को चुनता है। मानव ही इसका भोजन है। अतः 
हे दयाधन रामचन्द्रजी ! अपनी शक्ति से इस चचल और पकड़ में न आने वाले 
पक्षी को रोक लो । 

नोट:---ऐसे रूपको की समर्थ-साहित्य में कमी नहीं है। रामदास स्वामी 
की आध्यात्मिक काव्य साधना कितनी वलशाली और पैनी थी इसकी कल्पना हमे 
मिल जाती है। समथ्थे की भाषा गद्य की शली से युक्त है, तथा उसमें लालित्य और 
नाद माधुय नही है इत्यादि आक्षेप उनके साहित्य के बारे मे लिए जाते है, 
परन्तु वास्तव मे ऐसा नही है। उनकी अटपटी वाणी सर्वत्र वेसी नही है। उभमे 
लालित्य, ओज, नाद, माधुय अनेक काव्योचित वाते यत्र-तत्र मिल जाती है । 


समर्थ रामदास ने मानव और ससार के पारस्परिक सम्बन्ध की वास्त- 
विकता को ठीक समझ लिया था। अज्ञानी मानव अपने छोटे से अह्पज्ञान पर 
कितना अहकारी बन जाता है इसका सुन्दर विवेचन यहाँ पर रामदास स्वामी एक 
सप॑ के रूपक द्वारा प्रस्तुत करते है। यथा-- 
सपे रूपक : 
मानव और स्सार का सम्बन्ध-- 
होता अज्ञानाचे बित्ठीं। डसला देह भाव अंग्रुब्ठी ॥ 
अहृविश्व डसला व्याक्ृ्‌। वंचद्य पाचा रा मोपाछ ॥ 
उगवतां दिवसी डसला तोंडी ५ चढता बब्ठतसे मुरकुप्डी ॥ 
सुखदुखाचिया जाण। लहरी येताति दारुख ॥ 
चिघय निव लागे गोड। धन्य हरिनामाचे कडू ॥ 
बरिवरि हात भाडुनी काय । आम्यंत्तर झधुनि पाहे ॥ 
रासदासा नित्य उतार। जबक्ही चंद्य रघुवीर ॥ 
रामदास कहते है यह से अज्ञान के बिल मे था जिसने बाहर आकर देह 
भाव रूपी उगली को डस लिया, तथा उस स्थान पर अहंकार रूपी विप उगल 
दिया। उस व्याल के भयकर विप से मुक्त होने के लिए गोपाल व॑ंद्य को ही 





१. समर्थाची गाथा--पद ६६६, पु० ३०१ । 


तुलनात्मक अध्ययन ४७ 


बुलाना पड़ेगा । इस विप को वही उतार सकता है। प्रथम तो रात्रि के अन्धकार 
में इस भयंकर व्यालने डस ही लिया था। अब दिन के उजाले मे पुत्र. उसने मुह 
पर ही डस ही लिया । परिणामतः उसका विप सर्वत्र व्याप्त हुआ और लहरे आने 
लगी । इस विष के चढने पर आदमी लड़खड़ाने लगा। मानव अपने जीवन में 
अहंकार के कारण और अज्ञान के नश्षे में आकर अपनी स्थिति इतनी जर्जर और 
दयनीय वना लेता है कि सचमुच वह डाँवाडोल होने लगता है। रामदास स्वामी 
का यह वर्णन कितना यथार्थ और सटीक है। सुख और दुख की दारुण लहरे 
आकर बड़ी दारुण और हृदय विदारक परिस्थिति उत्पन्न कर देती है। इस विप- 
सिक्त अवस्था में उस व्यक्ति को विषय रसो का कड़वा नीम मीठा लगता है, तथा 
चह विपयाप्क्त होकर उसमे अधिकाधिक लिप्त हो जाता है। हरि नामस्मरण का 
मीठा अनाज उसे कठु लगने लगता है। अब ऊपरी तौर पर हाथ पर पटकने से 
क्या हो सकता है ? अन्त'करणा पूर्वक भगवान्‌ को पुकारना चाहिए। तभी उपाय 
संभव है। समर्थ रामदास ने वतलाया है कि दोनो वार डसे गये विप का परिणाम 
बड़ा भयानक होता है. परन्तु उन पर विपो का कोई प्रभाव नही पड़ता । क्योंकि 
पास ही रघुनाथजी जेसे निष्णात वेद्य बैठे हुए है, जो इन विषो का उपाय करना 
जानते है । सच है संसार में विपयासक्त वनकर मानव उसी मे लिप्त हो जाता है 
और अध पतन के -गतें में चला जाता है। परिणामत: उल्टी-सीधी बाते करने 


लगता है। प्रभु रामचन्द्रगी का आश्रय लेना ही इससे सम्पूर्ण छुटकारा प्राप्त 
करना है । 
अपने मनोबोध में समर्थ रामदास इसीलिये चेतावनी देते है-- 


समर्थ रामदास की अपने म्नन को दी गई सार्थक चेतावनी -- 


खरे शोधिता शोधिता शोधिताहे । 
3 2८ १04 
जगीं धन्य तो माउती ब्रह्मचारी ॥ 


सत्य की खोज तथा पहिचान खोजकरके ही उपलब्ध हो जाती है । खोजी 
को सदा सत्य की खोज में तत्पर रहना चाहिए। मन को इसी तरह उद्‌- 
बोधन एवम्‌ उपदेश करना चाहिए। बार-बार मन को उपदेश करने पर एक 
संस्कार उस पर हो जाया करता है। सजनो की सगति से और सहयोग से अच्छा 
निश्चय सानुराग परिपूर्रा हो जाता है । 

समर्थ रामदास ने आजन्म ब्रह्मचारी रहने की प्रतिज्ञा की और वैसा वरतने 
लगे । पर काम उनको सताने लगा तब स्वानुभूति से उनको यह ज्ञात हुआ कि जो 
१. मवाचे श्लोक रामझसकृत श्लोक संख्या १५१ और ८७ । 


४५८ हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


मुख से सदा राम नाम जपता है उसे काम किसी भी प्रकार से बाधा नही पहुँचा 
सकता । काम वासना कभी भी उपभोग से शमित नहीं होती वरन्‌ बढती है । 
परन्तु समर्थ रामदासजी का समर्थ उपाय प्रभु रामचन्द्रजी का नामस्मरण ही है । 
काम भावना का सुस्पष्ट संस्कार के द्वारा किया गयां यह उदात्तीकरण "फ्रायड 
बादियो' के लिए एक चुनौती ही हैं। समर्थ रामदास की यह सुस्पष्ट घोषणा कि 
जो हरिभक्त हैं, उनके पीछे समर्थ भगवान्‌ का वरद हस्त होने से वे कामवासना को 
मार सकने में समर्थ हो जाते है । इसीलिए ब्रह्मचरयंके आदर्श रूपमे उन्होंने हनुमानजी 
को अपने सामने रखा था। अपने जीवन मे उन्होने हनुमानजी को प्रत्यक्ष आत्मसात 
कर लिया है । तात्पय॑ यह है कि वे स्वयम॒ हनुमानजी की ही तरह ब्रह्मचारी है । 
नाम जपने वाला नामी के ग्रुणों से इष्ट और अभीष्सित घैये से सम्पन्न रहता है। 
अतः वे धैर्य से कभी विगलित नहीं होते । हरिभक्त और आदशे ब्रह्मचारी वजरग- 
बली इसलिये ससार में बरेण्य है और धन्य है। इस प्रकार समर्थ ने सत्य की 
अर्थात्‌ राम की खोज की । इस खोज में वे अध्यवसाय करते रहे । इस अध्यवसाय 
में वे अपने हृदय में राम के प्रति आस्थापूर्ण प्रेम सहित जागरुक और पूरे सतके 
थे। साधनापथ मे गलती सम्भाव्य है। अत. गलती वार-बार हो जाने पर भी 
उसे पुन. पुनः सुधारकर प्रेम पूवेक राम की साधना में दत्त चित्त हो जाते है। इस 
प्रकार प्रत्यक्ष साक्षात्कार से प्रतीति के साथ किया गया पारमाथिक अनुभव जब 
उन्हे होता है, तव उसमे रामचन्द्रजी के लिए मिलन की वेचैनी जग पडती है तथा वे 
आत्मीयता से उन्हें पुकारने भी लग जाते है । 
भक्त भगवान्‌ का सम्बन्ध--- 
समर्थ का आत्मीयता से अपने आराध्य को पुकारता -- 

देवराया धावारे। धावारे। धाबे देवराया ॥श्र्‌ ०॥ 

अहिल्या कष्टली बनी ॥ चोले करुणावचर्नीं । 

+* >८ >< 

रामदास म्हरोे भावे । न्नीद तरोी सांभाछावे ॥* 

यहाँ पर इस पद में प्रसग अहिल्या का है, जो अनेक शतकों तक झापवर् 

पत्थर होकर कष्ट भोग रही है। उसकी प्रभू को बार-बार करुणापूर्ण वाखी में 
पुकारने वाली भावना को समर्थ ने अच्छी तरह समझ लिया है। भक्त भी इसी 
तरह करुणापूर्ण भावना से अपने आराध्य को पुकारता है॥ अन्तःकरण की 
भावावस्था दोनो की चुलनीय और स्पृहणीय है । समर्थ रामदास अपनी कविता में 





१ समर्थाच्रा गाथा--पद १०३१, पृ० ३१० । 


तुलनात्मक अध्ययन डर 


अहिल्या की भावना से समरस होकर कहते है, कि गापदग्ध अहिल्या शिला बनकर 
बन में अनेक जन्मों से कष्ट पा रही थी। वह करुणा भरे वचतों में बोली कि 
है द्याधन ! मैं तो दीत अनाय बतकर आपको आतं अन्तःकररण से पुकार रही हूँ । 
आप समर्थ और दीनानाथ है। हैं दयानिधि ! आपके सिवा मेरा उद्धार कौन कर 
सकता है ? मेरे आन्तरिक भावों को पहिंचान केवल आपको ही हो सकती है। 
अतः जीघ्र दौडढकर आ जाओ । रामदास भी सानो उसके साथ समरस होकर कहते 
है कि है प्रभु रामचन्द्रजी ! दीनो का रक्षण करने का आपका विरद है अत: आप 
अहिल्या का उद्धार अवश्य करे। भाव पूर्ण वचनों से समर्थ रामदास रघुनाथजी की 
पुनः पुनः प्रार्थना करते है । 
समर्थ के आध्यात्मिक पक्ष का रहस्थ-- 

समर्थ रामदास की आध्यात्मिकता का पक्ष विवेक-वराग्य-सम्पन्न तथा 
प्रवृत्ति मूलक कर्तव्यों को स्वर्माचरण में दक्ष करने वाला और मूलतः सर्वान्तर्यामी 
भगवान्‌ रामचन्द्रजी का अधिष्ठान सदा जागरूक रहते हुए मूलतः: निवृत्तिपरक मार्ग 
की ओर उन्मुख करने वाला है। जीवन के लक्ष्य को मोक्ष और कर्म वधन से 
निवृत्त मानकर आव्यात्तमिक क्षेत्र के सिद्धातों का प्रतिपादव करने वाले प्राय. विवेक 
का महत्व भूलकर केवल व॑राग्य की बाते करते है। समर्थ रामदासजी कुशाग्र बुद्धि 
और चतुर थे इसलिए उन्होने समन्वयात्मक दृष्टि से स्वधर्माचरण में जीव को कतंव्य 
दक्ष रखकर भगवान्‌ के अधिष्ठान का सामर्थ्यं प्रदान कर निवृत्ति परक लक्ष्य की ओर 
अग्रमर किया । सदाचार सम्पन्नता और आत्मसाक्षात्कार से जीव ब्रह्मानुभृति करने 
के लिए निपुण और दक्ष बन गया। रामदासजी की यह सर्वोत्तम सफवता मानी 
जा सकती है । परमार्थ-सम्पन्न, वेराग्य-प्रवण, विवेक-तत्पर करने वाले समर्थ का 
आध्यात्मिक पक्ष क्षर्त्यत स्पृहणीय और प्राणवात्र है । ० 


सप्तम-अध्याय 


हिन्दी वेष्णव कवियों का आध्यात्मिक-पक्ष 
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सप्तमू-अध्याय 
हिन्दो वेष्णव कवियों का आध्यात्मिक पक्ष 


महात्मा कबीर के साहित्य का आध्यात्मिक पक्ष : 
कबीर की वेष्णवत्ता-- 

कवीर वैप्णवों में एम आदर्थ बंष्गाब माने जाते हू। उसकी वैंणागरदी 
विग्येपत्ता उनकी बाह्य वेपषभूपा एप उनके परिवेश पर आधारित ने क्ोझर जाचरगा- 
जन्य व्यवहार तथा उनमे अन्तर्भु त सन्‍्तो के गुंगो पर आलिय है । विय्ेक, बेशाग्प 
निरहद्धार प्रवृत्ति, सत्मग और अधहिसादिभाव कबीर में व्यक्तिगत रप से और उनके 
द्वारा अभिव्यजित माहित्य में हग्गोचर हो जानते है। वीशयब-धर्म मे मल रीति से 
निम्नलिखित तत्व पाये जाते है--१. आर्तिकता अर्थाति ईश्वर की झात्यसा लेशा 
अपने आराघ्य के साथ व्यक्तिगत सम्बन्ध । २. भक्ति की भावना एच्रमू आत्मसमर्पंगा 
कर देने की तत्परता । अपने उपास्य की उपासना गुवम तत्मम्बन्धी जाच 
प्रशाली | ३. अहिंसा की भावना किसी को भी फिसी प्रह्मर का कष्ट 
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फ्ाई हर 


| 


मद नि 


रथ 


जागरुकता । ४. धामिक उदारता एवम्‌ महिष्णुना जिससे अन्य घर्मो 
उदारता का दृष्टिकोण अर्थात्‌ उनके बिचारो के साथ सहिष्णुता का व्यवदह्यार । 
कबीर मे ये चारो बातें उनके निजी आचरण में तथा उनके चिन्तन मे 
पाते है। बसे कबीर की प्रतिज्ञा प्रसिद्ध ही है--'मसि कागद छूपों नहि कलम 
नहीं हाथ । परन्तु इसका अर्थ यह नहीं लिया जा सकता कि कबीर में अध्ययन 
शीनता न थी । सत्मद्भ का माहात्म्य वे जानते थे, इसीलिए अनेक साधु संतों के 
साथ रहकर विचार विमर्ण तथा चर्चा से उनमे बहुश्बुतता पर्याप्त मात्रा में क्षा गई 
थी। इसीलिए केवल पढने वाले मूर्खों की उन्होंने जाडे हाथो सवर लो है। 
यथा--- 
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कबीर पढिवा दूरि करि, पुसतग देहु बहाइ । 
वबावन आव्खिर सोधिक॑, ररं॑ में चितलाइ ॥॥१ 
पोयी पढ़ि पढ़ि जग मुवा, पंडित भया न कोइ । 
एक आखर प्रेमका, पढ़ें सो पंडित होइ॥ 
कवीर का मत है कि पढने का परिश्रम छोड़ देना चाहिए । और पुस्तकोंकी 





१. कबोर प्रंथावती---डा० पारसनाथ तिवारी, साखी ९१ और ३, ० २४१ । 
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वहा देना चाहिए। बावन अक्षरों में से खोजकर रा! और 'म' का मर्म ध्यान- 
पूर्वक चित्त मे लाना चाहिए। जीवन में अनुभव ही - महत्वपूर्ण होता है. क्योकि 
केवल पुस्तकाध्ययन व्यवहारशुन्य वना देता है। कबीर ने अपने अनुभव के आधार 
पर ही यह धारणा बना ली थी, कि बड़े-बड़े ग्रन्थों को पढ़कर कोई पण्डित नही बन 
सका है। प्रेम का एक अक्षर जो पढ़ लेता है उसे ही पंडित कहना चाहिए। प्रेम 
कभी क्षर नही होता और सर्व साधारणत: लोग इसी बात के: मर्म को भूल जाया 
करते है। स्मरण रहे कि यह प्रेम भक्त और भगवान्‌ के वीच का है। यहाँ आभय 
लौकिक प्रेम से नही वरन्‌ अलौकिक प्रेम से है । कवीर मानव का सम्बन्ध अलौकिक 
और अनब्त ईश्वर से जोडते है । राम के साथ प्रेम एवम्‌ भक्ति महत्वपूर्ण है । 


अनुभूति की सत्यता का आधार क्वीर की बानियों मे होने से कबीर जैसे 
सत्यान्वेपणी जो कुछ भी निर्भीकता से कह देते हैं, वह सावंकालिक सत्य की भाँति 
अन्त करण में अ्रकित हो जाता है । कर्वार ने जीवन सम्बन्धी, जगत्‌ सम्बन्धी और 
जगदीश सम्बन्धी कुछ निश्चित धारणाएँ वना ली थी जिनको समभकर हम उनकी 
दार्गनिकता का स्वरूप जान सकेंगे । 


कबीर की मान्यताएँ-- 


कवीर ने अपनी मान्यताएँ जिप्त स्त्ररूप मे निश्चित की हैं वे उनकी वुद्धि 
और भावना की कसौटी पर खरी उतरने पर ही प्रत्तिश्टित हुई हैं। कबीर की 
साधना आत्मसाक्षात्कारी है और प्रेम की मावुरी से भरी हुई है 

अलौकिक और स्वसवेद्य प्रेम के बारे मे उनका यह निवेदन है-- 


। अपने इस 


अकथ कहाणी प्रेम की कहछू कही न जाइ । 

गृगे केरी सरकरा, बेंठे घछुसकाई ॥ 
प्रेम की यह अकथनीय एवम्‌ अनिर्वचनीय कहानी ऐसी नही है, जिसे सब 
कोई मनमाने ढद्भ से अथवा दिलचस्पी लेकर कह दे । यह तो अकथनीय है । यह 
गू गे की शर्करावत्‌ अनुभूति है । ग्रूगा बकरा की मिठास का आनन्द लेकर बैठे- 
वेंठे मुसकाता रहता है । इस तरह कबीर की साधना प्रणाली मे कठोर ब्रती बने 
हुए कर्मष्यता की विज्वेपतता है। निस्पृह्ता और समदर्भिता से हो यह सम्भव हैं । 
पर इस मार्ग पर आने वाले सावक के लिये सदुगुरु और ज्ञान के प्रकाश की नितात 
आवश्यकता रहती है। जब तक इस मानव घरीर को पाकर किसी व्यक्ति ने 
परमात्मा से प्रेम नही किया तव तक उसका जीवन एकदम निरथ्ंक-सा है । यथा-- 


१. कबीर ग्रथावली-श्याससुन्दरदास पद १५६, पृ० १३६ । 


४६४ हिन्दी और मराठी के चेप्णाव साहित्य का 


प्रेम भावना-- 


कबीर प्रेम न चाखिया, चाखि न लोया साव । 
सुने घर का पाहुनां ज्यू' आचे त्यी आब ॥ 
>< रे > 
नेता नीकर लाइया, रहत वह नित्तवाम । 
पपिहा ज्यों पिउ पिउ करों, कबरे मिलहुगे राम ॥* 
कबीर कहते है कि जब तक इस अलौकिक प्रेम का दिव्य आस्वाद नहीं 
लिया, तव तक ऐसा ही समभिए ज॑से सूने गृह में कोई मतिथि आया और चला 
गया। वस्तुत' ऐसे प्रेमी की स्थिति तो यह हो कि उमके नेत्रो से नित्य आँसुओं की 
भडी बह रही हो और दिन-रात मुंह से राम नाम निकल रहा हो | जिस प्रकार 
पपीहा पीऊ-पीऊ की रठ लगाता है, वंसे ही जीवात्मा-माधक्र परमात्मा के विरह में 
छुटपटाता रहे तो अच्छा है। अपने प्रिय को देखने की-मिलने की अ्रतीव उत्कठा 
उसमे होती है। कबीर भाव-भक्ति को अपने मे ले आने के लिए कटिवद्ध है। उनके 
सामने 'नारदी भक्ति! का आदर्श है। वंष्णव भक्ति को अपनाकर भी कबीर निगुणा 
निराकार से उसे जोडकर राम मे ही अल्लाह को देख सकने की विशेषता रखते है । 
कवीर की दृष्टि से आत्मा और परमात्मा अद्व॑त है। इसी तत्व से वे अभिन्न भी 
है। 'इस अनुभूति की प्राप्ति के लिए भगवान्‌ के प्रति भक्त का आकपंण भक्ति से ही 
मिद्ध होता है । पर यह भक्ति भगवद कृपा पर निर्भर है। भवसागर से तर जाना 
आसान कार्य नही इसे वे अपने एक पद मे यो व्यक्त करते है--- 
कंसे तूं हरि को दास कहायो करि बहु नेषघर जनम गंवायो ॥टेक।। 
सुध बुध होद भज्यो नहिं साई काछयो उयंभ उदर केतांई ॥॥ 
हिरदे कपट हरि सू नह सांचो, कहा भयोौ जे अनह॒द नाच्यो । 
भूडे फोकट कछू संभारा, राम कहे ते दास नियारा ॥॥ 
, भगति नारदी सगन सरीरा, इहि विधि भव तिरि कहै कबीरा ॥ 
तू अपने को हरि का दास कहलाता है, जबकि पूरा जन्म तुने अनेक प्रकार 
के वेष परिवेश धारण करने में ही व्यतीत कर दिया। सुध-बुध रहते हुए तृने 
अपने स्वामी का भजन नही किया किन्तु दभ को अपने गाठ में बाँध लिया। जब 
तक हृदय मे कपट है, तब तक सचमुच हरि से साक्षात्कार सम्भव नही है ऐसा ही 
मानना पड़ेगा और केवल वाह्याचार से अनहृद नाद सुनाई भी पड़ा तो उसका वया 


१. कबीर ग्रंथावली-पा रसनाथ तिवारी साखी ४६ और ४८, पृ० १४७। 
२. कबीर ग्रंथावली--डा० पारसनाथ तिवारी पद ३, पृ० ४॥। 
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मूल्य है ? भगवान्‌ विता निष्कपट के प्राप्य नही है । ऊपरी आडबरों और पाखडो 
को कवीर कोई महत्व नहीं देते । कत्रीर कहते है कि इस कलियुग में 'भूठे और 
मुफ्तखोर वहुत है। वस्तुतः जो राम का नाम स्मरण करते है ऐसे हरि सेवक 
भगवान्‌ के निकट है। वास्तव में नारद की भक्ति ही ऐसी भक्ति है जो मग्न होकर 
की गई है। उसी तरह तू भी करे तो तेरा भी इस भव सागर से उद्धार हो 
जायगा । ॥॒ 

प्रव्व यह है कि क्या साधक अपने से ही सही रास्ता पा लेगा ? कबीर के 
पास इसका भी उत्तर है और वह यह है-- 
सदगुरु हो एक मात्र सावन-- 


भुरबिन दाता कोइ नहीं, जय मांगन हारा । 

तीनी लोक ब्रह्माण्ड में सबके भरतारा ॥टेका॥। 

अपराधी तिरथि चले तीरथ कहा तार। 

काम क्रोच मल भरि रहे, कहाँ देह पखारे ॥१॥* 

कागद की नौका बनी, बिचि लोहा भारा। 

सबद भेद वूझे बिनां बूईड़े मंभूचारा ॥ 

कहे कवीर भूलो कहा कह दृढ़त डोले । 

, विन सतग़ुर नहिं प.इए घट ही में बोले ॥* 
सद्युरु के बिना कोई दाता नही है । इस ससार मे यदि मागना हो तो 

सद्गुरु से ही मांगना चाहिए । त्रेलोक्य और ब्रह्माण्ड में सबके उद्धारकर्ता यदि कोई 
हो सकते हैं तो एकमात्र सदगुर हैं। अपराधी यदि तीर्थों में जाकर तीथ्थ यात्रा 
इत्यादि करता है तो क्‍या तीर्थ उसको दोप से मुक्त कर देंगे ? जब तक काम, क्रोध, 
मोह, मदादि मलों से शरीर भरा हुआ है तब तक देह प्रक्षालन का क्या मूल्य है ? 
अन्तस्‌ की शुद्धि आवच्यक है यदि वह नही हुई है तो सारे प्रयत्वत बसे ही सिद्ध 
होगे, जैसे कागज की नौका में लोहे का बोझ ढोसने का प्रयत्त करना । चब्द का 
रहस्य विना जाने मझवार मे गोते लगाते रहता पड़ता है। कवीर कहते है कि 
हें जीवात्मा तू कहाँ भूलकर भटक गया है, तथा क्‍यों व्यर्थ ही ईश्वर को सर्वत्र 
खोज रहा है ? सद॒गुरु के बिना तुके उसका रहस्य ज्ञात नही हो सकता । वह तो घट 
में ही है और घट से ही वोलता है । अतएव वे आगे चलकर समझाते हैं -- 





१. कबीर ग्रंथावतली--डा० पारसनाथ तिवारी साखी २ और ९३, ए० १३५-३६ । 
२. कबीर प्रन्धावली--डा० पारसनाथ तिवारी साखी २ और १३, 


पृ० १३६-१३६ । 


४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


सदगुरु महिमा-- 
सतग्रुर सवां न को सखा, सोधी सई न दाति । 
हरिजी सवां न को हितु, हरिजन सई न जाति। 
सतग्रुरु हमपर रीक्तिकरि, कहा एक परसग।। 
बरसा बादल प्रेम का भीजि गया सब श्रग ॥।" 


सद्गुरु के समान सखा, मित्र एवम्‌ आध्यात्मिक मार्य के साधनों का प्रदाता 
कोई नही है, इसे चाहे तो हू ढकर देख लीजिए। भगवान्‌ के समान कोई आराध्य 
और भक्त की तरह कोई जाति नहीं है। अच्छा ही हुआ जो गुरु मिल गए अन्यथा 
बडी हानि हो जाती । जैसे पतिगा दीपक की ज्योति पर आक्ृष्ट होकर रूपटता है 
और अपने को जला बंठता है, उसी तरह विना गुरु के हमारी भी यही स्थिति हो 
जाती है। सदुगुरु की महिमा अनन्त है और उन्होने मुझ पर अनन्त उपकार किये 
है। मुझे ज्ञान देकर उस सर्वव्यापी परब्रह्म को देखने की दृष्टि हृदय के नेत्रो को 
खोलकर प्रदान की है। सदयुरु ने हम पर रीक्ृकर एक ऐसा मामिक प्रसग तत्वा- 
न्वेपण का छेडा जिससे भगवान्‌ की भक्ति का बादल हम पर आकर बरस पडा 
जिससे मेरे सारे श्रग भीग गए। सद्गुरु के प्रति अपार और सहज कतज्ञता के भाव 
कवीर ज॑से साधक ने यहाँ पर प्रकट कर दिए है। कहा जा सकता है कि कबीर 
की साधना वेयक्तिक पुरुषार्थ, सयम और विवेकाश्चित है। गुरु ने कबीर जसे साधक 
को परब्रह्म से साक्षात्कार कर सिद्ध बन जाना सिखाया | उसके प्रेम मे छककर वे 
वार-बार उसके विरह की अनुभूति करने लगते है । 
उपास्य की चाह-- 
सर्वव्यापी, अनन्त, ईच्वर, राम अल्लाह को प्राप्त करने की चाह प्रेमी 

कबीर में वडी तीकन्न गति से विद्यमान है। देखिए-- 

चकई बिछुरो रेनिको, आइ मिले परभात्ति । 

जे नर बिछुरे राम सो, ते दिन मिले न राति ॥ 

विरहा बिरहा सत्ति कहो, घिरहा है सुलतान । 

जिंहि घटि बिरह न सचरे, सो घट सदा ससान ॥।* 


चक़वाकी रात्रि समय मे चक़वाक से बिछुड गई है। प्रभात आने पर वह 
चक्वांक से मिलेगी । परन्तु जो नर राम मे विछूड़ जायेगे उत्के लिए न तो दिन है 





१. कबीर ग्रस्धावलो--डा ० पारसनाथ तिवारी साखोी २५-३४, पु० १३६-४० । 
२. कबीर ग्रन्थावली--डा० पारसनाथ तिवारी २-४ तथा २-१६, प्ृ० १४३ । 
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न रात । उनके विरह की व्यग्रता का क्रितना दारुण वर्ण है। राम के विरह की 
सच्ची आग जिनके अन्त.करण मे जाग पड़ी है वे धन्य हैं। कबीर इसीलिए कहते 
है कि विरही भगवान्‌ की कोई खिल्ली न उड़ावे । वास्तव में भगवदु-विपयक रति, 
स्नेह आदि भावनाएँ हृदय मे उत्पन्न होना ही कठिन है। अतएवं जिन साधको के 
अन्तःकरण में भगवान्‌ को प्राप्त करने की तीत्रता है, जो उनके विरह में दु ख-कातर 
है उनकी विरह भावना को बुरा नहीं कहना चाहिए । क्योंकि वह तो सब तरह से 
सर्वश्र ए भावना है। वास्तव में जिस मानव के अन्तःकरण में यह भावना उत्पन्न 
ही नही होती उसको स्मगानवत मानना चाहिए। कवीर की यह चेतावनी सार्थ 
और समीचीन ही है । 
ब्रह्म का स्वरूप-- 
कवीर जिसके विरह में इतने वेचेन रहते है, उस राम का स्वरूप भी देख 
लेना उपयुक्त होगा। रामानन्द के द्वारा प्रदत्त आध्यात्मिक ज्ञान से कबीर ने रामके 
निगु णा अलख स्वरूप में मन रमाया । कबीर का प्रियततम “राम” किसी सीमा में 
वद्ध नही है, क्योंकि वह ब्रह्म अगम, अगोचर, अपार और सबसे अलग है । यथा-- 
नाद बिंदु ते अगम अगोचर पाँच तत्व ते न्यारा । 
तीन गुनन ते भिन्न है पुर जो अलख अपारा॥ 
“कबीर । 
यह ब्रह्म इन सबसे परे है अत उसका वर्णन कैसे सभव है ? कवीर की 
व्यग्रता दर्गनीय है--- 
भारी कहाँ तो बहु डरो, हल्का कहो तो भूठ । 
में का जानों रामफू', नेनां कबहू न दीठ ॥* 
>< क्र व 
निरगुन राम जपहु रे भाई। 
अविगत की गति लखी न जाई ॥| 
कहै कवीर सो भरमे नाहीं । निज जन बेठे हरि की छांही ॥९ 
कबीर का यह ब्रह्म, नाद, बिंदु, पाचतत्वों से परे और न्यारा है, तथा तीनों 
गुणो से भिन्न, अपार अलक्षित पुरुष है। उसको भारी कहना . भयावह है । हल्का 
कहना सरासर भूठ है+ अतः वे कहते हैं कि जिसे मैंने नेत्रो से कभी नहीं देखा, 
उस राम को मैं कंसे जान सकता हुँ? कवीर का यह तक॑ अकास्य है । इसीलिए 


१. कबीर ग्रत्थावली---डा० पारसनाथ तिवारी साखी €, पृ० १६३ 
ड्‌ 8 के पद १६३, घू० बह 
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निर्गुण राम का जप करो यही उतकी घोषणा है। अविगत की गति ससीम से 
कंसे लखी जा सकती है ? चारों वेद, स्मृतिया और पुराण तथा भाषा-णिक्षा, 
व्याकरण आदि कोई उसका मर्म नही पा सकते । शेप नाग, गरुड जैसे वाहन, तथा 
चरण चाँपने वाली कमला तक इस रहस्य से अनभिज्ञ रही । परन्तु कवीर अ्रम में 
नही पड़े वरन्‌ हरि की कृपा छाया में उनके भक्त वनकर बेठे हुए हैं । 

ओऔपनिपदिक ऋषियों का अवाड मनस-गोचर-ब्रह्म और कबीर के ब्रह्म में 
कोई विशेष अन्तर नही दिखाई देता । 'माण्डूक्य उपनिपद' में ब्रह्म के बारे में यह 
बतलाया है-- 

अजम निद्रमस्वप्नमननामकसरूपकम्‌ । 
सक्ृद्धिभात सर्वज्ञ| नोपचारः कंचन ॥* 

यह ब्रह्म जन्म रहित, (अज्ञानरूप) निद्रा रहित, स्वप्नशून्य, नामरूप से 
रहित नित्य प्रकाशस्वरूप और सर्वज्ञ है, उसमे किसी प्रकार का कोई कर्तव्य नहीं 
है। उसका स्वरूप स्पष्ट रूप से यों घोषित है-- 


नाना प्रज्ञं न वहिष्प्रभ नोभयतः प्रज्ञं त प्रज्ञानवनं न प्रज्ञं नाप्रजस । 
अदृष्टसव्यवहायंमग्रात्यमु लक्षणमचिन्त्यम्‌ व्यपदेश्यमेकात्मप्रत्यय ॥ 
सारं-प्रपंचो पशर्म शान्त शिवमद्ठ त॑ चतुर्थ भन्यन्ते स आत्मा स विज्ञेयः ॥| 


विवेकी जन तुरीय ब्रह्म को ऐसा मानते है कि वह न अन्तः प्रश्न है, न 
बहिष्प्रज्ञ है, न उभयत्तः (अन्त्व हि:) प्रज्ञ है, न प्रज्ञानघन है, न प्रज्ञ है और अप्रज्ञ 
है। बल्कि अहृष्ट, अव्यवहायं, अग्राह्मय, अलक्षण, अचिन्त्य, अव्यपदिष्य, एकात्म, 
प्रत्ययसार, प्रपच का उपशम, जान्‍्त, शिव और अद्वत रूप है। वही आत्मा हैं और 
वही साक्षात्‌ जानने योग्य है। उनका कोई लक्षण वही है और न वह पकड़ मे आ 
सकता है। 

कबीर का राम कुछ इसी प्रकार का है जिसकी वे अपने मन मे धारणा 
वनाते हैं। इसलिए उसे 'सैना बना” से कैसे समकाया जा सकता है। ब्रह्मानुभूति 
तो कबीर कर लेते हैं पर उसे प्रकट कर लक्षण सहित कैसे व्यक्त करे ? ग्रूगे की 
शर्करा का आस्वाद गूगा ही जानता है। निश्चित वह दाशरथी राम नहीं है क्योकि 
दशरथ सुत तिहुं लोक वबखाना। राम नाम का मरम है आना?, मानने वाले 
कबीर उसकी अनुपमता अपने ढद्क से इस प्रकार बतलाते हैं-- 


१. साण्डुक्योपनिषद श्लोक ३६, पृ० १७३ ॥ 
२. श ७, पृ० ५२। 
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रास के नाइ नीसांन बागा, ताका मरम न जाने कोई । 
कहे कवीर तिहू लोक विवर्जित, ऐसा तत अनूप ॥।) 
कोई भी राम का मर्म नही जानता । भूख, तृष्णा ग्रुण इत्यादि के परें 
होने से सारे घट-घट के अन्तर मे वही रमता है। वेद, भेद, पाप, पुण्य, ज्ञान, 
ध्यान सबसे विवर्जित होने पर भी वह ऐसा अनुपम तत्व है कि उसे अनिवंचनीय ही 
कहा जावेगा । उसका तेज ऐसा हैं कि अनुमान तक नही किया जा सकता । 
कंवीर उससे परिचय करने का अज्भु बतलाते है*-- 
पारब्रह्म के तेज का, कसा है उनमान | 
कहिबे कू सोभा नहीं देखे ही परवांन ॥॥ 
पानी ही ते हिम भया हिम हिम ही गया बिलाइ ॥ 
जो कछु था सोइ भया अब कछु कहा न जाइ ॥ 
देखो करस कबीर का, कछु पुरवला लेख। 
जाका सहल न घसुति लहै, सो दोसत किया अलेख ॥ 
परतव्नह्म के तेज का कोई अनुमान नही किया जा सकता । कहने से उसकी 
शोभा असली रूप में वर्णान ही नही की जा सकती प्रत्युत उसे देखकर ही समझा जा 
सकता है। गूगे की जरा, देखकर समझना जैसे विलक्षण प्रयोगों से कबीर के 
ब्रह्म का यह विलक्षण स्वरूप सबके पहुंच के बाहर की बात है । एक सुन्दर दृष्टांत 
देखिए, पानी से हिम बनता है हिम पिधलकर पानी बन जाता है अतः जो वास्तविक 
स्वरूप था यही तत्व पुनः बन गया । कुछ कहने के लिए बचा ही नही वह अनिर्वच- 
नीय है । कवीर का भाग्य कुछ ऐसा अपूर्व है कि पूर्व जन्म का फल ऐसा फलित 
हुआ, कि उसके शून्य महत्व मे परब्रह्म को उन्होंने अपना मित्र बना लिया जिसे 
मुनि भी नही प्राप्त कर सके थे । कवीर का एक पद इसे और स्पष्ट कर देता है- 
सन्‍्तो घोला कांसू कहिये । 
प्यड ब्रह्मांड छोड़ि के कथिये, कहे कबीर हरि सोई ॥१र 
हे सन्‍तो ! इस अनिवंचनीय ब्रह्म का विवरण कर क्यो धोखे मे रहते हो ? 
गुण ही में निगु खा है और निगु ण मे गुण है अत. इस सरल रास्ते को छोड़कर 
कहाँ व्यर्थ भटक रहे हो ? लोग उसे अजर अमर इत्यादि कहते हैं पर वास्तविक 
१. कदीर ग्रंथावली---डा० श्यामसुन्दरदास पद १ ६।॥ 
२. कबीर ग्रन्थावली--डा० पारसनाथ तिवारी साखी २ और € तथा २२, 


8४० १६७, १६८, १६६ | 
कबीर ग्रत्थावली--डा० स्यामसुन्दरदास पद १८०, पु० १४६ । 
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बात कोई नही कहता । वह तो अलख निरजन राय है, अगम्य है। निषेबात्मक 
रूप मे कहना भी घोखा है। यह भी ठोक है कि कोई स्वरूप, वर्ण नही है परन्तु 
बह घट-घट मे व्याप्त है अर्थात्‌ वह सब मे समाया हुआ है । पिण्ड गौर ब्रह्माण्ड की 
कोई-कोई विवेचक बाते करते हैं। पर वे सब वाते देश काल परिस्थिति में सीमित 
है। परब्रह्म तो असीम है उसका न तो आदि है न अन्त । तात्पयं यह है कि वह 
पिण्ड और ब्रह्माड से भी परे है। कवीरदास कहते हैं कि उनका हरि इन सब से 
परे है । वह सग्रुण और अग्रुण के भी परे है। कबीर तो निग्रुण का ध्यान करते 
है, सगुण की पूजा करते है और निरजन एवं अल्लाह राम को हृदय से नमस्कार 
करते है । 
कवीर तो अपने रामराई को सर्वत्र परिपूर्ण देखते है। अपने प्रियतम को 
कसे पहचाना जाय ? कवीर के ढड् से जानना है तो देखिए-- 
कस्त्री कुप्डल बसे, स््रिग ढूढे बनमांहि। 


>< >< >< 
पुहुप बास तें पातरा, ऐसा तत्त अनूप ॥7 


कस्तूरी-मृग जिस तरह अपनी नाभि में स्थित कस्तूरी की सुगव से आहइृष्ट 
होकर व्यर्थ ही जगल में उसको खोजता फिरता है वसे ही राम घट-घट में होने पर 
भी साधक दुनिया भरमे उसे खोजता फिरता है । साधक को व्यर्थ की खोज छोडकर 
अपने भें ही उसका दीदार करना चाहिए । जिस तरह नेत्रो मे पुतली है वेसे ही घट 
में ब्रह्म है। मूर्ख लोग इसे नहीं जानते अतः व्यर्थ वाहर खोजते रहते है। जिंसका 
कोई मुख नही, जिसका कोई सुन्दर असुन्दर रूप नही वह तत्व ऐसा अनुपम है जैसे 
पुष्प की पत्तियाँ और सुगधादि । वास्तव में ये सभी एक ही हैं अलग-अलग नहीं । 
भक्त और भगवान्‌ के विभिन्न सम्बन्ध-- 
भावात्मक ढद्भ से कवीर कभी उसे 'माता' तो कभी 'स्वामी' और कभी 
“पप्रियतम” भी कहते है । जैसे-- 
हरि जननी में बालक तोरा । 
काहे न ओगुण बकसहु मेरा ॥॥ 


सुत अपराध करे दिन केते, जननी के चित्त रहे न तेते ।॥। 
कर गाँह केस करे जो घात्ा, तऊ न हेत उत्तारे माता ॥ 
फहे कबीर एक दुधि विचारी, बालक दुखी दुखी सहतारी ॥ 


१. कबीर ग्रन्यावली - डा० पारसनाथ तिवारी, साखी १, पृ० १६२ साखी २, 
पृ० १६३ तथा साखी ७ प्रृ० १६३ । 


२. कबीर ग्रंथावली--डा - श्यामसुन्दरदास पद १११, प० १२३ । 
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माता के प्रति पुत्र का विनम्र भाव जननी को उसके सारे अपराध क्षमा 
करने के लिये विवश कर देता है। माता स्वभावतः उपकारी होती है वेसे ही हरि 
भी जननी के स्वभाव से वालक कवीर पर अपनी कृपा रूपी वात्सल्य की कृपा करें। 
हरि से की गई यह प्रार्थना वडी अनोखी है । 

वही कबीर दूसरी जगह अपने आपको राम की वहुरिया भी कहते हैं जसे-- 

हरि मेरा पींव माई, हरि मेरा पीव । | 
कहे कबीर भो-जलि नहिं आऊ ॥*१ 

अपने हरि- प्रियतम को छोड़कर मुझ से एक क्षण भर भी कंसे रहाजा 
सकता है ? मैं हरि प्रियतम की वहुरिया हुँ तथा मेरे राम बहुत बड़े हैं और मैं 
उनकी छोटी सी दासी हूँ। मैंने अपने प्रियतम के लिए सारा सिगार सवारा है अतः 
उनसे ही प्रार्थना करती हूँ कि हे प्रियतम ! मुझे आकर क्‍यों नहीं मिलते ? इस 
बार मैं जब अपने प्रिय से मिलने जाऊँगी तो मेरा अवश्य उद्धार हो जायगा। मुझे 
इस भवजाल मे पुनः नहीं आना पडेगा । 

कबीर कम और पुनर्जन्म के सिद्धात को मानते हैं। इसीलिए वे बड़े भाग्य 
से और अनेक जन्मों की साधना से रीके हुए प्रीतम से कहते हैं--- 

बहुत दिनन में श्लीतम आए। 
भाग बड़े घरि बेठे आए धहेका। रे 

कहे कवोर में कछू न कीन्हां । सहज सुहाग राम सोहि दीन्हा ॥7 

यह मेरा अहोभाग्य है कि मेरे घर मेरे प्रियतम पधारे । अपने घर मैंने 
उनको बेठे-वंठे ही पा लिया। उनके साथ मगलाचार करने में तथा “राम” का 
रमास्वाद करने मे अपनी जिह्ना को लगा रखुगी। जीवात्मा के यह प्यार भरे 
उद्गार हैं, कि मैंने तो कुछ भी नही किया परन्तु मेरे प्रिय ने सहज ही मुझे अपना 
सौभाग्य प्रदाव कर दिया । मैं तो निराग हो गई थी, पर मेरे मन्दिर में प्रकाश 
हुआ और मैंने अपने प्रिय को लेकर सुखपूर्वक शयन किया । इसमे उनका ही बड़प्पन 
है मेरा तो इसमे कोई भी महत्व नही है । 

नाथ, योगी, सूफी, वेदांत आदि सिद्धांतों के अनुसार और उपनिपदों मे 
वर्णित ब्रह्मानुभूति का प्रभाव कबीर पर पडने से वे ब्रह्म का साक्षात्कार कभी सिद्धो 
की होली मे, कभी प्रेम की पीर के साथ, कभी अकखड़ निरजनी योगी की तरह तो 





न 


- कबीर ग्रंथावली--डा० व्यामसुन्दरदास पद ११७, प्रृ० १२५। 
* कबीर ग्रन्थावली--डा० पारसनाथ तिवारी पद ६, पु० ६१. 
- कबौर ग्रन्थावली--डा० पारसनाथ तिवारी पद ६, पृ० ६ । 


न्प्ण अफे 


४७२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


कभी ज्ञानी ऋषि-मुनियो की तरह परात्पर ब्रह्म का निरूपण करने लगते है । 
इसलिए उस विलक्षण ब्रह्म की पहचान करना कठिन हो जाता है। वास्तव में वे 
धरे सु' परचा भया' ऐसा जब कहते है तो लगता है कि उनका यह पूर्ण-ब्रह्म से 
किया गया साक्षात्कार एकदम आध्यात्मिक है । 5 
ब्रह्म का व्यक्त स्वरूप-- 

अपनी अव्यभिन्नारी निष्ठा से अव्यक्त ब्रह्म के व्यक्त रूप का भी कभी-कभी 
वर्णन वे करने लगते है--- 


भजि नारदादि सुकादिवन्दित, चरन पंकज भासिनी । 
कहै कबीर गोव्यद भजि, परमानन्द वदित कारखणा ॥" 


इस पद को पढ़कर उनकी सगुण भावनिष्ठा सहज समझ में आ जाती है । 
अज्ञान के घुघट का पट हटाते ही प्रियतम मिलते हैं इस पर कबीर का पूर्ण विश्वास 
है। निगुण राम को स्मरने से जीवात्मा हरि को तजकर अन्यत्र कही नही जावेगी, 
इसे वे जानते है । जब साधक पूर्ण भक्त वन जायगा तो ऐसे भक्त के लिए अल्लाह, 
राम, नरसिह भेष भी ले सकते है, यह उन्हे मान्य है। तात्पयं यह है कि कबीर की 
भक्ति मस्ती और मौज से ओततप्रोत है। वंष्णव होने के नाते कबीर ने केशव, 
मुरारी, गोविन्द, राम आदि नामो से अपने आराध्य को पुकारा है। राम-रग में 
मतवारे होकर एक ओर अपना बुनकरी व्यवसाय सम्हालते हैं, तो दूसरी ओर ईश्वर 
भजन तथा साधु-समागम करते रहते है । 


साया का स्वरूप -- 
कबीर मोक्ष प्राप्ति मे माया को बाधक समझते है-- 
साया महा ठगिनी हम जानो । 
भगतां के भगतिनि होइ बंठी तुरका के तुरकानी ॥ ४ 
माया अनेक रूपात्मक है अत. वह साधक को किस रूप में आकर ग्रस लेगी 
इसका कोई ठिकाना नहीं है । महा-ठग्रिनी-माया बहुरूपिनी बनकर त्रिग्रुण के फाँस 
से अर्थात्‌ फन्दे से सवको मधुर वचनो से फँसाती रहती है। किस-किस के साथ वह 
क्या-क्या होकर बैठी है इसका पूरा हवाला कबीर ने इस पद मे दे दिया है । सबके 
मार्ग मे मूतिमत बाधा के रूप मे वह आ विराजी है। कबीर ने माया को प्रसव- 
धमिणी माना है। क्योकि वह उत्पन्न होती है और नष्ट भी होती है। कबीर 
माया की घोर निदा स्थान-स्थान पर करते है । साधक, जीवात्मा को माया वाना 
अआतियो के चक्‍कर मे डालती रहती है । देखिए-- 





१. कबोर ग्रन्थावली--डा० श्यामसुन्दरदास पद ३६२, प्ृ० रपृथ८प 
२. कबीर ग्रन्धावली--डा० यारसनाथ तिवारी पद १६३, पृ० ६५ । 


तुलनात्मक अध्ययन ड७३ 


मीठी _मोठी साया तजी न जाई, 

. अग्यानी पुरिष को भोलि भोलि खाई ॥।टेका। 
कहे कबीर पद लेहु विचारी, 
संसारि आइ माया किनहूं एक कही पारी ॥ 


यह मीठी प्रतीत होने वाली माया को कौन त्याग सका है ? विशेषतः यह 
अज्ञानी को पूर्ण रूप से ग्रस लेती है । ससार को माया के सग्रुण और निगु ण दोनों 
रूप प्रिय है। लक्ष्मण और गोरखनाथ जैसे विवेकी और सयमी ही इसे परिपुरां 
रूप से त्याग पाये हैं। कीटको से-लेकर हाथी तक मे इसका साम्राज्य व्याप्त है । 
सारे त्नैलोक्य को खाने वाली माया को कौन रोक सका है ? अर्थात्‌ उससे कौन 
वच सका है । ससारी भाइयों को कवीर ने इसीलिए माया से सजग रहने की 
चेतावनी दी है । 

कवीर ने माया को स्पष्ट रूप में वेश्या के समान सरे बाजार में बेठकर काम 
के बधनो से बाधने वाली कहा है। माया और मन का सम्बन्ध घनिष्ट होने से 
मन' के सारे विकार माया के साथी है, अतः इनसे बचना चाहिए। भक्त और 
भगवान्‌ की प्राप्ति मे तथा जीव और ब्रह्म की प्राप्ति मे माया बाधक वन॒ती है । एक 
कवीरोक्ति है: दे मु 

वाया मुई न जन सुआ मरि सरि गया सरीर ।! --कबीर। 

न तो माया नष्ट हुई न मायालिप्त साधक नष्ट हुआ। वरनत केवल शरीर 
मात्र नष्ट हो गया । कबीर इसीलिए अपने राम से कहते है कि हे राम !_ आपकी 
माया दहद्व मचाती रहती है । कामिनी और कंचन के फेर में यहु सब को डाल देती 
है, कबीर कहते है कि सन्‍्तों ! हमने इसीलिए राम-चरण मे प्रीति मान रखी है । 
कबीर ने सारे मार्ग अपनाकर देख लिए और अन्त मे जो उनको सार रूप एवम 
सरस जान पड़ा वह मार्ग इस प्रकार है । 

सर्व रसाइन में किया, हरि रस सम नहिं कोइ ! 
रचक घट में संचरे, तो सब कंचन होइ ॥र 

हरि के समान और सुरस कोई साधन नही है। घट में एक क्षण भर भी 
यदि उसका संचार हो जाय तो उसका स्वर बन जाता है। तात्पर्य यह है कि 
भगवद्‌ भक्ति के पारस स्पश से शरीर रूपी कुधातु भी स्वर्ण जंसी अच्छी धातु वन 

जाती है। अर्थात्‌ जीवन सफल और सार्थक हो जाता है। 


१. कबीर ग्रंथावलो--डा० श्यामसुन्दरदास पद १६२, पृ० १६६ । 
र्‌ शक 95 साखी ८।१६८, १० १७॥ 


४७४ हिन्दी और मराठी के चेष्णव साहित्य का 


कबोर का मानववादी और समन्वयात्मक दृष्टिको ण-- 


कबीर के राम रसायन ने तदयुगीन जन साधारण को विकार मुक्त कर 
अपनी सामयिक समस्याओ से ऊपर उठाने का पथ प्रशस्त किया । कबीर का भक्ति- 
मार्ग वैयक्तिक साधना का मार्ग होकर भी एक सामाजिक सस्कार निर्माण करने की 
क्षमता रखने वाला मार्ग है। वाह्य भाडम्बर और पाखण्डो से युक्त वातावरण मे 
हृदय से की जाने वाली भक्ति के योग्य भावावस्था का कबीर ने निर्माण किया, यह 
उनकी सबसे बडी देन है। कवीर ने व्यक्ति के अहकार का विसर्ंव कर उसे 
प्लौकिक और उदात्त तत्व की ओर अग्रसर होना सिखाया देखिए-- 
तू तु करता तू' भया, मुभमें रहीन हू । 
वारी तेरे नाऊ परि, जित देखों तित तू ॥ 
सुमिरत और भजन से एक सुसंस्कार मनुष्य पर प्रभाव डालता है। “यह 
मेरा', यह तेरा' आदि का सघपषं लुप्त हो जाता है। सबसे सुन्दर चीज यह हो जाती 
है कि अहं भावना का समुल नाश हो जाता है। साधक में जब अह भावना नहीं 
रहेगी तब वह जिधर देखेगा उधर उसे अपने इष्ट के सिवा और कुछ दिखाई ही 
नही पड़ेगा । 
कबीर की तत्वदर्शी और सार ग्रहिणी प्रतिभा ने एकदम मौलिक रूप मे 
अपने विचारों को फक्कडासे ढग से और अक्खडाने मनमौजी स्वरूप में व्यक्त किया 
है। ऐसा करते हुए तथा कथित पडितो, मुल्लाओ को उन्हे फटकारना पडा है। 
पर वे उसमे चूके नही है । असत्य और भिथ्या से उन्हे चिढ़ थी, इसलिए कड़े शब्दों 
में डटकर उन्होने उसका मुकाबला किया है। अपने घर को जलाकर घर फूंक 
मस्ती से वे बेहद के मंदान से आए थे । तभी तो उन्होने एक जगह कहा-- 
कबीर यह घर है प्रेम का, खाला का घर नाहि। 
सीस उतारे भुई घरे तब पेंठे घर साहि हे 
यह तो प्रेम एवसू भक्ति करने वालो का मार्ग है, अत. कोई यह न समझे 
कि यह एक सस्ता और सरल मार्ग है। यह किसी खाला-मौसी का घर नही हैं कि 
यहाँ पर जो चाहे सो आ जावे । इस मागे का साधक प्रथम अपना सर उतार कर 
जमीन पर रखे तब इसकी मर्यादा मे प्रवेश करे। आध्यात्मिक मार्य पर चलना 
'किसी ऐरे गेरे का कार्य नही है । कबीर की यह चेतावनी उन्तके लोककल्यास्पोन्मुख 
प्रधृत्ति से ही अभिव्यजितं हुई है। कबीर के युग में घामिक क्षेत्र मे कई साधनाएं 


१. कबीर ग्रथावली--डा० पारसनाथ तिवारी साखो ६, पृ० १४६। 
२, 8 डा० श्याससुन्दरदास साखी' १६, पृ० ६६ 


तुलनात्मक अध्ययच डजए 


पु 


प्रचलित थी, तथा उनमें आडम्बर बहुत बढ गये थे । कबीर ने इन सब के - विरुद्ध 
जोरदार शब्दों में मोर्चा लिया । इस दृष्टि से कबीर वहुत बडे क्रान्तिकारक थे । 
उन्होने देश मे, समाज में, धर्म मे, साधना मे तथा सर्वत्र इस ढकोसलेवाजी के 
विरुद्ध आवाज उठाई तथा सहज और विवेक पर आधारित साधना प्रणाली को 
अपनाया । सत्य के तत्व के दर्शन उन्हे जहाँ भी हुए, उसे कबीर ने स्वीकार किया 
तथा उसको प्रतिष्टित कर प्रसारित किया । कवीर यो व्यक्तिगत-सांधना के साधक 
थे। परन्तु उन्होने सत्याचरण और विवेकाश्चित साधना का उपदेश लोगों को दिया 
तथा इसे ईश्वर प्रेरित कर्तव्य समभकर पूर्ण किया देखिए-- 


कबीर का समन्वयवादी दृष्टिकोण-- 
कहरे जे कहिबे को होई । 
नां को जाने नां को माने, ताथ अचिरज मोहि ॥ठेका। 
- सोहि आज्ञादई दयाल करि, काहू कू समकाइ। 
कहे कबीर मै कहि कहि हारुयो, अब मोहि दोस न लाइ ॥ 


कवीर के युग की अव्यवस्थित दशा का चित्रण करने वाला यह पद है कोई 
किसी की वात नहीं सुनता था और कोई किसी की वात नहीं मानता था । कवीर 
को इस पर आइचये हुआ । भलाई की वात भी लोगो को जँचती नहीं थी। सब 
अपने-अपने रग में रगे हुए, लोभी, अभिमानी, दर्भी और पाखंडी बन गए थे । सब 
आपस का भाई चारा तक भूल गए थे । "मैं! और 'ेरा' इसी की स्वार्थ भरी दृष्टि 
उनमें लवालब भरी हुई थी । इस ससार के जल में पापी बनकर वे अपने जीवन 
को पकिल कर रहे थे और अपार रूप से उसी मे डूब रहे थे। कबीर को भगवान्‌ 
की आज्ञा मिली थी कि इनका उद्धार करो । इसीलिए सदाचार और नीति आदि 
का उपदेश कबीर ने दिया । अन्यथा उनको क्या पड़ी थी कि वे किसी को समझाने 
जाते । ससार का शायद यही नियम है कि किसी का भी भला कीजिए तो वह उसे 
कभी अच्छा नहीं लगेगा । कबीर ने भी यही अनुभव किया । पर अपना कतंव्य 
पालन करते हुए वे उपदेश देने से न चुके । परन्तु उनको यह कहना ही पडा कि मैं 
तो कहते-कहते थक गया हूँ लोग अपनी वुरी आदते नही छोडते मुझे अब कोई दोष 
नही दे सकता । 

चे कहते थे मेरा तो एक अल्लाह निरंजन राम है। हिन्दू और तु दोनों 
मेरे निकट नही है। व द्वो मैं ब्रत, उपवास, रोजा आदि रखता हुँ न पूजा करता 
हैं और न नमाज पढता हूँ । मैं हृदय से उस एक निराकार को नमस्कार करता हूँ । 
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न तो मैंने तीर्थ यात्रा की है, न हज किया है। मेरी तो रामराय से पहिचान हो 
गई और मेरा मन उसी मे रम गया तथा सारे श्रम और तक भाग गये हैं। कबीर 
सब को यही आदर्श सामने रखने के लिए कहते थे । लोक मगल की साधनावस्था 
उनमे परिपूर्ण होने से उन्होने भावानात्मक उपासना से व्यक्ति और समाज के रचना- 
पक्ष में सदाचरण और सत्याचरण पर विशेष वल दिया, तथा मिथ्या और दम्भो का 
भजन किया । “कबीर ने अपने युग मे सारे वाह्य आडम्बरो से मुक्त ऐसी साधना 
पसन्द की जिसने मानव को मानवता के आसन पर और भगवान्‌ को सग्रुण नियगुण 
के परे आसनस्थ किया ।' डा० हजारीप्रसादजी का यह मत ठीक ही है ।” ईइ्वर 
में एकदम आस्था एवम्‌ अटूठ विश्वास इस साधना की सबसे वडी विश्येपता है ।, 


गोस्वामी तुलसीदास एवम बरेण्य तथा महान वेष्गव भक्तप्रवर का 
आध्यात्मिक पक्ष-- 
भक्त प्रवर गोस्वामी तुलसीदासजी वंष्णव साहित्य के सबसे प्रतिभावात 
उर्जस्वल साधू कोटि के व्यक्ति हैं। वेष्णव भक्ति के क्षेत्र मे तुलसीदासजी ने रामो- 
पासना पर विश्येप बल देते हुए समाज मे व्यक्ति और समाज की शाइवत आस्था को 
हृंढ करते का प्रयत्न किया है। उनका यह सबसे महत्वपूर्ण कार्य मानना पडेगा । 
उनके जैसे व्यक्ति के लिए प्रयत्नपूर्वक विवेक वेराग्य और सयम एवम्‌ तपस्या से 
भक्ति साधना करते हुए इस जगत्‌ से अपना उद्धार कर लेना सहज कार्य नही था । 
तुलसी ने इसीलिए कहा--- 
हिय निरगुरा नयमनन्हि सग्रुण, रसना राम सुनास । 
सो पुरठ सपुटद लसत, तुलसी ललित ललाम ॥* 
तुलसीदास कहते हैं कि हृदय से तिगुश्ण की जानकारी रखते हुए अर्थात्‌ 
ज्ञान के होते हुए भी नेत्नो से सगुण को देखते आना चाहिए और रसना से राम का 
सुनाम स्मरण करते रहना चाहिए । ऐसा करने से ऐसा प्रतीत होता है कि मानों 
स्वर्ण के सपुट मे दोनों विद्यमान है। कहने का अभिप्राय यही है कि सगुण और 
निगु ण॒ के एकांगी आग्रह को छोड़कर दोनो को समझते हुए ज्ञानी भक्त अपनी जिद्ना 
से राम नाम स्मरण किया करता है । 
ब्रह्म की विशेषताएँ 


* तुलसीदासजी ब्रह्म में ही निग्ु खत्व और सग्रुखत्व की विशेेपताएँ निहित हैं 
ऐसा मानते हैं। जल को वाप्प से अलग नही कह सकते ॥ बादल से जल बरसकर 
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कभी-कभी उसकी वरफ वन जाती है। किन्तु मूल रूप पानी हो है, उसी प्रकार 
सगरुण और नियु खा ब्रह्म को तुलसीदासजी उस अग्निवत्‌ मानते है जिसे हम प्रकट 
होने पर प्रत्यक्ष देखते हैं और अप्रकट होने पर काष्ट मे ही विद्यमान पाते है । 
तुलसीदासजी समग्रुण-ठपासना पर ही क्यो विशेष वल देते है? एक स्थान पर 
कवितावली में तुलसीदाससी ते कहा है-- 

अन्तर्जामिहु ते बड़ बाहुर जामि है राम, जे नाम लिये तें। 

धावत चेन पन्‍हाइ लबाइ ज्यों वालक बोलनि कान किए तें ॥ 

आपनि बृक्ति कहै तुलसी, कहिबे की न बावरि बात बिए तें । 

पेज परे प्रहलाद हुं को प्रगटे प्रभु पाहन हें, न हिए ते ॥* 

नाम स्मरण करने वाले समुणोपासक भक्त के लिए रामचन्द्रजी केवल 
अस्तर्यामिव्‌ ही नही है, वरन्‌ बहिरयामित भी हैं इसका अनुभव भी उसे उपलब्ध 
हो जाता है। प्रभु लोकपालक और रक्षक होने से भक्त की सुरक्षा किया करते हैं । 
बालक के बचनों को जिस प्रकार ब्यान देकर माता-पिता सुनते है और अपने वत्स 
को देखकर जिस प्रकार गाय उसे दुग्धपान कराने मे तत्पर हो जाती हैं, उसी तरह 
भक्त के लिए वत्सलता और अपनापन भगवान्‌ में रहता है। भक्त और भगवाच्‌ का 
सम्बन्ध कच्चा नहीं है तभी तो पेज लग जाने पर प्रल्हाद के लिए वे स्तभ से प्रकट 
हो सके । चुलसीदासजी कहते है कि यह वात व्यर्थ चर्चा की वही है--इसे स्वयम्‌ 
ही समभना वूकना चाहिए। 
भक्ति का प्रयोजन केवल आत्मकल्याण ही नहीं है वरन्‌ लोककल्याण भी 
हैं। भक्त इस जगत्‌ को छोडकर भक्ति करने कही नहीं जाता अत. भक्ति करने वाले 
भगवान्‌ को अपने में नही बाहर देखना चाहिए । लोक कल्याण करने वाले भगवान्‌ 
का समुछ। रूप तभी जानना सम्भव है। तुलसीदासजी इसको भली-भाँति जानते थे । 
भक्ति करने वाला भक्त भगवाच्‌ का ज्ञाता होने से भक्ति करता हुआ उसको अधि- 
काधिक जानना चाहता है। तात्पर्य यह है कि ज्ञाता और ज्ञेय दोनों पक्षों का 
भक्ति में समावेश है। भक्तिया प्रेम व्यक्त से ही किया जा सकता है जिसे देखा- 
परखा जाता है और वह भी सवके वीच में । तुलसी तभी कहते है-- 
सियारास मय सब जग जातनि। 
करहू प्रनाम जोरि जुग पातमि ॥ 


तुलसी ने अपने उपास्य घनुर्धारी राम को सारे समार में देखा और वह भी 


१, कवितावलो उत्तरकाण्ड १२६ । 
२. रामचरित सानस । 
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पिया राममय' ही समककर । इसलिए वे दोनो हाथ जोडकर अपने सम्रुण स्वरूपी 
को नमस्कार भी कर सके हैं। अपने प्रभु का स्वरूप जिस प्रकार वे जानते थे उसे 
भी जान लेना आवश्यक है । यथा-- 


सुनि सीतापति सील सुभाऊ। 

सोद न मन तन पुलकि नैत जल, सोनर खेहर खाऊ ॥१॥* 
समुक्ि समुक्ि ग्रुनग्राम रास के, उर अनुराग बढ़ाउ । 
तुलसिदास अनयास रामपद पहलहे प्रेम-पसाउ ॥।* 


तुलसीदासजी इस पद में अपने उपास्य के गुणों का स्वरूप वर्शांन कर 
समभाते है कि जानकी नाथ-रामचन्द्रजी का शील, स्वभाव, शक्ति और सौन्दर्य ऐसा 
कल्याणकारी है कि जिसके सम्पर्क मे आकर मन प्रसनन्‍त, शरीर पुलकित और हृदय 
सात्विक भावों से भर जाता है। यदि कोई ऐसा अभागा मिल जाय जिस पर 
इसका कोई भी असर न हो तो उसे दर-दर की ठोकरे खाते हुए, घूल फाकते रहना 
चाहिए। जो व्यक्ति नीरस हो उसका जीवन व्यर्थ ही है। बचपन से ही माता- 
पिता, भाई. गुरु, सेवक तथा मन्त्री एव मित्र आदि सबका यही कहना है कि उन्होंने 
रामचन्द्रजी का मुखारबिद स्वप्न मे भी क्रोधित नहीं देखा। वे तो सदा हँसमुख 
ही रहे । प्रभु रामचन्द्रजी अपने साथ खेलने वाले वालकों की हानि तथा उनके 
साथ होने वाले अन्याय का वराबर ध्यान रखते और अन्याय न होने देते थे । अपने 
हमराहियो को प्रसन्‍न करने के लिए अपनी जीत हो जाने पर भी स्वयम्‌ हार जाते 
थे। सौहाद ता यह गुण उनमे प्रमुख रूप से था । अपने चरण स्पर्श सात्र से ही 
शापित अहल्या का उद्धार उन्होने कर दिया । उन्हे केवल इस वात का दुख हुआ 
कि हमने ऋषि-पत्नी को पर से छू दिया । शिव के धनुष को तोड़कर अन्य राजाओ 
का मानमदंत कर दिया । परशुरामजी के क्रोध करने पर उन्हे क्षमा करते हुये स्वय 
अनुज लक्ष्मण सहित उनके चरणों मे गिर पडे । ऐसा सामथ्यंवान भगवानु के सिवा 
और कौन हो सकता है ? राजा दशरथ ने राज्य देते का वचन देकर अपनी पत्नी 
के वश होकर उन्हे वनवास दे दिया और इसी लज्जा के कारण स्वर्ग सिधारे | ऐसी 
कुमाता कैकेयी का भी मन भगवान्‌ ने रखा और उनकी सेवा करते रहे। 
हनुमानजी की सेवा देखकर उनके अधीन हो गये, और कछतज्ञतावश उनसे कहा कि 
भाई मेरे पास देने के लिए तो कुछ नही है, पर मै तुम्हारा ऋषि हूँ । यदि विश्वास 
न हो तो सनद लिखा लो ।' “'विभीषण और सुग्रीव ने कपट भाव नही छोडा 
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फिर भी प्रभु उन पर कृपा करते ही रहे और अपनी शररण मे लिया। भरत को 
प्रशसा भरी सभा में करते हुए भी जिन्हे तृप्ति नही हुई। भक्ती पर तो वे निरन्तर 
कृपा और उपकार करते रहे । जब-जवब उसकी चर्चा का प्रसद्ध आया तो वे लजा 
से गड गये । उनकी बदना करने वाले की वे नित्य दूसरो से प्रशसा ही करते रहे । 
प्रभु रामचन्द्रजी की करुणा अपार है अतः उनके गुणों का स्मरण कर हृदय से उनके 
प्रति प्रेम उमड आता है। तुलसीदासजी का यह परम विश्वास है कि वे इस भ्रेम से 
उत्पन्न आनन्द के कारण निरचय ही भगवान्‌ के चरणों का प्रसाद प्राप्त करेगे । 
सगुण उपासना साध्य भी है-- 
इससे स्पष्ट है कि तुलसी भक्ति एवम्‌ सगरुण उपासना को केवल साधन ही 
नही वरव्‌ साध्य भी मानते हैं ।॥ निग्रुण और अलख ब्रह्म उनको जाँचना सम्भव ही 
नहीं था । तभी तो एक अलख जगाने वाले से उन्होंने कहा था[--- 
हम लखि, लर्खाह हमार, लखि हम हमारके बीच । 
तुलसी अलर्खाह का लखहि ? राम नाम जपु नीच ॥।! 
तुलसीदासजी अपने ब्रह्म राम को रामतामधारी दशरथ सुत से अभिन्न 
मानते है। इसे वे अपने सस्क्ृत इलोको मे की गई वदना मे और भी अधिक स्पष्ट 
कर देते हैं। यथा -- 
पन्सायावद्मर्वात्‌॒ विश्वमखिलं ब्रह्मादि देवासुरा । 
यत्सत्वादतृ षेव भाति सकल रज्जो यथाहेश्नमः । 
यत्पादप्लचभेकसेव हि. भवाम्सोधे. स्तितीर्षावता । 
बन्देहँ त्मशेष कारण पर रामाख्यमीश हरिस ॥7१ 
“-रासचरित मानस । 
तुलसीदासजी उस ईश का यहाँ पर अभिवादन करते है जो 'राम” इस 
अभिधान से श्रसिद्ध है। तात्पयं यह है कि अनामय ब्रह्म राम नाम से कंसे विश्व॒त 
हो सकता है ? ऐसे भगवान्‌ राम की माया के वश अखिल विश्व, ब्रह्मादि देव 
तथा असुर है। जिस पर माया का प्रभाव है और जो ससार-सागर के पार जानता 
चाहते हैं, ऐसा जीव उनकी क्रपा से ही पार पा सकता है । प्रभु के चरणा भवसागर 
से त्तरने की इच्छा रखने वालो के लिए एक मात्र नौका स्वरूप है। अशेप कारणो 
से परे राम नाम से अभिहित विष्णु की मैं वदना करता हु । 
जीव और ईइवर की कल्पना व्यावद्रारिक होते से माशथिक है। अल 
मतानुसार सचुणा और निगु ण 
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४ंघ० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


अलग बाते है। तुलसी के मत से ईइवर माया से परे है वह स्ववण है, जीव 
परवश अर्थात्‌ माया के आधीन है । जीव को सत्व, रज और तम ये ठीन ग्रुण 
अपने फदे में बाँधते रहते है । 
साया का स्वरूप--- 
तुलसी कहते है।-- 
मै अरु सोर तोर में साया । जोहीं बस कीन्‍्हे जीव निकाया ॥॥ 
गोगोचर जेई लगि मनु जाइ। सो सब माया जानेहु भाई । 
तेहि कर भेद सुनहुं तुम्हू सोऊ | विद्या अपर अविद्या दोऊ ॥ 
एक दुष्ट अतिशय दुख रूपा । जा बस जीव परा भव कूपा ॥॥ 
एक रचइ जग ग्रुन बस जाके। प्रभु प्रेरित नह निज बल ताके ॥ 
मैं और मेरा, तू और तेरा यह पचडा ऐसा है, जिसके चक्कर में जीव समूह 
पडे हुए है। लक्ष्मण की शका का उत्तर देते हुए भगवान्‌ राम ने इसे स्पष्ट किया 
है। इन्द्रियो से प्रत्यक्ष गोचर होने वाला तथा जहाँ तक मन जा सकता है वह 
सारी क्रिया माया का प्रभाव क्षेत्र समझना चाहिए। इस माया के दो भेद है-- 
एक विद्या माया है और दूसरी अविद्या-माया है। एक अतिशय दुष्ट और दुख रूप 
है तो दूसरी ससार मे सृष्टि किया करती है जिसके ग्रुणो के आधीन सारा जग रहता 
है। स्मरण रहे कि अपने से उसमे कोई सामथ्य॑ं नही है। उसका सामर्थ्य प्रभु 
प्रेरित ही है। ज्ञानातीत और मानातीत अवस्था से जो सब मे ब्रह्म की व्याप्ति है 
ऐसा समभता है, तथा जो त्रिग्रुणो से व्याप्त और सिद्ध माया को तृणवत््‌ त्याग 
सकता है, ऐसा विवेकी वेराग्यशील व्यक्ति ही राम के रहस्य को जान सकता है । 
प्रभु की प्रेरणा से ही नाम रूपात्मक जगत्‌ बना। यह जगत्‌ त्रिकाला- 
बाधित सत्य नही है, इसलिए मिथ्या है। परन्तु भगवान्‌ की लीला के लिए इसकी 
आवश्यकता है । जीव अविद्या माया के कारण मोहवश होकर उसको सत्य समझ 
लेता है। परिणामत. उसको अनेक दुख-कष्ट आदि उठाने पडते है। इसीलिए इसे 
अतिशय दुष्ट और दुखरूप बतलाया है । 


जीव का स्वरूप-- 
जीव ब्रह्म का श्रश है इस पर तुलसी के विचार देखिए*-- 
ईश्वर अंदर जीव अविनाशी । चेतन अमल सहज सुखरासी ॥॥ 
सो साया बस पर्‌यो मोसाई । वध्यो कीर मरकट की नाई ॥ 
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तुलनात्मक अध्ययन डंथर 


जीव ईश्वर का अबज है, चेतन है, स्रच्छ है तथा सहज ही सुखकी राशजि है, 
अत्रिनाशी भी है, परन्तु वही माया के व्य मे पडकर ऐसा फेस जाता है जैसे कोई 
कीटक मकड़ी के जाले में बंध गया हो । जीव पर माया का प्रभाव है। ईश्वर 
मायापति होने से उसे माया नहीं व्याप सकती । माया विष है और बलवान भी । 
इसीलिए उसके चंगुल मे सारा ससार फंँसता है। प्रवृत्ति स्वयम्‌ माया है तथा 
निवृत्ति तत्वज्ञान | अविश्वास और अज्ञान माया के ही भिन्न-भिन्न रूप है। जड़ 
और चेतन पर इसी माया की ग्रन्थि पड जाने से वह ईश्वरीय स्वरूप को नही जान 
पाता । माया को समभना सबका कार्य नही । कर्ता के द्वारा निर्मित या दुंद्वात्मक 
जगत गुण दोपमय है अत. जड-चेतन, देह और जीव माया के आधीन है। ईश्वर 
माया के वश नही हो सकता । अपनी प्रक्ृति से अधिड्ित वह अपनी विद्या-माया 
से अवतरित होता है और इस खेल में सबको नचाता रहता है। देखिए--- 
'उस्ा दास-योवित की नाई । स्व नचावत राम ग्रुसाँई ।! 
राम सवको अपनी माया से इसी प्रकार नचाते रहते है। विद्या माया का 
मूल सद्र प ही विज्व की सृश्टि, स्थिति और सहार करने वाली शक्ति है।? यथा-- 
सृति-सेतु पालक राम तुम्ह जगदीश साया जानकी । 
जो सृजति जग पालति हरदि रुख पाइ कृपा निधान की ॥ 


जीव और ईश्वर का भेद इस प्रकार व्यक्त किया गया है*-- 


ग्यान अखंड एक सीतावर। मायावस्यथ जीव सचरादव< ॥ 
सायावस्थ जीव अभिमानी। ईशवस्य साया गुखखानि ॥ 
परवस जीव स्ववस भगवन्ता । जीव अनेक एक श्रीकता ॥) 
सीतापति रामचन्द्रजी अखड ज्ञान हैं। सचराचर जीव माया के अधीन है। 
माया के व्ष होकर जीव अभिमानी तथा अहकारी हो जाता है। किन्तु ईइवर के 
व रहने वाली माया गुणों की खदान वन जाती है। भगवान स्ववश होते है तो 
जीव परवन् होता है। जीव अनेक है परन्तु श्रीकान्त एक ही है। रामचन्द्रजी 
जीव और ईइवर का भेद एक स्थान पर और भी स्पष्ट कर देते है २--- 
साया ईस न आपुकहई जानि कहिय सो जीव । 
बंध सोक्ष प्रद सर्द पर साया प्रेरक सीव ॥ 


छः 


जो माया, ईइवर और स्वयम् अपने को न जाने उसे जीव कहते है । 





१. रामचरित मानस अयोध्याकाण्ड १२५ (छंद) । 
२. रामचरित मानस उत्तरकांड ७७ १ 
३. रासमचरित सानस अरुण्यकांड १५। 


४डंघर हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


तथा कर्मानुसार बन्धन और मोक्ष देने वाला, सबसे परे और माया को प्रेरित करने 
वाला ही ईइवर है । 


ईश्बर के निकट आने का साधन भक्ति है-- 

इस ईश्वर की भक्ति से ही जीव ईश्वर के समीप आ सकता है। जीव 
ईश्वर का सेवक ही है। चौरासी लाख योनियों के चक्कर में अविनाणी जीव 
भटकता फिरता है। यह जीव माया का प्रेरित है तथा काल, गुण, कर्म और 
स्वभाव के घेरे मे घृमता रहता है। इस जीव पर अकारण ही स्नेह करने वाला 
ईद्वर करुणाकर उसे मानुप योनि में जन्म दे देता है। इसी नरथरीर से रामक्षपा 
के सहारे वह ससार सागर से पार हो जाता है । 


तुलसीदासजी ने जगत्‌ सम्बन्धी अपने विचार यो प्रकट किये है-- 
वेद इस ससार वृक्ष को सदा फूनने फलने वाला मानते है तथा जो नित्य ही 
नृतनता प्राप्त करता रहता है । इस पर तुलसी का यह छन्द द्रष्टव्य है। -- 
अव्यक्त मुल सनादि तरु त्वच चारि निगसागस भने । 
षटकध साखा पंचबीस अनेक पर्न सुमन घने ॥ 
फलजुगल बिधि कठुमधुर बेलि अकेलि जेहि आख्ित रहे । 
पल्‍लवत फूलत नवल नित ससार विटदप नमामहे। 
हे प्रभु! वेदों के अनुसार आप अव्यक्त-मूत्र अनादि वृक्ष है जिस की चार 
त्वचाएँ, छ तने, पच्चीस शाखाएं, अनेक पत्ते और बहुत से फूल है, मीठे और कडवे 
दो फल है, जिस पर एक ही बेल है जो उसी के आश्रित रहती है, जो नित्य नव- 
पल्‍लवित होता और फूलता है अर्थात्‌ जिसमे नित्य नये पत्ते और फूल निकलते हैं, 
ऐसे ससार वृक्ष स्वरूप हे भगवान्‌ ! हम आपको नमस्कार करते है । 
जव सारा ससार सियाराम मय है तब उसे 'भूठ और अनित्य कंसे कह 
सकते है ? परन्तु कुछ लोग इसे सत्य मानते है और कुछ झूठ। कुछ लोग इसे 
भ्रूठ और सत्य दोनो के मिश्रण से बना हुआ मानते है। वास्तव में ये सब बाते 
अम से उत्पन्न है। दृष्टि भेद से ऐसा अलग-अलग हमको दिखाई देता है। अत. 
सभी ठीक है या सभी भ्रम में है इसका पता कंसे लगे ? तुलसीदासजी विनय-पत्रिका 
मे इसका विवेचन कर बतलाते है कि वास्तविक अनुभूति किस प्रकार है। यथा-- 
केसब कहि न जाइ का कहिये । 
तुलसिदास परिहरे तीव परम सो आपन पहिचाने ॥ 
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है केशव ! आपकी कृति इत्तनी अदभुत है कि इस संतार को देखकर क्या 
कहा जाय ? इसकी विचित्रता को देखकर मनमे ही उसे समझकर रह जाना पडता 
है। निराकार ने इस शुन्य भाषित होने वाली दीवार पर बिना रग के चित्र खीचे 
हैं। अर्थात्‌ इस जगवत्‌ में स्थूल और सूक्ष्म दोनो प्रकार के शरीर हैं। इनका रग 
रूप आदि कोई निश्चित नहीं है । यह ॒चित्रकारी ऐसी है जो धोए जाने पर भी 
नहीं मिटती । पर इसमे चित्रित चित्रों को मृत्यु-भय रहता है। इन चित्रों को 
देखकर दुख उत्पन्न होता है बयोकि यह ससार मोह मदादि विकार भयो से परिपूर्ण 
है । सूर्य की किरणों में ग्रीष्म ऋतु में जो जल की लहरे-सी दिखाई देती हैं, उनमें 
एक भयानक संगर रहता है। यह मगर सुख बिहीन हैं पर जल प्राशन करने के 
लिए यहाँ पर आए हुए, जड या चैतन्य जीव को निगल जाता है : तात्पय॑ यह है 
कि सब अनेक प्रकार की अविद्या-जनित शब्द, स्पर्णग, रूप, रस-गधादि वासना-पिपासा 
की तृप्ति करना चाहते है, पर वह अतृत्त ही रह जाती है और एक दिन मुख विहीन 
काल रूपी मगर उनको ग्रस लेता है। ऐसा होने पर भी कोई लोग इस जगद- 
रचना को सत्य कहते है तो कोई असत्य कहते है। कोई ऐसे भी है जो इसे सत्य 
और असत्य के मिश्रण से बता हुआ वतलाते है । चुलसीदासजी के मत में ये तीनों 
अ्रम हैं। अर्थात्‌ कम, ज्ञान और योग को छोडकर समग्रुण भक्ति करते हुए जो 
अगवान्‌ की गरण जावेगा उसे ही जात्मा का वास्तविक स्वरूप समझ में आवेगा । 
साधन-- 

स्पष्ट यह है कि जीव का कल्याण सच्ची भक्ति से ही प्राप्त होगा। यह 
भक्ति भी जब तक रामक्ृपा नहीं होती, तब तक नहीं प्राप्त हो सकती । 


तुलसी का भक्ति पंथ--- 
पहले ही विवेचन किया गया है कि भक्ति में आत्मकत्याण के साथ लोक- 
कल्याण भी सच्नचिहित है । अपने गुरु के द्वारा प्रदत्त राज मार्ग पर ही तुलसी चलना 
चाहते हैं। यथा -- 
नहिन आवत आन भरोप्तो । 
यह कलिकाल सकल साधन तरु है सम-फलति फरो सो ॥ 
तुलसी वितु परतीति प्रीति फिरि फिर पश्चि मरे भरो सो। 
रामताम-वोहित भवसागर चाहे तरन तरो सो ॥" 
मुझे रामनाम के सिवा अन्य कोई भरोसा नही है। इस कलिकाल में अन्य 
जितने भी साधन रूपी वृक्ष है, वे सब श्रम करने के लिए ही विवण करते है। 





१. विनय पत्रिका-पद १७३ । 


धदड हिन्दी और मराठी के चंप्णव साहित्य का 


कलिकाल सब साधनो को नष्ट कर देता है। तप, तीर्थ उपवास, यज्ञ, दान आदि 
जिसे जो जेंचे सो उसे अपना सकता है। फल-प्राप्ति होने पर ही इनका महत्व 
प्रतीत होगा । वैसे अपने से ये सारे निरथंक ही लगते है, यद्यपि वेदों मे प्रत्येक 
सत्कर्म की बढ़ा-चढाकर प्रशसा की हे। कलिकाल में इसका सफल होता कठिन 
और असंभव सा ही है । योगादि साधनों से स्वप्न मे भी सुख नही मिलता वरन्‌ 
अनेक रोग और वियोग आकर प्रस्तुत हो जाते है। सनन्‍्यास लेने पर भी मन विगड 
जाता है और कच्चे घडे की तरह भरता रहता है। अनेक मतों, सिद्धातों और 
मार्गों को देखकर नाना प्रकार के सघर्ष ही सामने आते है। कोई निश्चित मार्ग 
सामने नही आता । मेरे गुरु ने तो मुझे राम-भजन का उपदेश दिया जो मुझे राज- 
भार्गवत्‌ स्वीकार है। इसमे कोई विध्त-बाधा नहीं है। विश्वास और श्रद्धा के 
बिना वार-बार पच-पच कर मरना ही पड़ेगा । किन्तु ससार सागर से पार होते के 
लिए एक रामनाम ही जहाज है। इस पर चढ़कर जिसे पार होना हो वह हो 
सकता है । 
दास्य भक्ति का स्वरूप-- 
भगवान्‌ का अनन्य भक्त अनपायिनी भक्ति से उनके प्रति अपनी दास्य 

भावना को पराकाष्टा पर पहुँचाकर सचराचर मे सीताराम की तद्र पता का अनुभव 
करता है। राम चरित मानस के कई स्थानों मे उनका मत विवेचित है जो 
द्रष्टच्य है! --- 

सो अनन्य जाके असि मति नटरइ हमुमंत । 

से सेवक सचराचर रूप स्वामि भगवन्त ।॥। 

दर 25 2६ 
सेवक सेव्य भाव बित्रु भव न प्रिय उरगारि। 
भजहु॒ राम पद पंकज अस सिद्धांत विचारि॥ 


26 0६ ५ 
'श्रुत्ति सम्मत हरि भक्ति पथ सयुत्त विरति विदेक ॥।* 
हि 2६ 2६ 


वारिमये घृत होइ वरु सिकता ते बरु तेल । 
बिनु हरिभजन न भव तरिअ यह सिद्धांत अमेल ॥। 
अनन्य भक्त वही है जिसकी बुद्धि अटल एवम्‌ हृढ रहती है, तथा जो इस 
हृढ भावना से युक्त रहता है कि मै सेवक हू और चेतन तथा अचेतत एवम सारे 


१. रामचरित मानस किष्किंधाकांड ३, उत्तरकांड १६६, १०० और १२२। 


तुलनात्मक अध्ययन है 2:32. 


जगत्‌ का स्वरूप स्वामी भगवान्‌ राम का ही रूप है। सेवक और सेब्य भाव के 
बिना संसार से नहीं तरा जा सकता । ऐसा सिद्धान्त विचार कर प्रभु रामचन्द्रजी 
के चरणारविन्द का ध्यान करना चाहिए। श्रुतियां के द्वारा प्रमाणित और 
विवेचित हरि भक्ति का मार्ग विवेक, वेरास्य साधनो सहित अपनाया जाय । जल 
“को मथने से भले ही घृत पंदा हो जाय । वालू पेरने से चाहे तो तेल निकल आवे 
किन्तु भगवान्‌ का भजन किये विना ससार-सागर से नहीं तरा जा सकता, यही 
अमिट सिद्धात है । 

राम से बढकर राम के दास होते हैं। राम की भक्ति एक ऐसा मरि है जो 
ससार मे प्रसिद्ध है, परन्तु बिना रामकृपा के उसे कोई भी प्राप्त नही कर सकता । 
जिसके हृदय में रामभक्ति रूपी चितामरि[ जग जाय उसे कोई दुख अथवा वेदना 
कदापि नही व्याप सकती । भक्ति में अनुग्रह पक्ष का प्रवल महत्व रहता है । भक्तो 
पर ईइवर कृपा से माया भी अपना प्रभाव नहीं डाल सकती । रघुपति की यह 
अनपायिनी भक्ति ही तुलसीदासजी का प्रतिपाद्य विषय है, क्योक्ति वह त्रिविध-ताप 
को मिटाने वाली है । 


स्वयम्‌ भगवान्‌ रामचन्द्रजी इस भक्ति की महिमा वतलाते है*-- 

घम ते विरति जोग ते ग्याना | ग्यान मोच्छप्रद वेद बखाना ॥ 
जाते वेगि द्रवऊ में भाई। सो सम भगति भगत सुखदाई ।॥ 
सो सुतंत्र अवलंब न आना । तेहि आधीन ग्यान विग्याना ॥ 
भगति तात अनुपम सुखभूला । मिलइ जो सन्त होई अनुकूला ॥४ 
भगति की साधना कहुऊ बखानी । सुगम पंथ मोहि पावहि प्रानी ।। 
प्रथमहि विप्र चरन अति प्रीती। निज निज कर्म निरत श्रुति रीती ॥ 
एहि कर फल पुत्ति विषय विरागा। तब समन धर्म उपज अनुरागा ॥ 
श्रवनादिक नव भक्ति हृढ़ाहीं ॥ ममलीला रति अति सन सांही ॥| 
सन्‍्त चरन पंकज अति प्रेमा । मन-क्रम-वचन भजन टहढ़ नेमा ॥। 
गुरु पितु मातु वंघु पति देवा । सब मोहि कह जाने हढ़ सेवा ।॥ 
मम गुन गावत पुलक सरीरा। गदगद विरा नयन बह नीरा ॥ 
काम आदि सद दंभ न जाके। तात निरम्तर बस में ताके !। 

वचन कर्म सन मेरिगति भजनु करहि निःकाम ॥॥ 

तिन्‍न्ह के हृदय-कमल महुं करऊँ सदा विश्वास ॥ 

“ऊरामचरित सानस अरप्यकांड-१५ 


१. रामचरितमानस अरप्यकाड १५। 


४८६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


धर्म से वराग्य और योग से ज्ञान उत्पन्न होता है। ज्ञान से मोक्ष मिलता है, 
चधन से मुक्ति हो जाती है, ऐसा वेदो मे वणित हैं। किन्तु जिसके कारण मै भक्त 
पर द्रवीभूत हो जाता हूँ वह मेरी सुखदात्नी भक्ति को प्राप्त कर लेते है--यदि सत 
अनुक्ल हो जाये । तात्पयं यह है कि सतो के सत्सग से अनुकूल बाते ज्ञात हो 
जाती है और उनकी कृपा से सुखमूला अनुपम-भक्ति सहज साध्य बन जाती है। 
अब मै भक्ति के साधन का वर्णान करूँगा जिसको प्राप्त कर सारे जीव मात्र इस 
सुगम पथ से मुझे भी संप्राप्त कर लेते है । धर्म के तत्वों के जानकार एवम्‌ सदा- 
चरणी सुशील विप्रो के चरणो मे प्रेम प्रथम होना चाहिए । वे ब्राह्मण ऐसे हो जो 
श्रुति की रीतियो मे अभ्यस्त तथा अपने स्वधर्म .मे निरत और नीतिमान है । इसका 
फल यह होगा कि नाना प्रकार की विषय वासनाओ के प्रति वेराग्य भाव उत्पन्न हो 
जायगा और मेरे लिए मामिक रसात्मक अनुभूति उत्पन्न हो जायगी। श्रवरा, 
कीतेन, स्मरण, अर्चंन पाद-सेवन, वदन, सख्य, आत्म निवेदन तथा दास्य आदि 
नवधा-भक्ति हृदय मे हृढ हो जाती है। भक्त की पात्रता, रुचि और अधिकार के 
अनुसार उसमे भक्ति का हढीकरण हो जाता है। मेरी लीलाओ मे आत्यतिक रति 
उत्पन्त हो जाती है। मन सग्रुण लीला के प्रति शकित नही होता, प्रत्युत उसमे 
आस्था बलवती और भडिग हो जाती है। सन्‍त चरणों मे अति स्नेह उत्पन्त होकर 
मनसा-वाचा-कर्मणा भजन के प्रति हृढब़्तसा स्थापित हो जाता है। गुरु, माता, 
पिता, बधु, पत्ति के प्रति की गयी सेवा मेरी ही हृढतापूर्वक की गयी सेवा हैं, ऐसी 
वृत्ति बन जाती है । मेरे गुणा गाते हुए शरीर पुलकित वाणी गदुगदू और कठ भर 
आता है तथा नेत्रो से ऑसू बहने लगते है। इस तरह जो काम, क्रोध, मोह, 
दभादि के वशीभूत नही है, अर्थात्‌ जिन भक्तो ने इन पर विजय प्राप्त कर ली है, 
मै सदा उनके आधीन हूँ। मनसे, वचन से और कमं से जो निश्शक होकर मेरा 
भजन करते है, ऐसे भक्तो के हृदय कमल मे मै सदा विश्राम करता हूं अर्थात्‌ रहता 
हु । एक स्थान पर वे पुनः कहते है*-- 


पुनि पुनि सत्य कहऊ तोहि वाही । सोहि सेवक सम प्रिय कोऊ नाहीं ॥ 
भगति हीन विरचि किन होई । सब जीवहु सम॒ प्रिय मोहि सोई ॥ 
भगतिवंत अति नीचउ प्रानी। मोहि प्रात प्रिय असि सम बाली ॥ 


हे काक भुसुडी ! मै सत्य वचन कहता हू कि मुझे अपने सेवक भक्त से 
प्रिय दूसरा कोई नही है। भक्ति हीन ब्रह्मा ही क्यो न हो मुझे वह अन्य साधारण 


१. रामचरितमानस उत्तरकांड ८५ । 


तुलनात्मक अध्ययन डंघ७ 


जीवो की ही तरह प्रिय होगा । परच्तु भक्ति रत कोई व्यक्ति चाहे नीच भी क्यो न 
हो मुझे वह प्राण प्रिय होता है । 

इस तरह तुलसीदासजी अपनी भक्ति का स्वरूप प्रकट करते हुए दिखाई देते 
है। सगुणोपासक भक्त मोक्ष नही चाहते । वे तो सदा भक्ति करना ही स्वीकार 
करते है तुलसी ने रामचरितमानस में भक्तो के कई रूप प्रस्तुत किये है। उनमे 
हनुमान, भरत, लक्ष्मण, काकभुसूडी, शबरी आदि कई भक्त आते हैं। तुलसी- 
दासजी मानी भक्त है और एकनिष्ठ अनन्य सेवक भी । अपने उपास्य राम के प्रति 
अविचल और अनन्य भाव उनका है इसीलिए उन्होने कहा )--- 


एक भरोसो, एक बल, एक आस विद्रवास । 
एक राम घनश्याम हित, चातक तुलसीदास ॥। 


तुलसीदासजी का अपने राम के प्रति एक ही भरोसा है, एक ही बल है, 
एक ही आशा है और एक ही विश्वास का सबल है, क्योकि तुलसीदासजी ने अपने 
आपको चातक रूपी भक्त माना है, जिसके हिता्थ घनश्यामल रूप घारण कर 
रामचन्द्रजी अवतरित हुए है । तुलसी रूपी चातक के मत में वह केवल स्वाती की 
दो बू दों के लिए नही राह देखता, वरन्‌ वह तो जगत को सुख देने वाले मेघ का 
नयनाभिराम दर्शन चाहता है । 
सर्वश्रेष्ठ भक्तप्रवर : 
तुलसीदासजी के उपास्य का स्वरूप - 

अब तक हमने तुलसीदासजी की जगत्‌ और जीव्र सम्बन्धी घारणाओ को 
देखा अब हम यह देखने का प्रयत्त करेंगे कि तुलसी के उपास्य का स्वरूप किस 
प्रकार का है और तुलसी ने उसको अपनी एक विशिष्ट पद्धति और सम्बन्ध से क्‍यों 
अपनाया ? ज्ञान, वेराग्य, योग और आध्यात्मिक ज्ञान ये विषय तो पुरुष की 
तरह कठोर है। माया और भक्ति नारी की तरह कोमल है। अर्थात्‌ ज्ञान 
मस्तिष्क का एवम्‌ उदवोधन का विपय है तथा भक्ति हृदय का एवम्‌ रागात्मिका 
वृत्ति का विपय है। ज्ञानी अहकारी बनकर अपने को खो सकता है। पर सत्वस्थ 
अन्त.सलिला-भक्ति-भावना अन्य भावनाओं को दूर रखती है। मानव मे दोनो 
वृत्तियों का स्वरूप विद्यमान है। इसका परस्पर नियत्रण रहना भी आवश्यक है । 
तभी ज्ञानाजंन और शील का पालन आत्म-कल्याणा और लोक-कल्याण दोनो प्राप्त 
हो सकते है। यह नियत्रण भक्ति-भावना के द्वारा सभाव्य है। पर उमके लिये 
भगवान्‌ के स्वरूप में आस्था और आकर्पण होना अनिवाय॑ है। तुलसी ने अपने 
राम को इसी रूप मे देखा है-- 
२. दोहावली--तुलसीदास २७७। 


डंप८ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


जे जानहिं ते जानहु स्वामी । सग्रुन अग्रुव उर अन्तर जामी।। 


जो कोसल पति राजिव नेना । करउ सो 'राम हृदय सम ऐना ॥। 
८ 


>< 2९ 
मुति धीर जोगी सिद्ध सन्‍्तत विमल मन जेहि ध्यावही । 
कहि नेति निगम पुरान आगस जासु कीरति गावहोीं ।। 
सोइ रामु व्यापक ब्रह्म भुवन मिकाय पति माया घनी। 
अवतारेड अपने भगत्‌ हित निजतंत्र नित रघुकुल सनी ॥। 
भगवान्‌ के स्वरूप मे आस्था और आकषंण होना अनिवायं है। तुलसी ने अपने 
राम को इसी रूप मे देखा है--- 
हे हृदय मे निवास करने वाले प्रभु ! आपका सग्रुण और निग्रुंण स्वरूप 
जो जानते होगे उनकी बात छोडिये । मैं तो आपके कमल नेन्नो वाले अयोध्यापति 
धनुर्धारी -राम-रूप को ही अपने हृदय मे स्थान देता हू । 
मुनि और धंयंशाली योगी, सिद्ध तथा ध्यानी विमल समन से जिनको ध्यान 
करते है, तथा आगम, निगम, पुराण और वेद जिनके बारे मे नेति-नेति कहकर 
नित्य कीति गाया करते है, वे ही राम व्यापक ब्रह्म है चौदह भुवनो के स्वामी है 
और मायापति है। भक्तो के हितार्थ अपने तन्‍्त्र से भूमि भार-हरणार्थ नित्य ही 
रघुकुल-मरिग-रघुनाथजी अवतार लेते है। अर्थात्‌ तुलती अवतार वाद मे आस्था 
रखते है और सग्रुण साधक है। यह बात इससे प्रकट हो जाती है । 
भगवाद्‌ राम देवों के देव एवम्‌ महाविष्णु है। क्योकि वे विधि को 
विधिता, शिवजी को शिवता और हरि को हरिता प्रदान करते है। हरि का 
अवतार जिस हेतु से होता है उसे 'इदम्‌ इत्थम्‌' के रूप मे नहीं कहा जा सकता 
क्योकि वैसे राम अतवर्य है तथा बुद्धि, मन और वाणी के परे है, ऐसा भवानी से 
शुकरजी ने बताया है। शिवजी के उपास्य “राम? तुलसी के स्वामी तथा सीता के 
प्रियतम है और भुसुण्डी के मानस सरोवर के हस है। वे सच्चिदानद राम 
ऐसे हैं*-- 
माया का स्वरूप-- 
जो माया सब जगहि नचावा । जासु चरित लखि काहुं न पावा ॥ 
सोइ प्रभु भू विलास खगराजा । नाच नदी इबव सहित समाजा ॥। 
सोइ सच्चिदानंद घन रासमा। अज विग्यावन रूप बलघामा ॥ 
व्यापक व्याप्य अखड अनन्ता । अखिल अमोघ सक्ति भगवन्ता ॥ 





१. रामचरित सानस बालकांड ५१ (छन्द) 
२. रामचरित मानस उत्तरकांड ७१ ।॥ 


तुलनात्मक अध्ययन ॥ 723 


अग्रुव अदुज्न गिरा मो-तीता । समदरसी अनवचद्य अजीता ॥ 

निर्मम निराकार निरमोहा । नित्य निरंजन सुख संदोहा॥ 

प्रकृति पार प्रमु सव उबा सी। ब्रह्म तिरोह बिरज अविनासी ॥ 

इहाँ मोह कर कारन नाहीं । रवि सम्मुख तम कबहु कि जाहीं ॥॥ 

भगत हेतु भगवान्‌ प्रभु राम घरेड तनुभूष। 
किए चरित पावन परम प्राकृत नर अनुरूप ॥ 

जो माया समस्त ससार को नचाती है और जिसका चरित्र किसी ने भी 
नही समझा अथवा जिसे कोई भी नही लख पाया, हे पक्षिराज गरुड़ ! वही माया 
भगवान्‌ के सकेत पर केवल भृकुटियो के इशारे पर अपने परिवार सहित नटी की 
तरह नाचती है । वही अजन्मा विज्ञान रूप और वल के धाम सच्चिदानद-घन 
रामजी हैं। वह सर्वव्यापक, व्याप्य, अखण्ड, अनन्त, सम्पूर्ण, अमोघ शक्ति सम्पन्न 
भगवान्‌ है। वे निगु ण, अपार, वाणी और इन्द्रियों से परे, सर्वेदर्शी, निर्दोष, 
अजेय, ममता रहित, आकार-रहित, मोह-रहित, नित्य, माया-रहित मानन्दघन हैं । 
प्रकृति से परे सर्व समर्थ प्रभु सबके हृदय में निवास करने वाले, इच्छा रहित, 
विकार-रहित एवम्‌ अविनाजी ब्रह्म हैं। यहाँ मोह का कारण नही है। सूर्य के 
सामने क्या कभी अन्चकार आ सकता है ? है प्रभु रामचन्द्रजी ! आपने भक्तों के 
लिए राम वनकर राजा का शरीर घारण किया है और लौकिक , मनुष्य के अनुसार 
अत्यन्त पवित्र और सदाचारपूर्णा काये किए है। इसमे तुलसी की अवतार वाद- 
विपयक विचार प्रणाली हमारे सामने परिलक्षित हो जाती है। राम का अलौ- 
किकत्व, परतन्नह्मत्व और अपार शक्ति का स्मरण करते हुए भक्त प्रवर तुलसीदासजी 
अपने मन को समभाते हैं कि तू ऐसे महान्‌ भव्य और दिव्य राम को क्‍यों नही 
भजता ? उनकी वे विशेषताएं है--- 


राम की दिव्यता -- 


लव निमेष परमानु जुग वरष कलपसरचंड । 
भजसि न मन तेहि राम को कालुजासु को दंड ॥* 
लव, निमेष, परमाणु, युग, वर्ष और कल्प ये जिनके बाण है तथा जिनके 
हाथों मे कालका धनुष है ऐसे सर्व शक्तिमान प्रभु रामचन्द्रजी को भजने से हे मेरे 
मन ! क्‍या तुम्हारा कल्याण नहीं होगा ? अर्थात्‌ यहाँ पर तुलसीदासजी की 
एकान्तिक निष्ठा उस अनन्त शीलवान रामचन्द्र में केन्द्रित हो गई है ऐसा निश्चित 
जान पड़ता है । 





१. रामचरित सानस लड्ा कांड ११। 


४९० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


भगवान्‌ रामचन्द्रजी का स्वरूप तुलसी की मजुल और मेघावी मति के द्वारा 
आँका गया था, इसलिए उनकी भक्ति केवल स्वान्त सुख तक परिमित न रहकर 
वह ससार के विस्तृत धरातल और परिधि को भी अपने में समेटने मे समर्थ बन 
गई है। आत्मकल्याणार्थ भगवान्‌ राम के जिस अनन्त रूप तथा अनत शक्ति और 
अनन्तशील को तुलसी ने आत्मसातु कर लिया था, उसे लोक कल्याणार्थ कविता 
की मधुर और अविरल धारा से बहाकर सबके लिए सुलभ कर, उसे सार्वजनीन 
और सावंभौमिक बना दिया है । 


तुलसीदासजी ने अपने समर्थ उपास्य की शक्तिमत्ता का स्मरण बड़े ही 

सशक्त स्व॒र भे किया है जो विशेष रूप से दृष्टव्य है -- 

सुमिरत श्री रघुवीर को बांहें। 

होत सुगस भव-उदधि अगम अति, कोड लांघत, कोउ उतरत थाहें ॥ 

सरनागत-आरत-प्रनतनि को द॑ द॑ अभय पद और निबांहें 

करि आंई, करि है, करती है तुलसिदास दासनि पर छाहें ॥।* 

सगुणोपासक भक्त का अपने उपास्य पर कितना विश्वास रहता है, इसका 

परिज्ञान हमे तुलसी की इस उक्ति से भली-भाँति हो जाता है। श्री रघुनवाथ की 
भुजाओ का स्मरण करते ही दुर्गंभ और दुलंध्य ससार सागर पार करने के लिए 
सुगम हो जाता है। कोई तो उसे लाँघ जाते हैं और कोई थहाकर पार कर लेते 
है। भगवान्‌ के शरीर मे सुशोभित वे दो भुजाएँ ऐसी प्रतीत होती है, मानो अति 
सुन्दर श्याम सरीर रूपी पव॑त से यमुनाजी की धाराएँ निकली है, जो बलरूप अथाह 
एवं निर्मल जल से भरी हुई है तथा शृज्भार रूप सूर्य से उत्पन्न हुई हैं। उनके 
कर कमलो में धारण किये हुए बाण ही मानों उनकी धाराएँ है, धनुष किनारा है, 
आभूषण जलचर-जस्तु है और अगुलियो के बीच के सघिस्थल भँवर हैं ॥ विजय की 
विरुदावली ही उसमे तरग रूप से शोभायमान है तथा उसमे कर रूप कमलो की 
शोभा विद्यमान है। वे मानो सम्पूर्ण लोको के कल्याण रूप भवत के द्वार की दो 
विशाल और मजबूत और शोभायमान खडी लकडियाँ है (स्तम्भ है) जो 
विद्वामित्रजी के यज्ञ मे ऋषियों द्वारा पूजित हुई तथा जिन्होंने जनकजी, गणेशजी, 
भगवान्‌ शंकर और पार्व॑तीजी से पूजित होकर सब की कामनाएँ पूर्ण की है| 
इन्ही भूजाओ, ने अपने पराक्रम से शकर के पिनाक को तोडकर जानकीजी से विवाह 
किया, जिसके परिणाम स्वरूप सारे राजा लोग शर्म के मारे बेहाल हो गये तथा 
जिन्होंने कृपा की ओर कभी दृष्टिपात भी नहीं किया, ऐसे परशुरामजी को भी 


१२. गीतावली उत्तरकांड पद १३ ॥ 


तुलनात्मक अध्ययत ड& १ 


महामुनियों के समान क्षमाणील वना दिया। जब राक्षसियों के द्वारा विरहिणी 
सीता को कई अप्रिय बाते कहकर व्यथित किया गया तो उन भुजाओं ने शत्रु संहार 
कर उन असुर पत्नियों के सिर उघाड़कर उन्हे धाड़ मारकर रुलाया। रावण ने 
त्लोक्य को विवशकर-लोकपालों को व्याकुल कर उनसे नाकों चने चबवाये थे। 
उसी रावण के बचे जाने से देवता, नाग और मानवगण अपने-अपने ग्रहों मे अपनी 
पत्नियों सहित सुखपूर्वंक रहते हुए जिन भूजाओं का यथोगान किया करते हैं । 
जिन भुजाओ की वेद, पुराण, शेष, जारदा और शुकदेवजी भी स्नेहपूर्वक प्रशसा 
करते हैं, क्योंकि वे भुजाएँ कल्पलता की भी श्रेष्ठ कल्पलता तथा कामपघेचु हैं । 
भुजाए अपने गरणागतो को अभय प्रदान कर दीन एवम्‌ प्रणत पुरुषों की अन्त 
तक सुरक्षा करती हैं। तुलसीदासजी का निवेदन है कि भगवान्‌ की वे ही भुजाएं 
अपने दासो पर सदा से छाया करती आयी हैं, अब भी करती हैं, और आगे भी 
करती रहेंगी । 

तुलसी के प्रभु रामचन्द्रजी मे परब्रह्मत्व, निगु रण तथा सग्रुण अघरीरी 
परमात्मा की भवतारी सगुण भरीरी परमात्मा की तथा मर्यादा पुरुपोत्तमत्व की 
सारी विशेषताएं सामंजस्य के साथ पूर्ण रूप से विद्यमान है। रघुवंग-मरि 
विव्वरूप हैं। सग्रुण साकार-कल्याण-गुण गरुणाकार है । जिसे जो रूप तथा जो 
ग्रुण जेंचा उसके लिए वे वंसे ही सिद्ध हैं। 'जाकी रही भावना जैसी प्रभु मूरति 
देखी तिन तेसी ।' यह तुलसीदासोक्ति इस कथन को सिद्ध कर देती है । वसे सृजन 
पालन और संहार, भगवान्‌ के कार्य हैं परन्तु भक्त तो आत्म-कल्याग़ और लोक- 
कल्याण की भावना से ओतग्रोत रहता है। अतएवं पालक रूप ही भक्त को विशेष 
भाता है। एक वार जानकीनाथ की का प्राप्त हो गई तो फिर क्‍या मजाल है, 
कि कोई आकर के अद्धभीकृत कार्य मे कोई बाधा उत्पन्त कर दे । अपने राम का 
तादात्म्य इसीलिए तुलसीदासजी ने विष्णु के साथ किया है । रामचन्द्रजी शिवजी के 
भी परमाराव्य हैं । 
नाम-माहा त्म्य-- 

गोस्वामीजी को रामचन्द्रजी का राम नाम ही प्रिय है। नारद परमात्मा के 
अनेक नामों में से यही सर्वोपरि क्यो है इसे स्पष्ट करते है* 

यद्यपि प्रभु के नाम अनेका। श्रुति कह अधिक एक ते एका ॥ 

राम सकल नामन ते अधिका । होहु अखिल अघखग गन बधिका ॥। 

>८ ५ मं 


हे 


२. रामचरितमानस अरण्यकाण्ड ४२। 


४६२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


राका रजनी भगति तव राम नास सोइ सोम । 
अपर नाम उडगन विमल बसहुँ भगत उर व्योम। 

प्रभु रामचन्द्रजी ! यद्यपि आपके अनन्त नाम है और वेदों ने उन्हें एक से 
एक बढ़कर और श्रेष्ठ कहा है तथा माना है, फिर भी हैं नाथ ! रामनाम संत 
नामों से वढ़कर सिद्ध हो और यह पाप रूपी पक्षी के समूह के लिए वधिक के 
सहश हो । आपकी भक्ति पूछिमा की रात है, उसमे जो रामनाम है, वही चन्द्रमा 
होकर तथा अन्य सब नाम निर्मेल तारागण होकर भक्तों के हृदयाकाश में निवास 
करे। अतः स्पष्ट है कि प्रभु रामचन्द्र ने नाम को अनन्त प्रभावशाली बना दिया 
है । क्षमाशीलत्व भी तुलसी के राम की एक अन्यतम विशेपता हैं। क्योकि वे 
भावग्रही है और भक्तों के भाव के भूखे है। उनका उदार और सरल स्वभाव कितना 
करुणा पूर्ण था इसे पूर्ण रूप से देखा जा सकता है।-- 
राम का करुणामूलक स्वभाव-- 

अस्थि समूह देखि रघुराया। पुछी घसुनिन्ह लागि अत्ति दाया ॥ 

जानत हूं पुछिभम कस स्वामी । समदरसोी तुम अन्तरजामी ॥) 

निसिचर निकर सकल घुनि खाए | सुनि रघुवीर नयन जल छाए ॥ 

मसिसिचर हीन करऊ मसहि भुज उठाइ पन फीन्ह । 
'सकल सुनिन्‍्ह के आश्रमन्हि जाइ जाइ सुख दौीन्ह ॥। 

बन में रामचन्द्रजी अनेक मुनियो के साथ जब आगे बढ़े तो कई जगह 
उन्होने हड्डियो के ढेर देखे । तव उनके अन्त'कररणा में दया उत्पन्न हुई । उन्होंने 
मुनियो से पूछा तब उन्होने उत्तर दिया कि हे स्वामी ! आप तो सर्वान्तरयामी है 
फिर भी हम लोगों से कैसे पूछ रहे है ? राक्षसों के समूह ने सब मुनियों को खाया 
है। यह सुनकर रामचन्द्रजी के नेत्रो मं जल छा गया । रामचन्द्रजी ने तब भूजा 
उठाकर प्रतिज्ञा की, कि मै पृथ्वी को राक्षसों से रहित कर दूगा। इसके बाद 
उन्होंने सब मुनियों के झआाश्रमो मे जाकर उन्हे आनन्दित किया और उन्हें सुख 
पहुँचाया । * 


इस प्रसद्ध से तुलसी के उपास्थ की लोक-पालकता तथा सुराकारता रंपष्ट 
हो जाती है। ब्रह्म अवतारी बनकर अपने भक्तों की भावना मौर उसकी विशिष्ट 
आकाक्षा परिपूर्ण कर देते हैं । भक्त के हृदय ने भगवान्‌ को सगुण साकार और 
अवतारी बना दिया है, “जिससे लोक कल्याण और मर्यादा पुरुषोत्तमत्व सिद्ध हो 
जाता है । वैसे :निगु ण और सगुण दोनो ब्रह्म स्वरूप है तथा अकथनीय अनादि 








का हि 
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तुलनात्मक अध्ययन ४६३ 


और अनुपम है परन्तु भक्तो के प्रेम बस होकर राम सग्रुणा बन सकते है, ओर बनते 
है। विचार और चिन्तन दृष्टि का 'निगुण” भाव दृष्टि से 'सग्रुण/ बन गयों 
और भक्तो के हितार्थ 'निसिचर हीन प्रथ्वी' करने की प्रतिज्ञा अपनी भुजा उठाकर 
प्रभु राम ने की । तुलसी के आरराध्य की यह अन्यतम विशेषता है । 


विनय भावना-- 
तुलसी के मानस में शरचाप धारी राम का किशोर, वाल तथा जअत्तिसंयुर्ते 
अर्थात्‌ जानकी सयुत रूप विद्यमान है, उसी लिये जब वे अपनी विनय से परिपूरों 
पत्रिकां अपने आराध्य तक पहुँचाते है, तो जानकी जी से भी प्रार्थना करते है कि है 
माता ! कभी मौका देखकर इस भक्त की करुण कथा चलाकर रघुनाथजी को मेरा 
स्मरण दिलाना । इस अभ्यर्थना में वे अपने उपास्य का मर्यादा-पुरुषोत्तम रूप अपने 
सामने रखते हैं-- 
कव॒हुक अस्च, अवसर पाइ । ह 
तर तुलसीदास भव तव-ताथ गुन गन गाइ ॥॥* 
जानकी माता ! कभी अवसर मिले तो श्री रामचन्द्र जी को मेरा स्मरण 
करा देना । मेरे सम्बन्ध का कोई करुण प्रसग छेड देने से मेरा काम वन जायगां ।' 
स्मरण दिलाते हुए उनसे कहिए कि आपकी एक दासी का दास ( वुलसीदास ) 
बहुत दीन, साधन हीन, दुवबंल, पूर्णं-पापी, आपका' नाम लेकर पेट भरने वाला है । 
यदि प्रभु पूछ वेठे कि वह कोन है, तो मेरा नाम लेकर मेरी दशा जता देना। मेरा 
पूर्णा विग्वास है, कि कृपालु रामचन्द्रजी के इतना सुन लेने मात्र से ही मेरी सारी 
विगडी बात वन जायगी । हे माता ! यदि आपके वचनों से ही इस दास की प्रभु के 
सामने सिफारिश हो गई, तो यह तुलसीदास आपके स्वामी की गुणशावली' गाते हुए 
ससार सागर को सरलता से पार कर जावेगा । 
तुलसीदासजी यह भी जानते है, कि “रघुपति भगति करत कठिनाई ।” 
मोदमई मगलमशथि जानकी-पति की दास्य भक्ति तुलसी का जीवन लक्ष्य था। वें 
गणेशजी से, शकरजी से और सब से अप॑ने हृदय मे रामे-सीता बस जाय यही 
वरदान मागते है। तुलनी के राम का स्वरूप व्यक्तिगत और समाजगत साधना के 
लिए उपादेय एवम्‌ लोक मर्यादा का सरक्षक तथा विधांयक स्वरूप माना जावेगा। 
एक आदर्श भक्त के नाते विनय्र की पराकाष्ठा पर पहुँची हुई भावना से भाव विभोर 
एवम्‌ तन्‍्मयता से परिंपूर्णा अवस्था से तुलसी ने अपने उपास्य को जैसे समफभा-वूका 
है वसा हर कोई नहीं समझ सकंता। अपने आराध्य के उज्ज्वल और मर्यादा 
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४६४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


पुरुषोत्तम के शील-सौन्दर्य-शक्ति-युक्त-स्वरूप की सगुण रामभक्ति के राजमार्ग को 
संवारने का काम तुलसी ने किया । हिन्दु-सस्कृति पर तुलसी का यह एक अतीव 
एवम्‌ महान्‌ उपकार है । 

तुलसीदासजी मानव जीवन मे सदाचार और सच्चरित्र को विश्वप प्रश्नय 
देते है। परहित के समान पुण्य कारक और कोई कार्य नही है, ऐसा उनका मत 
है। विनय भावना से अहकार भावना का भजन हो जाता है और भक्त दास्य भक्ति 
करने का पात्र बन जाता है। भक्त अपनी विमल मति से सिया राम मय ससार 
में प्रभु का गुणानुवाद करने के लिए आइवस्त हो जाता है । 
तुलसी का जीवन विषयक हृष्टिकोण-- 


रामचरित मानस में तुलसीदास ने जीवन के उन मूल्यों की प्रस्थापना की है, 
जो सामाजिक और व्यक्तिगत रूप मे मानव की गरिमा को एक उच्चता प्रदान करते 
है। मेरे कहने का अभिप्राय उसके नैतिक पक्ष से है। यह नीति मत्ता जीवन को 
एक स्थिरता हृढता और आस्था प्रदान करती है। व्यक्ति और समाज में जिस 
आत्मबल की कमी थी, उसे राम भक्ति के तपो-बल से एक ठोस आधारशिला देकर 
तुलसी ने भारतवासियों पर बडा उपकार किया है। जनजीवन को तुलसी की यह 
स्थायी देन है। सासारिक जीवन में कलह, सबपं, छल, कपट के रहते हुए भी 
निराशा को हटाकर इन सब॒ पर सद-विवेकिनी बुद्धि से उस पर विजय प्राप्त कर 
सत्य और आदर्श जीवन की प्रस्थापना के लिए व्यक्ति और समाज को करमंण्य 
बनाकर लोक-मज्भल की चंतन्य पूर्ण प्रतिष्ठा स्थापित करनी चाहिए, यही तो तुलसी 
का लोकाभिमुखी दृष्टिकोण है । जीवन से भागने का हृष्टिकोश तुलसी का नही है । 
नैतिक मृल्यो को अपनाते हुए लोक सघर्प यदि करना पड़े तो लोक मद्भल की 
स्थापना के लिए उसे करना चाहिए। अपने समग्र की लोक दछ्शा को तुलसी ने 
बराबर देखा था । कलि काल का अकाल, बनारस की महामारी, तथा उस समय 
की दुर्दंशा का वर्णन वे बराबर करते है।) यथा-- 
खेती न किसान को भिखारी को न भीख बलि, * 
बनिक को बनिज नहिं चाकर को चाकरी। 
जीविका विहीन लोग, सीद्यमान सोच बस, 
कहे एक एकन सों कहाँ जाई का करी । 
वेदहु॒ पुरान कही लोक हूँ विलोकियत, 
सांकरे समे प॑ राम रावरे कृपा करो। 
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तुलचात्मक अध्ययन डर 


दारिद-दसानन दवाई दुनी, दोीनबंधु, 
दुरति-दहन देखि तुलसी हहा करी। 


दारिद्र यावस्था ही रावण है, जिसने सारे ससार को दवा रखा है। किसी 
को भी कोई व्यवसाय नही है । सब व्यवसायहीन हो गये है। शासक वर्ग की 
क्या जिम्मेदारी नही है ? सकट काल मे राम ने -सदा कृपा की हैं, जिसकी साक्ष्य 
वेद पुराण भी देते है । प्रजापालन का धर्म भूलने वाले शासको के लिए तुलसी ने 
भविष्यवाणी कर कहा है, कि रावण की तरह अत्याचार करने वालो का सदा 
सर्वनाण होगा । इसीलिए उनका आदर्श रामराज्य की कल्पना है, जिसमे दरिद्रता, 
विपमता आदि न हो । यथा १--- 


राम भगति रत नर अरु नारी । सकल परमगति के अधिकारी। 

अल्प मृत्यु नहिं कवनिहु पीरा । सब सुन्दर सब बिरुज सरीरा । 

नहिं दरिद्र कोऊ दुखी न दीना । नहिं कोउ अबुध न लच्छत हीना । 

सव स्त्री और पुरुष रामभक्ति मे रत हो जावेगे। परम गति अर्थात मोक्ष 
के अधिकारी सव वन जायेगे । किसी की अल्प मृत्यु नही होगी । किसी को पीड़ा 
नहीं होगी । सब स्वस्थ और सुन्दर शरीर वाले हो जायेगे । कोई दरिद्री और 
दीन एवम विपन्न नही होगा । कोई मूर्ख और लक्षणो से हीन नही होगा । तुलसी 
ने भक्ति को मानव जीवन की समस्त समस्याओं का अमोघ उपाय वतलाया है । 
भक्ति की लोग-मंगलकारी उपयोगिता से तुलसी ने जीवन और जगत्‌ मे आस्थापूरां 
वातावरण निर्माण कर दोनो को ईश्वरोन्मुख बनाया । जीवन को तुलसी भाश्वत 
मानते है। तथा समाज और व्यक्ति की उन्‍नति में सदाचार और नैतिकता का 
विशेष महत्व मानते है । सर्व साधारण के लिए श्रेयन्‍्कर तथा कल्याणकारी उपाय 
सत्सग, विवेक आदि सदूगुणों का आश्रय करना है, तथा काम, क्रोध, मोह आदि 
पड्रिपुओ का त्याग भी आवश्यक है। ऐसा करने पर भगवान्‌ के लिए भक्ति का 
उदय, हृदय में हो जाता है। राम का नाम गाकर उनकी चरित-गाथा सुनकर 
भगवान्‌ की सेत्रा करने में तत्पर हो जाता है । सर्वत्र राम मय ही सब कुछ है ऐसा 
मानकर चलने से रामकृपा हो जाती है। इस रामकृपा से भक्ति उत्पन्न होती है । 
राम भक्ति से मुक्ति स्वयम्‌ अपने आप चली आती है । भक्ति, मुक्ति का साधन होने 
पर भी आत्मकल्याणु के लिए और लोक-कल्याण के लिए साध्य भी है। 
भक्ति ही राजमार्ग है अत वही जीवन का लक्ष्य होना चाहिए। भक्ति करने का 
अधिकार सव को है और इसी से उद्धार सभव है । 


१. रामचरित रानस उत्तरकांड २१३ । 


४६६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


महात्मा सूरदास एवं तन्‍्मय वेष्णव कवि और गायक के 
साहित्य का आध्यात्मिक पक्ष-- 

हमारे अध्ययन मे आये हुए वेष्णव भक्तो में सबसे विलक्षण रस सिद्ध एवम्‌ 
तन्‍्मय और भगवद्‌ भक्ति के महानब्‌ ग्रायक और भागवत भक्त शिरोमणि सूरदास 
एक अद्भ्रुत कलाकार है । इस अन्धे भक्त ने एक बार ही 'कृष्णास्तु भगवाद्‌ स्वयर््‌ 
जिसे माना गया है, उस पूर्ण पुरुषोत्तम, रस पुरुषोत्तम, लीला पुरुषोत्तम, प्रेम- 
पुरुषोत्तम और सौन्दर्य पुरुषोत्तम एवम्‌ सच्चिदानन्द स्वरूप माधुये पुरुषोत्तम को 
प्रत्यक्ष देखकर अपने हृदय मे सदा के लिए स्थित कर लिया था। अपने हृदय में 
स्वंदा के लिए उन्हे पधराकर कहा था-- 


'बॉह छुडाये जात हो निबल जानि के मोहि । 
हिरदय भीतर जाहुंगे सबल बदोगें तोहि।! सूरदास । 

भगवान्‌ का सत्‌ चितु और आनन्द की तीन विशेषपताओ से युक्त स्वरूप है । 
आनन्द का भावनिष्ठ तन्‍्मय रूप सूर में साकार हो उठा है जिसने उनके हृदय मे 
उल्लास का एक अपूर्व अम्बुधि उमडाकर उन्हे भाव तत्पर बना दिया है। आनन्द 
ब्रह्म ति व्यजानात्‌ ।” इस प्रकार के वचन मे तथा आचार बल्लभ के शुद्धाह्वेत- 
सम्प्रदायानुसार “ब्रह्म! सच्चिदानद स्वरूप है । तैत्तिरीयोपनिपद मे ऐसा बंतलाया 
गया है--'पुरुष एव दे सर्वम्‌ !" परम पुरुष यही निश्चिल जगत्‌ है। सूरदासजी 
एक विरागी और निरीह भक्त थे। उनका मन भगवाच्‌ की सगुरा स्वरूपी भक्ति में 
रमा था। वैसे उनमे दास्य भाव की भक्ति का प्रभाव वल्लभ-सम्प्रदायी पुष्टि-मार्ग 
मे दीक्षित होने के पूर्व काल मे निश्चित दिखाई देता है। ऋग्वेद मे एक' ऋचा है, 
जो, कि आत्मा और परमात्मा की एकता को स्पष्ट करती है। यथा--- 

दा सुपर्णा सयुजा सखाया समानंयृक्ष परिषस्वजाते । 
तयोरन्यः पिपल॑ स्वादत्ति अनश्वव्‌ अन्यों अभिचाकषीति १४ 

प्रकृति-रूपी वृक्ष पर ईश्वर और जीव नाम के दो पक्षी बैठे हुए है। दोनों 
सयुजासखा है। इनमे से एक जिसका नाम ईइवर है, वह इस वृक्ष के फल नहीं 
खाता । परन्तु दूसरा, जिसे जीव कहते है, वह स्वाद पूर्वक इस वृक्ष के फल खाया 
करता है। फल भक्षण करना और फल की इच्छा करना ही आसक्ति है। हरि 
लीला मे अनासक्ति आवश्यक है। आसक्ति के कारण जीव हरि लीला का लाभ 
नही उठा पाते है। सूरदास पर भागवत की दाशंनिकता का पूरा श्रभाव है। 


१९, तेत्तिरीयोपनिषद । 
२. ऋग्वेद १३१६४।२० । 


शहद हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


यह लीला-पुरुषोत्तम आविर्भाव और तिरोभाव से अनेक रूप धारण कर 
सकता है। पुरुषोत्तम परब्रह्म का एक स्वरूप “अक्षर ब्रह्म” माना गया हे | पूर्ण- 
परुषोत्तम को जब रमण करने की इच्छा होती है तो वह स्वयम्‌॒ जगत्‌ के रूप मे 
प्रकट हो जाता है। 'एको ह वहुस्थाम | इस तैत्तिरीयोपनिपदोक्ति के अनुसार 
अपनी इच्छा से 'अक्षर-ब्रह्म' उत्पत्ति, स्थिति और सहार करने वाली शक्तियों में 
प्रकट होकर ब्रह्मा, विष्णु और शिव कहलाता हे । इसी प्रकार इस पूरां-पुरुषीत्त म 
के प्रमुख रूप से पुरुपोत्तम स्वरूप श्रीकृष्ण बनकर नित्य आनन्दाकार विग्रह से 
गोलोक एवम्‌ वृन्दावन मे नित्य लीला किया करते है। अक्षर ब्रह्म अपनी शक्तियों 
सहित अवतीर्णा होकर अपने अ्रश और अशी रूप में प्रकट होते है । एक रूप अन्त- 
यामी ब्रह्म का भी है। अविद्या माया के कारण जीव बद्ध रहता है, जो वास्तव में 
अणु रूप है। विद्या माया से मुक्ति प्राप्त होती है। परन्तु अविद्या का नाथ 
भगवान्‌ की कृपा के बिना सभव नही है। भगवंद्‌ कृपा हो जाने पर दुःख से जीव 
की मुक्ति होकर वह नित्य आनन्द प्राप्त करने का पात्र और अधिकारी बन जाता 
है। जीव का भगवान्‌ से सयोग और वियोग होता है, और इन दोनो रसावस्थाओं 
की भनुभुति होती है। भगवान्‌ के अनुग्रह से जीव को मुक्ति में विशेष सहायता 
मिल जाती है। अत अनुग्रह के अनुसार अलौकिक शरीर मे प्रवेश कर मुक्त जीव 
भगवान्‌ की लीला का रसास्वादन करता है। 


सूर की दृष्टि में श्रीकृष्ण का परब्रह्म रूप-- 
ब्रह्म निरूपण सूरदासजी इस प्रकार करते है) -- 
सोभा अमित अपार अखण्डित आप आत्माराम । 
पुरन-ब्रह्म प्रकट पुरुषोत्तम सबबिधि प्रन काम ॥ 
आदि सनातन एक अयूपम अविगत अल्प अहार । 
ऊकार आदि वेद असुर हन निगुरण सग्रुय् अपार । 
श्रीकृष्ण परमात्मा अपार, अमित और अखण्डित शोभा के आगार, तथा 
आत्माराम है। सब प्रकार से पूर्ण काम और प्रकट रूप मे पूर्ण पुरुषोत्तम है। वे 
आदि है, सनातन है, अतुपम है और किसी के द्वारा न जाने योग्य है। वे 
मिताहारी, ओकार रूप आदि बेद असुर-हन्ता और अपार रीति से सग्रुरा एवम्‌ 
निगु ण॒ दोनो है। सूर के अनुसार श्रीकृष्ण भगवान्‌ में ' प्रकृति और पुरुष की 
अद्वेतता विद्यमान है। वे पूर्ण पुस्षोक्तम परब्रह्म और श्रीकृष्ण मे ऐक्य प्रस्थापित 
करते है। यथा- 





९ सूरसारावली ६६२--प्रभुदयाल मीतल, प्रु० ७६ | 


तुलनात्मक अध्ययन ४६६ 


सदा एक रस एक अखण्डित आदि अनादि अनूप । 
कोटि कल्प बीतत नहिं जानत, विरहत युगल स्वरूप । 
सकल तत्व ब्रह्मांड देव पुनि साया सब विधि काल । 
प्रकृति पुरुष श्रीपति नारायण सब है अंश गोपाल । * 
५ रह ८ 
आदि सनातन हरि अविनाशी । सदा निरन्तर घटघटवासी । 
पुरन ब्रह्म पुरान बखाने। चतुरावनन सिव अन्त न जाने । 
गुन-गस अगस निगस नहिं पावे । ताहि जसोदा गोद खिलावे ॥४ 
जो भगवान्‌ सदा एक रस, अखण्डित, आदि, अनादि और अनुपम है, वे 
नित्य है। राधा और श्रीकृष्ण बनकर यह युगल,जोड़ी से विहार करते हैं। करोडो 
कल्प बीत जाते है, फिर भी किसी को इसका पता तक नही चलता । सृष्टि के सारे 
तत्व, सारा ब्रह्माड तथा सारे देव समुह, सारी माया निरन्तर सब प्रकार से उनमे 
ही स्थित रहते है। श्रीपति पूर्ण पुरुषोत्तम श्रीक्षण्ण साक्षात्‌ नारायण है और सारे 
गोपाल उन्ही के अश्ञ हैं । 
ये हरि अ्रविनागी गौर सनातन हैं तथा सदा घट-घट में निवास करते है। 
प्राण इनको पूर्ण ब्रह्म के रूप मे बखानता है। चतुरानन ब्रह्मा और शद्भूर तक 
भगवान्‌ का आदि और अन्त नही जानते है । आश्चये इस बात का है, कि भगवान्‌ 
गुणों का पारावार आगस और निग्रमो तक को नही लग सका है। परन्तु उन्ही 
को जसोदा अपनी गोद मे खिलाती है । 


अद्भुत विराट स्वरूप की विचित्र आरती-- 
सूर के द्वारा रचित पूर्ण पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण के विराट स्वरूप का चित्रण 

करने वाली एक धारणा देखिए २--- 

हरिजू की आरती बनी । 

अति विचित्र रचना रचि राखी, परति न गिरा गनी। 

कच्छुप अध आसन अनूप अति, डॉड़ी सहस फनी । 

सही सराव, सप्षसागर घृत, बातो सेल घनी। 

रवि-ससि-ज्योति जगत परिपुरव, हरित तिमिर रजनी । 

उड़त फूल उड़गन नभ अन्तर, श्रंजन घटा घनी। 
१. सूरसारावली-पृ० ८७ १०६६, ११०१। 
२. सूरसागर पद ६२१ (ना. स.) । 
३. सूरसागर पद ३७१ (ना.स )। 


प्रू०० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


नारदादि सनकादि प्रजापति सुर-नर-असुर-अनी । 
काल-कर्म-युन॒ और अन्त नह, प्रभु इच्छा रचती । 
यह प्रताप दीपक सुनिरंतर लॉक सकल भजनी । 
सुरदास सब प्रकट ध्यान में, अति विचित्र सजनी । 


जो मारे ब्रह्माड में व्याप्त है, ऐसे विराट स्वरूप वाले हरिजी की आरती 
अद्भुत रीति से उतारी गई । सूरदासजी को वह आरती स्वयस्॒ अपने उपास्य के 
ध्यान में प्रकट हो गई । इस विराट की व्यापक आरती की सजबज और उसकी 
तेयारी बडी विचित्र ढद्भ पर की गई है, जिसका वर्णान कर सकता गारदा के लिए 
भी सम्भव नही है। जिससे आरती उतारी जा रही है, वह आरती पात्र कच्छप के 
आसन से बनी हुई है । बडी अनुपमता से उसकी सहस्र फनो से डाडी रची गई है, 
भर्थात्‌ शेष वागजी जिसकी डांडी हैं। पृथ्वी उसका सराव है, तथा सप्तसागर घृत 
के समान है। जिसमे विशाल शल की सघन वाती है । वह भारती प्रज्वलित है, 
जो रवि-शशि की आभा से सारे जगत्‌ को परिपूर्ण करती जा रही है। अम्बर के 
नक्षत्र इस आरती से उड़ने वाले फूल है जो रात्रि का अन्धकार विनष्ट कर देते हैं । 
इस अवनी में सम्मिलित लोगों मे नारद, शुक, सनक आदि ऋषिमुनि, तथा प्रजापति, 
देव, असुर के समूह विद्यमान है। इस आरती की कोई बेला, कोई, कम, कोई गुरा 
और कोई अन्त नही है यह तो प्रभु की इच्छा से रची गई है। इसी दीपक का यह 
प्रताप है, जो निरन्तर सारे लोगो को भगवद्‌ भजन में निरत करा देता है । 


सूर की वेराग्य भावना-- 
सन्‍्यासी सूरदास को ससार की निस्सारता तथा क्षण भगुरता को देखकर 
उसके प्रति प्रथम वही विगर्हरणा उत्पन्न हुई जो प्राय सारे भक्तों मे पाई जाती है ॥' 
अविद्या माया से साधक उलभ जाता है। उसकी सुलभन माधव की कृपा से ही' 
होगी यह आजा सूरदासजी के एक पद में अभिव्यक्त है?-- 
माधों जू, मत माया बस कीन्‍्हों। 
सूर स्थाम सुन्दर जो सेवे, क्‍यों होवे गति दीन । 
हैं माधवजी ! मेरा मन माया के वश हो गया है और यह ऐसा गँंवार है, 
जो लाभ और हानि आदि कुछ भी नहीं समझता । इसका कार्य ऐसा ही है जैसे 
कोई पतग दीपक पर अपना घरीर जला डालता है। मेरी स्थिति कुछ इसी श्रकार 
की हो गयी है । मेरे लिए ग्ृह-दीपक धन-तेल, स्त्री जैसी जलने बाली बाती तथा 


कं ेम>++-3>०+>-न-म>. 
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दहन के संदर्भ में इसे देखने पर जो भगदड़ मची है, उसका वर्णन एकनाथ ने किया 
है। इसी प्रसद्भ के अन्य रामायखों -में - वरित . प्रसड्भो से: यह वर्णन, गम्भीर है । 
तात्पय यह कि एकनाथ अपने कालीन. साम्राज़िक दशा को. उसमे प्रतिध्वनित 
करते हैँ। जैसे--- 5 कट हे 
"श्रेगे तूं जछसी रोकडी-। दुजी पाडले आंसुडी । -. 
तवते नागवी उघडो । पडे उपडी लोकलाजे | 
जल्त चण्याचे पाडिले टेक । फुदारें खाबे लागल्या-भूक । 
सायणी भरली शीतोदक । घर सम्यक राखावे ।।* 
रा प >< & «7 ४ 70० 
एको एकासी म्हणे आातां। तुझी सी होईन कान्‍्ता ॥। 
रूपवती न भेटे आकाता । म्यां तो स्वर्ये सांडिला ।॥। 
_ एक भुलली सुन्दर। भेटे त्यासी रहरोे भर्तार । 
सींतंव तुझछी स्वदार। अद्भोकार करी साभा |! 


भयडूर आग के कारण स्त्रियाँ आतंकित होकर भाग रही हैं। एक दूसरी 
कहती है अरी ! तू जल रही है। दूसरी भागने के प्रयत्त मे गतिशील नही हो 
पाती । तब वह विवस्त्र ही भाग निकलती है। पर लोक-लजा से ओंधी पड जाती 
है। जिन वस्त्रों में आग लग चुकी है, उनको मरण भय से उतार देक्षी है, और 
आगे पीछे हाथ रखकर नगरी मे स्त्रियाँ दौड़ रही है। अपनी स्त्री के लोभ से जलते 
हुए गृह मे अपनी बूढी जननी को छोड़कर कधे पर सत्रीको उठाकर कोई भाग 
निकलता है । पति को जलते हुए ग्रह मे छोड़कर जो हाथ 'में ' पड़ सका. उसे लेकर 
स्त्री भाग निकली है । बाहर निकलकर्र पति से कहंती है कि भली-भाँतिं घर को 
सम्हालो । जलते हुए चनो का बोरा भरा पडा है, इसलिये भूख लंगने परे भुने चने 
खा लेना, और ठड़े जल से घंट भेरा हुआ है, उसमे से पानी पी लेना । एके स्त्री 
किसी से कहती है कि अब मैं तुम्हारी कान्ता बनू गी। आक्रोश करेनें परे भी मेरे 
पति अब मुझे नहीं मिल सकते । मैंने स्वयंम्‌ उनको छोड़ दिया अर्थात्‌ वे घर में 
जल मरे है। एक स्त्री अपने सोन्दर्य पर गव॑ करती हुई जो भी सामने आ जाता है 
उसे ही अपना पति बनाने के लिए त॑यार है। वह कहती है मै अपने मच से तुम्हारी 
दारा बनी हूँ अत: मेरा अद्भीकार करो । सामाजिक स्थित्रि की , यह यथार्थता 
तुलसीदासजी की कवितावली में विवेच्चित वर्णन से तुलनीय -है। ,., . 


१. भावार्थ रामायण सुन्दरकांड ३४-३७-४५ । 0 
२. भावायें रामायण सुन्दरकांड ३७, ४६ ते ५० अध्यांप्र १६।. 


श्६४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


राम जानकी का विवाह हो रहा है. वधू वर के बीच का अन्तर्पट दूर हो 
गया है। इसी प्रसद्भ का एकनाथ कृत वर्णान बड़ा मनोभिराम है। * 


राम-जानकी परिणय-- 
३ पुष्याहं सुछीची गोटी । तेणे शब्द विरे प्रणवाच्या पोटी । 
अन्तःपट किदे उठा उठीं। सीता गोरटी वरी राम ॥। 
श्रीराम स्वये चंतन्यमूरति । सीता तंव ते चिच्छक्ती ॥ 
लग्न लागले एकात्मप्रीति । चतुरोक्ती चहूँ ठायी ॥* 


उ>कार ध्वनि से स्वस्तिवाचन होने पर उसकी ध्वनि प्रणव मे विलीन हो 
गयी । अन्तपंट खुल जाने पर गौर वर्णीय जानकी ने राम के गले में वरमाला डाल 
दी। एक के नेत्नो ने दूसरे के नेत्रो को सलग्न होकर देखा। प्राण पति को पूर्ण 
रूप से वरण कर लेने पर दोनो प्राण एक हो गये । वसिष्ट ऋपषी के द्वारा उन पर 
फेके गये मतन्राक्षतों से पंच महाभूतो की एकात्मता सिद्ध हो गयी । सीता राघव 
एक हो गये । एक अवयवी तथा एक अवयव रूप दोनो बन गये । दोनो के जीव- 
भाव एक हो गये। वसिष्ठ ने ऐसी अपूर्वता उनके विवाह में देखी। रघुनाथ के 
पराणिग्रहए से समस्त क्रियाएँ शान्त्र ही गयी और राम में निष्कामता आ गई। 
श्रीरामचन्द्रजी स्वय चैतन्य मृति है, और सीताजी स्वय चित्‌ शक्ति है। एकात्म 
प्रीति के कारण यह विवाह सम्पन्न हो गया ऐसी चतुरों के द्वारा सर्वत्र इसकी 
प्रशंथा सुनाई दी । 


हनुमान के द्वारा सीता का पता लगाये जाने पर लका पर चढाई करना 

निश्चित हुआ। पर सागर पार करने की समस्या सामने थी, उसको बिना हल 
किय्ये लका पर आक्रमण कैसे किया जाय ? राम के पूर्वज का नाम सगर था । 
उसी के कारण समुद्र का सागर नाम पडा था। सागर से प्रभु रामचन्द्र ने प्रार्थना 
की और उत्तर के लिए तीन दिन तक प्रतीक्षा की । जब कोई उत्तर नही मिल्रा तो 
उन्हे अपनी भूल मालूम हो गई। जो सामथध्यंशाली होते है, वे निर्वबलो की शरण 
नहीं जाते। ऐसा करने से पराक्रम के उत्कर्प का अपकपं होने लगता है। रामजी 
के भावों को एकनाथ के शब्दों मे सुनिये--- 
सागर गवे-हरण-- 

मृदुपणे काहीं यश कोति । मृदु परों नाहीं लाभ प्राप्ती । 

मृदुपणे नाही विजयबृत्ती । जाख निश्चिती सौमिन्ना ॥। 


- "यघवार्थ रामायण-बालकांड अध्याय २४-३८-४६ । ! 


तुलनात्मक अध्ययन प््ष्श 


अदंड्याते राजे दंडितो । अदम्या ते राजे दमितो | 
ते राजे जे शांती घरिती। तेचि अप कीति तयासी ॥" 
प्रभु रामचन्द्रजी लक्ष्मण से कहते है कि राजाओं की कतृ त्व गक्ति संन्‍्यास- 
परक हो जाने पर श्ञान्त प्रवृत्ति मय बन जाती है। पर यह घातक सिद्ध होता है । 
इससे सामथ्यंशाली नृप को यश और कीति-लाभ नही होता । मृदुता धारण करने 
से विजय प्राप्ति कदापि नही होती । संन्यासियों के लिए मृदुता से पारमाथिक लाभ 
और ईइवर-प्रेम उपलब्ध हो सकता है । परन्तु राजाओ के मृदु वन जाने पर अपयश् 
मिलता है। अतएवं सामथ्यंवान्‌ को शान्ति धारण करना अलनुपादेय है। ऐसा 
कहकर प्रभु रामचन्द्रजी ने एक भयड्धूर बाण अभिमत्रिंत कर सज्ज कर लिया और 
समुद्र को दण्ड देना चाहा । तव वह ब्राह्मण का रूप धारण कर आया तथा 
विनम्रता से रामचन्द्रजी को सेतु वाधने का परामर्श देकर चला गया । 
वानर वीरों का निशचय-- 
राम-रावरा युद्ध मे वानर वीरो ने राम के कार्यार्थ अपना बलिदान देने का 
निरचय किया वह देखने योग्य है--- 
देह बेंचिता राम कार्यार्थी । ठाक ठोक ब्रह्मप्राप्ती । 
पतोनि जातांचि मागृती । अधोगती नरकांत ।। 
पकोनि जाता ऐसें घडे । श्रीराम सेवेचे अंतर घडे | 
मुक्ति मृक्तिसी कीर्त उडे । नरकी पडे आकल्प ॥।* 
रामकार्यार्थ यदि शरीरापंण करना पड़ता है तो ब्रह्म प्राप्ति अपने आप ही 
हो जायगी । ऐसा वानर वीरो का गाढ़ा विश्वास है। अपना कर्तव्य-कर्म॑ करते 
हुए भगवाद्‌ के लिए देह पात करने जेसा पुण्य और कौनसा हो सकता है ? रण 
से भागने पर नरक मे प्रवेश मिलेगा तथा राम का कोई अवकाश नही संप्राप्त होगा । 
यह डर उनके अन्त करण में बना हुआ हैं। विजयी होने पर कीति लाभ है। 
मृत्यु हो जाने पर मुक्ति मिलेगी यह भी उन्हें ज्ञात है। प्रभु कार्याथें अपना स्वंस्व 
समर्पण करने वाले वानर-वीर धन्य है। 
सुग्रीव पर रावण ने शर वृष्टि की जिससे वह मूछित हो गया । रावण ने 
तब सुग्रीव को लड्भा मे ले जाना चाहा । तब लक्ष्मण सुग्रीव की सहायतार्थ दौड़ 
पड़े । रामचन्द्र लक्ष्मण को इस अवसर पर वीरो के लक्षण बतलाते हैं। ये 
द्रष्टव्य है--३ 





१. भावार्थ रामायण--सुन्दरकाण्ड अध्याय ३६।४५६-६१। 
२. भावा् रामायण-पयुद्धकाण्ड । 
३. भावार रासायण-युद्धकांड । 


५६६ हिन्दो और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


रणवीरों के लक्षण-- 
देहों न फुटता घायो। शत्रु जीवे भाराया पहाहो । 
हाथि घरोनिया आयो । रख निर्वाहों करावा।॥। 
ग्ि३ 4 24 

मरण भय ज्याये पोर्टी | तो तब शूर नस्‍्हे सूष्टी । 
त्याची आशड्ू छागे त्या पाठों । मरे शेवटी निज भये ॥ 
चंतन्य तेजे लखलखाद। देही बिदेहत्वाचा नेट । 

ऐसेनि धंयें भति सुभठ। ते वीर श्रेष्ठ सम्रार्मों ।। 
त्ेथे न चले शठ कपट । तेये न चाले माये ले काट । 
तेथे निर्देलि शब्रुपक्ष संकट करी सपाट पाप पुण्या ॥ 

रण क्षेत्र में शब्रु को जख्मी बना कर छोडना नहीं चाहिए। रणजक्षेत्र मे 
शत्रु के प्राण लेने की प्रतिज्ञा कर के ही जाना चाहिए, तथा वैसा कार्य सपन्‍न 
करना चाहिए। जो मरण का भय लेकर रण स्थल में प्रवेश करेगा, वह वीर 
नही है, क्योकि सन्देह पूर्ण अवस्था से वह पहले ही मरा हुआ सा हो जाता है । 
जिस में घैये विगलित स्थिति वाला हो वह युद्ध क्षेत्र मे वया युद्ध करेगा ? 
चैतन्य और स्फूरति का जिसमें संचार होता हो, तथा देह मैं विदेहत्व का भाव विद्य- 
मान हो गया हो वे सग्राम स्थल में डटे रह सकते है । उनको ही श्रेष्ठ सुभट और 
योद्धा मानते है । जिनमें ये सारी विधेषताएं हो; ऐसे रण बकुरों के सामने शा्नु 
की छलनीति, कपट आदि बाते चल नहीं पाती | शत्रु अपनी माया नहीं फैला 
संकता । ऐसे प्रसद्ध में वीर-योद्धा णद्चु पक्ष रूपी सद्ूूट का पूरा नि्दलिन कर पाप 
को धंराणायी कर देते हैं और पुण्य की स्थापना कर देते है । 

'भावाथे-रामायण' मे इस प्रकार से रस-परिपोप करने वाले कई स्थल 
विद्यमान हैं। उनको यही छोडकर अब हम उनकी गाथा में बशित स्फुट काव्य 
विपयो का अनुशीलन कर उनकी सरसता और मसाहित्यिकता को निखारने का प्रयत्त 
करेंगे । 
स्फुट काव्यों का परिशीलन-- 

श्री एकनाथ कृत अभड्भो की गाथा पाच भागो में विभक्त है। कुन अभद्भ 
सख्या ३६८८ है। सात आठ आरतियाँ भी है। हिन्दी अभज्भ रचनाएँ भी 
मिलती हैं। जिनकी भाषा दविखनी हिन्दी है, तथा उन पर मराठी का प्रभाव भी 
परिलक्षित हो जात्ता है। भाषा फिर भी समझ में आने वाली और सरल है । 

गाथा मे विवेच्य विपय बहुविध है। मद्भलाचरण गुरु वंदना, श्रीकृष्ण 
को बाल-लीला, 2283 रास-लीला, गोपसखानभो के साथ खेले गये खेल, 


है 
के 


तुलनात्मक अध्ययन हे 


गोपियो का विरह वन, मथुरा की सारी घटनाएं, श्रीक्षण्ण-माहात्म्य, विठठल, 
राम, जिव आदि देवताओ का माहात्म्य वर्णन आदि कई विपयो पर लगभग १६०० 
अभड्भ है। द्वितीय भाग में आत्मस्थिति अद्वेत जेसे आध्यात्मिक विषयों पर लगभग 
६७३ अभज्ध है । तृतीय भाग मे जीवत और व्यवहार के कई विषयों पर करीब- 
ऋरीबव ७६६ अभद्भ है। अपने युग के समाज मे दिखाई पडने वाले साधको, ब्रत- 
धारियों और भावनाओं का इन अभड्»ो मे एकनाथ ने विवेचन किया है। चौथे 
भाग में पौराशिक आख्यान आदि है। तथा अपने समकालीन सन्‍्तों के चरित्र आदि 
है । इनकी संख्या करीब-करीब ३४० है । पचम भाग में उपदेशात्मक तथा रूपका- 
त्मक अभड्भ हैं। इनका दर्ण्य विपय ग्रामों और नगरों के तदयुगीन, दैनदिन 
सामाजिक और सांस्कृतिक व्यवहारों से सम्बन्धित व्यक्तियों और माधकों से है । 
जिनके द्वारा उस समय के दुर्गुणों को हटाकर सबको सदगुणो की ओर प्रवृत्त कर 
भगवद्‌ भक्ति मे लीन कर आधघ्यात्म-प्रवण बनाने का उनका अथकप्रयास एवम्‌ 
प्रयत्न दिखाई ठेता है। महाराष्ट्रीय समाज की सास्क्ृतिक जानकारी प्राप्त करने के 
लिए एकनाथ की अभज्भध गाथा उपादेय सामग्री प्रस्तुत कर देती है। इसकी शैली 
साहित्यिक और मनोवेज्ञानिक है। इसमे करीव-करीब ३०२ अभज्भ है। अन्तिम 
अ्रश हिन्दी अभज्भो से भरा हुआ है। एक विशाल महाणंव की तरह यह गाथा 
विस्तार है। इसके वण्ये विषय ही मानो इस महारणंव के बुदबुद तरगे, प्रवाह आदि 
है । सामाजिक कुरीतियो दम्भा, पाखडो आदि का पर्दाफाश इसमे किया गया है । 
एकनाथ अपनी प्रतिभा और प्रखर साधना से तथा अपनी हृदय की परम कारुणिक 
वृत्तियो से पूर्णा इसमे प्रतीत होते है। ईइ्वरोपासना में सलग्न हो जाने पर भी 
तत्कालीन समाज से उनका घनिष्ट सम्बन्ध था, तथा वे सबकी सर्वतोन्मुखी उन्नति 
की कामना करने वाले थे, ऐसा परिज्ञान हमे उनकी रचनाओ से हो जाता है । 
कतिपय उदाहरण इस वक्तव्य की पुष्टि करेगे। यहा पर बालकृष्ण का वर्णात 
कितना सहज और सरल वात्सल्य भाव का प्रदर्शन करता है। ग्वालिते वालकृप्ण 
का पन्विग तथा स्वरूप देखकर प्रसन्न हो उठी है। उनकी प्रसन्नता का यह चित्रण 
स्वाभाविक है। यथा--- 


वालक्ृष्ण वर्णान-- 
भिगाचे भिग्रुले । जाद्यावर आंग्रुले । नाचत तान्‍्हुले यशोदेचे । 
एका जनादेंनी एकत्व शरण । जीवे निवलोख उतरती ॥।१ 


“यज्ोदा के वाल कन्हैया वालक्रीडामक्त है तथा एक छोटा सा करता पहिने 


१. एकनाथ ससाराज की गाथ्व-अंभग १०८, पृ० ६८। * ह ह॒ 


भ्ध्द हिन्दों और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


हुए है। एकनाथ उसका वर्शन वड़े ढज् से करते है। ग्वालिने अप्ती है और 
बालक्ृष्ण को देखती हैं, जो ऐसे लगते हैँ मानो प्रतिश्रिव के साथ त्रिव सेल रह 
हो। ग्वालिने वाल-कन्हैया को सममझाती हैं, और उनके चरण पकड सेती हैं 
गोविन्द को रिफ्राने के लिए वे तालियाँ बजाती है श्रौर वे नाच उठते है । वे कहती 
मारा वालमुकुद देवराज है, उनके कमर मे करदोढा है, कानों में बालियाँ है उर 
पर वाघनख भी सुशोभित है। पैरो में नृूपुर है जो नाचते समय बन उउठने है। 
और कर कुडल हिल उठते है । ऐसी मन मोहिनी मूति पर मुस्ध होकर खानिने 
प्रसन्न होकर उन पर ध्वौछावर हो जाती है, भौर अपने प्राणों से अधिक प्रिय 
बालगोविद को नजर न लगे इसलिये नीबू और लवण उतारती है । 
अब एक विरहिणी का चित्र देखिए : 
विरहिणी गोपी की दशा का वर्णान-- 
बहुत जनन्‍्में विरहे पीडली । नेझो कंत्ती स्थिर राहिली । 
एका जनांर्दनी भेटेल हरी । ते विरह नोहे निर्धारी || 
८ 2५ ५ 
येई वो श्रीरद्धा कान्हावाई। विरहाचे दुःख दाटले हुदयीं । 
एका जनार्दनी ऐसे फेले । विरह दुःख निरसिले ॥7 
“अनेक जन्मो से विरह पीड़ित एक गोपी एकाएक स्तब्ध एवम्‌ स्थिर हो 
गई । उसके मन की आशा गोविन्द में विन्ध गई है, क्योंकि कृष्ण को पाने की 
इच्छा मे वहाँ गई है । वह कही भी हो, कोई भी कार्य क्यों न कर रही हो, सावले 
कृष्णा का ध्यान उसे वरावर लगा रहता है। उसका विरह अब कंसे दूर होगा । 
एकनाथ कहते है, कि यह पूर्व पुणय ही था जिसके कारण इस गोपी को इतना असा- 
धारण विरह भाव प्राप्त हुआ। साधारण विरह का कोई महत्व नहीं है। इस 
विरहो भावना से श्रीहरि निश्चित रूप में मिलेगे ऐमी आजा बंध गई है | 
हे श्रोरग | हे कन्हैया ! आजाओो विरह जन्य दुःख मेरे अन्त.करण में 
एकत्न हो गया है। इससे मुझे कौन मुक्त कर सकता है ? मेरे सौभाग्य से यह 
परमात्मा सगुरा-साकार-शरीर से मुझे प्राप्त हो गया। इसके सग्रुणा और निर्मुण 
स्वरूप मन को मोहित करते है। मेरे मन सदगदित होकर दोनो स्वरूप की ओर 
आकपित हो गया है। मेरी वाचाणक्ति कुठित हो गयी है। इन्द्रियो का बोध 
नष्ट हो गया है । मुझे अन्य किसी भी तरह का परमानन्द अच्छा नहीं लगता। 
मेरी बुद्धि स्थिर हो गई है, और मेरे मन की वृत्ति का वेराग्य खो गया है। समाधि 


१ एकनाथ महाराज की गाथा-अभद्भध १३०-१३१, पृ० ४१। 
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तुलनात्मक अध्ययन प्९& 


अवस्था में उन्‍्मनी पर वह स्थिर हो गयी है। मेरा मन सद्भविवर्जित हो गया है । 
काया, वाचा मन और चित्त एकत्र होकर हे श्रीरंगनाथ ! तुम में ही लीन हो गये 
है। फलत: विरह का दुख नष्ट हो गया है । 
मुरली वजती है, और उसकी ध्वनि से गोपी उसकी ओर आक्ृष्ट हो गई 
है । अतः अब वह वृन्दावन कैसे जा सकेगी ? वह कहती हैं-- 
गोपी की समस्या-- 
कशी जाऊ मी दृन्दावना । मुरली वाजवी कान्हा ॥ 
एका जनार्दनी मनीं म्हरपा । देव महात्म्य कछेना कोणा ॥।* 
मै वृन्दावन कैसे जाऊँ ? कन्हैया मुरली बजा रहा है। उस पार श्रीहरी 
मुरली बजा रहा है और यमुना मे वाढ आ गई है । पिताबर कसा हुआ है 
कस्तूरी का तिलक सुरेखित है, कानो मे कुण्डल शोभित है। मेरा मन उसमे रम 
गया है। अरी ! कोई मुझे बताओ मै किससे पूछू” ”? नामों की सूची ले आओ 
तो मैं उन्हे पुकारूगी । नद के सुपुत्र श्रीहरि ने बड़ा कौतुक किया है। इस अंतरज्भध 
की बात जानने वाला ही जान सकता है। एकनाथ कहते है कि मन में उसे ध्याये । 
देव-महात्म्य किसी को भी ज्ञात नही रहता । 
हिन्दी अभड्भ रचनांओं का साहित्यिक पक्ष-- 
एकनाथ कृत कुल हिन्दी अभज्भ ४६ है। ये भिन्न विषयो पर हैं जैसे--. 
खेलिया, वाजीगर, वुलबुल, जोगी दरवेश गारुड, गास्डी, फकीर, हिन्दू तु 
सवाद आदि । एकनाथ की गाथा मे सोलह अभज्भ हिन्दी गुजराती प्मिश्र रूप में भी 
मिलते है । यहाँ पर नमूने के तौर पर दो अभजद्भ हम लेते है*-. 
हिन्दी-गुजराती अभद्भ-- 
साई मोरे घर आयो श्याम छे । गांबढ़ी छोड़ी मोरे मन छे ।॥ 
दधी दूध माखन चुरावे हमछे । छोकरिया खिलावन देव छे ॥ 
सारी सुसोवन लगी छे। बालन उनको पकड़ लीन छे ।। 
एका जनार्दन थारो छोड़ छे । वेड लगाये माई आमछे ।। 
हे मैया यशोदा ! कृष्ण मेरे घर आये । मेरे घर आकर उन्होने दूध और 
माखन चुराकर खाया । मैने अपनी छोटी बिटिया को अपने मन से छोड़ दिया था, 
और यह समझ लिया था, कि यह छोकरी है अत इसे खेलने दो । जब वह सोने 
जा रही थी तब उसके बालो को कृष्ण ने पकड़ लिग्रा और अब वह उसके प्रेम मे 


१. एकनाथ सहाराज अभद्धा गाथा ४४ अभंग १५५॥। 
२. एकनाय महाराज अभंग गाया अभंग ८६ तथा ६४। 


६०० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


पागल हो गई है। हे माता यशोदा तुम्हारे बेटे ने तो हमें पागल बना दिया है । 
आगे वह कहती है -- 

भुली भटकी आई कान्हा तोरे गांव छे । मारो नंद नंदन चित्त जड़े । 

तोरे पाव छे लालना ॥ चली आई परपंच हाट से । 

तू केंब धरीयो मेरे वाद छे ॥। आव तू नंद नंदन लाल छे । 

सै गारी देक तुजसे लालना ॥ एका जनादेन नाम तोरे गांव छे । 

पीरीत बसे तारे चरण छे लाछना ॥।" 

सावले कृष्ण पर और उसके सौन्दर्य पर रीकी हुई गोपी के ये उद्गार 
मारमिक है--मै बाजार मे कुछ चीजे खरीदने आई थी, पर मार्ग में तू मुझे मिल 
गया । मै इसी स्नेहासक्ति मे भूले-भटठके तेरे ग्राम मे पहुँची हूँ । तू तो नद-नदन हैं 
रसिया है। तूने मेरी ऐसी दशा क्यो कर दी ? मै तुमे गालियाँ दूँगी। एकनाथ 
कहते है कि इस गोपी के मन मे प्रीति उत्पन्न हो गयी है और वह कृष्ण के चरणों 
में अपने आपको सौप चुकी है । 

एकनाथ का एक अभज्भ कंजारन पर तेलुगु, हिन्दी और मराठी के समिश्र 
रूप में भी मिलता है। यथा-- 

हो होरो हो हो रो हो। लेवरे रपी । ले ने वाला है पर देनेवाला 

नही ॥ हो ॥ 

देने वाला है पर लेने वाला नहीं॥ हो ॥। सग आउडतोी॥ के तान 

तोडा । अकारी पड़वा । आधासान जोड़ा ॥ हो ॥ १ ॥ 

तेलगी वाडवा । पुलान पुलवा | साधन करावा । 

मन आजा फेडवा ॥ हो ।। फुलवान नवरा ॥ अडा तीन तगी । 

नोतंग कोडता । तंगीन हाडी हो ॥ जनादंनी पडवा । 

कंजारीण लढवा । कोकनीक करवा । दातार बरवा ॥ हो ॥९ 

होरी-गीत के रूप मे इसे गाया गया है। भावात्मक-एकता का होरी एक 
सास्क्ृतिक उत्सव होने से इस अभज्भ का महत्व है। 'हिन्दु-तुक॑ सवाद' नाम का 
एक बहुत बडा अभज्ध मराठी और हिन्दी मिश्रित भाषा में है। एकनाथ अभड् 
गाथा का यह ४६७० वॉ पद है । इसकी कुल ६६ कडियाँ है। हिन्दू की भाषा 
मराठी और मुसलमान की तुक॑ की भाषा हिन्दी है। दोनो अपने-अपने धर्म की 
दृहाई देते है। दोनो अपना तक॑ और दलीले प्रस्तुत करते है, इसी तरह, 'वादे वादे 
जायते तत्ववोध ' की उक्ति सार्थक बन जाती है और समन्वय की दृष्टि दोनो में 


१. एकनाथ-अभेंग गाथा पृ० ३६-६४ । 
२. एकनाथ अभड्भ गाथा, पृ० ३६४।३७४४। 


हु 


तुलनात्मक अध्ययन ६०१९ 


उत्पन्‍्त हो जाती है। इसमें मानव-मानव के बीच समस्वश्र की दृष्टि होनी चाहिए 
यह एकताथ का लक्ष्य समझ में आ जाता है। पुरा अभज्नञ उद्यूव करता तरिस्तार 
भय से ठीक नहीं होगा पर कुछ वानगी उद्ाहरणार्थ यहाँ पर प्रस्तुत है) -- 
भावनात्मक एकता और सांस्कृतिक समन्वय--- 


प्राप्ती एक भजन विरुद्ध | दोहीचा संवाद परिसावा । 
' हिन्दु कू तुरक कहे काफर तो म्हस्पे विटाछ होईल परतासर । 

दोन्‍्हींशीं लागली करकर । विवाद थोर मॉडिला । 

सुनरे बहु मव मेरी बात | तेरा शास्तर सबकू फरात । 

खुदाकू कहते पाक हात । ऐसी जात नवाजे ॥ ३ ॥। 

> >< हे 

तुम्ही तुरक परम मूर्ख । नेणा सदोब निर्दोष । 

प्राणी प्राग्याते देतां दुःख | भिस्ती मुख तुम्हा कंचे ॥ 

विचादी जाहला अनुवाद । एका जनादती निज बोध । 

परमानन्द दोहींसी ॥ ६६ ॥7 

एक भजन के विरुद्ध प्रचार करता है, तो उसे ईदवर प्राप्ति हो जाती है । 
दूमरा भजन के साधन से ईइवर को अपना लेता है । हिन्दू और तुके में इमी वात 
को लेकर चर्चा छिड़ी और भूगड़ा बढ गया । हिन्दू तुक को स्लेच्छ कहता है तो 
सुर्क हिन्दू को काफिर कहता हैं। दोनो अपने-अपने पक्ष का समर्थव और एक दूसरे 
का खण्डन करते है। मुसलमान हिन्दू ब्राह्मण से कहता है, कि तुम्हारा ज्ञास्त्र झूठ 
है, तुम इससे खुदा को नही पा सकते । भूठी बाते न बनाओ | ब्राह्मण इसका 
प्रतिवाद करता हैं और मुमलमान से कहता है तुम भूठे हो प्राणियों की हत्या करते 
हो तथा नमाज पढ़ते हो, रोजे रखते हो। तुम क्या समभते हो कि इससे तुम पाक- 
दामन बन गये हो । जितने बकरे कटते है, उसमें से एक भी क्या तुम जीवित कर 
सकते हो ? यदि नहीं तो क्‍या तुम दोजुख के पात्र नहीं हो ? इस तरह दोनों 
अपनी दलीलें पेज करते है और झगड़ा वढता ही जाता है । निर्णय कोई नहीं कर 
पाता । वकरे को काटकर उसकी खाल निकाली तो क्‍या उसको वहिब्त अर्थात्‌ 
स्वर्ग मिलने वाला है ? बसे रोजा रखो और नमाज पढो इससे क्या होगा ? 
हिन्दु-मुमलमाव भाई-भाई है । दोनों को खुदा ने बनाया है। हिन्दुओं को 

पकड कर मुसलमान वनाओ ऐसी गलत वात खुदा क्यो कहेगा ? केवल तुक जो 


१. एकनाथ अभज्भ गाथा, पृ० ४१२।४६७० । 
२. एकनाथ गाथा, पृ० ४१२४६५६-४६६६-७० । 
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कुछ कहे वही सत्य है ऐसी वात नही है । वास्तव में दोनों अपराधी हैं। खुदा की 
सहायता के बिना किसी का कार्य नहीं चल सकता । तुके कहता है, ब्राह्मणा की 
वात सत्य है। परमार्य का रहस्य खुल गया। वाद करते-करते दोनो तत्वदर्शी 
वन गये । दोनो के मनोरथ परिपूर्ण हो गए। दोनों मे ऐक्य उत्पन्न हुआ । दोनो 
परमार्थी बन गये और दोनो ने आनन्द की प्राप्ति कर ली । 


इसी तरह बाजीगरी, गारुड अक्ल आदि विषयो पर हिन्दी मे अभज्भ है। 
हम दो हिन्दी अभज्गो को लेकर एकनाथ विषयक साहित्यिक पक्ष का अनुशीलन 
समाप्त करेगे। देखिए---अक्ल पर रचित अभग-- 
तप साधन सुखे करना । दो मिलके गीत गाना । 
परावे बेटी पर नजर नहो रखना । वीर की कमान ना खेवना । 
एका जनादंनो अवकल वाहना । सदगुरु के चरण पकरना ॥| 
इसकी भाषा मराठावाडा की एकनाथकालीन हिन्दी है। इसमे अक्ल पर 
विवेचन किया गया है । भाषा सरल है, अत. अर्थ-सुस्पष्ट हो जाता है। भावार्थ 
रामायण का एकनाथ-गाथा पर भी प्रभाव परिलक्षित हो जाता है। ज॑से इस 
अभज्गभ में गुरु और राम का महत्व अभिव्यजित है? -- 
ग्रुरु कृपा श्रंजन पावो मेरे भाई । राम बिना कछु खाली नहीं ॥१॥ 
अन्दर राम भोतर राम । जा देखो व्हां राम ही राम । | 
जागत्‌ राम सोवत राम । सपनो में देखु तो राजाराम । 
एका जनाददनीं भावहीनिका । जो देखो सो राम सरीका ।।४॥॥ 
इस अभग में श्रीरामचन्द्रजी का उन पर समूचे रूप से प्रभाव पडा है । इस 
वात का विशद वर्णान एकनाथ ने इसमे अड्डित कर दिया है । 
एकनाथ की क्षतियों में से उनका साहित्यिक और आध्यात्मिक विचारो का 
परिशीलन कर लेने पर हम यह निष्कपं निकाल सकते है--- 
निष्कर्प (एकनाथ एक कृतिकार एवम्‌ दाशैनिक) 
एकनाथ का कृतिकारत्व और दार्शनिकत्व हमे उनकी क्ृतियों को देखकर ज्ञात 
हो जाता है। उनके भीतर एक जाज्वल्य और प्रखर आत्म विश्वास था, जिसने उन्हें 
वह्मज्ञानी और प्रतिभावान्‌ महापुरुष बना दिया था। उनकी माहित्यिक और 
पारमार्थिक प्रतिभा का स्फुरण और व्यक्तित्व का विकास उनके सद्गुरु की कृपा 
और मारगंदशेन का फल है। इसे परम कारुणिक एकनाथ ने अनवरत साधना और 





२३ एफनाथ अभंग गाया, पु० ४१६।३६७४५ | 
२. एकनाथ अभजड्भ गाया, पृ० ४१६ (ड) इश्८८ । 
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तपस्या से उपलब्ध कर लिया था । अनुभूति की प्रखर भट्टी में जलकर जाोँ खरा 
सुत्र्ण निकला वही उनकी अन्त. सलिला में करुणासिक्त होकर दुखी और आर्ते जनो 
के उद्धारार्थ उनकी काव्य-गज़ा के रूप में प्रवहमान हुआ । इस काव्य गद्धा में 
मज्जन कर अनेक लोग अपनी दुख निवृत्ति का चरम उपाय पा गये । अनेक विपयो 
के प्रदेगों से यह काव्य-पयस्विनी वही है। जहाँ भाख्यानों, उपाख्यानों, तत्वों, 
हृष्टान्तों के सुन्दर सोपान, घाट, एवम्‌ विश्वाम स्थल है। इनसे अनेक सासारिक 
और पारमार्थिक स्तर के लोग अपनी हृदय-प्रवृत्ति और अभिरुचि के अनुकूल स्थल 
पाकर रमते रहे | 
एकनाथ की समूची कृतियों का सक्षिप्त विहंगमालोकन-- 

एकनाथ की “आनन्द लहरी' एकनाथ की सर्व प्रथम कृति हैं जिसमे उन्होंने 
अपने हृदय की आनन्दावस्था की लहरें तरगित की है। अपने गुरुपदेगामृत के 
प्राशन से ये निर्माण हुई थी । इस कृति के निर्माण काज में एकनाथ सोलह से 
अठारह वर्ष के रहे होगे । इसके बाद 'युक प_क' पर मराठी में टीका उन्होंने प्रस्तुत 
की है । इसमे अपनी काव्यग्कक्ति और उसके उपकरणों को तुलनात्मक ढल् पर शुक 
योगीन्द्रानुभूति के साथ परखकर देखने का सुअवसर उनको मिला है। इस तुलना से 
उनको आत्म विश्वास की प्रतीति हो गय्यी और अपनी योग्यता का प्रमाण सद्गुरु 
के सामने प्रस्तुत करने का सौभाग्य भी उन्हें मिला। लगभग २१ वर्ष की 
आयु में इसे उन्‍होंने लिखा । 

तृतीय कृति एक स्वतत्र कृति है, जिसमे वर्ष परम्परागत संप्राप्त काव्य 
प्रतिभा की ईव्वरीय देन को पुन. पल्‍लवित, प्रस्फुटित और विकसित करने का 
संग्रवसर प्राप्त हआ है । इस क्वृति को एक अधिकार सम्पन्न सहृदय रसिक ही समझ 
सकता है । यह 'स्वात्मसुख' नाम से प्रसिद्ध है। एक सुलक्षणी वधू की तरह इसमे 
उनकी काव्यकला सुसम्पन्न हो गई है 

आाव्दे परेचनिप्णात ' बने हुए एकनाथ (6स्तामलक' पर मराठी टीका 
प्रस्तुत करते हैं, जिसमें उनकी प्रगाढ़ विद्वत्ता, वुद्धि-व॑भव, पांडित्य तवा तत्वद्णिता 
म्यक दर्शन हो जाते हैं। यहाँ तक आकर अपने गुरु के सान्निध्य में और मार्ग- 
न से जीवन के सूक्ष्म निरीक्षण से वे उसे हृदयंगस करते गये। अपनी अनुभूति 
गहराई में उसे परिपक्व कर लेने की क्षमता भी उनमें आागई। यह करीब- 
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तीस वर्ष के हो गए थे । सम्पूर्ण रूप से ज्ञानी, तत्वदर्शी पडित और करुणाप्रवण 
सत एकनाथ गुहस्थाश्रमी वनकर सगुणोपासना के सिद्ध और गाढ़े जानकार एवम्‌ 
अनुभवी बन गए। भारत भ्रमण से जन-जीवन के विभिन्‍त और विविध बातो का 
तथा विशेषतः महाराष्ट्र का सास्कृतिक जीवन उनके बरावर ध्यान में आ गया । 

प्रतिष्ठान और वाराणसी मे रहकर उद्धव गीता पर अर्थात्‌ भागवत के 
एकादश स्कथ पर एक विस्तृत मराठी टीका एक तरफ लिख डाली । दूसरी तरफ 
वे 'रविमशी स्वयवर' जंसे खण्डकाव्य को भी लिखते रहे | प्रतिष्ठान मे एकनाथी 
भागवत का श्रीगणेश कर मोक्षदापुरी वाराणसी में उसे समाप्त किया । यहाँ आकर 
काशी नगरी के महाराष्ट्र-विद्वान पडितो मे उनकी धाक जम गयी । यो स्फुट विपयो 
पर अनेक अभद्भ रचनाएं वे समय-समय पर रचते ही रह। एकनाथी भागवत में 
उनके गुरु के ह्वारा उनके अभगो पर उत्कृष्ट अभिप्राय व्यक्त किया गया है। इस 
तरह कहा जा सकता है, कि उनकी चौथी पॉचवी और छुठी कृति उनकी विकास की 
दशा बतलाने वाली तरतम अवस्थाओ की तीन श्रेणियाँ है। एकनाथजी अब त़क 
पर्याप्त मात्रा मे प्रौढ हो चुके थे। अत. इस परिपक्व आयु में अपने ज्ञानामृत के फल 
वे सबको परम कारुशिक बनकर सहृदयतापूर्ण रीति से चखाते रहे, और एक 
अधिकार सम्पन्न दंवी महापुरुष के नाते लोगो मे मान्यता पाते रहे । बानेश्वर की 
भावार्थ दीपिका' को लोग विस्मृत कर ऋके थे। ज्ञानेश्वर को वेकुठवासी बनकर 
२००-३०० वर्षो का अरसा बीत चुका था। उनके भअन्‍्थ मे अनेक अपपाठ और 
प्रक्षेप घुस गये थे । उनका निवारण कर उम्रका शुद्ध पाठ तैयार कर, उसका 
सुन्दर और योग्य सम्पादन एकनाथ ने किया । 

एकनाथी गुरु परम्परा दत्तोपासना की थी। जनादं॑न स्वामी की कृपा और 
अनुग्रह से वे कृष्णोपासक बने । एकनाथी भागवत की रचना करते हुए, वे उदार- 
चेतस महात्मा और परम भागवत बन गग्ये। भक्ति उनके अन्त करण में हढमूल हो 
गई थी । ऐसी ही परिस्थिति मे प्रभु रामचन्द्र का उन पर अनुग्नरह हुआ। उनके 
आदेशानुसार 'भावाथ रामायण' रचने का सकल्प कर उसमे वे सलग्न हो गये । 
प्रभु रामचन्द्रजी और उनका आदेश उन पर इतना हांवी हो गया थां, कि सोते- 
जागते, उठते-बैठते, खाते-पीते सदा-स्वंदा सर्वत्र उन्हे रामायण और रामकथा 
साकार होकर प्रत्यक्ष आँखो के सामने जाविर्भूत होने लगी। वृद्धावस्था की अस- 
मर्थता के व्यामोह में वे इसकी रचना मे प्रभु रामकृपा से दत्तचित्त हो लग गए ये । 
उनके द्वारा यह कार्य युद्धकाड के ४४ अध्याय तक पूरा हो गया। फिर अपर्ना 
प्रयाण काल समीप जानकर उन्होने अपने परम शिष्य गावबा को उसे पूरा करने का 
आदेश दिया । सन्‌ १५६६ मे एकनाथ ने अपना अवतार कार्य समाप्त किया। 
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गाववा ने गुर्वाज्ञा के अनुसार युद्धकांड के ४५ वे अध्याय से उत्तरकांड तक शेष 
रचना कर इस कार्य को सुसम्पन्न किया । 


नेक स्फुट विपयो पर रचे गए मराठी और हिन्दी अभग रचनाओ का 
महोदधि अपनी गम्भीर और पारमा्थिक अधभिव्यंजना और विस्तार के लिये मराठी 
वैष्णव साहित्य मे लोक-विश्वत है। उनका यह महामहिमा पूर्ण अक्षर-वाड मय 
उन्हे सार्थ रूप में 'मराठी वैष्णव साहित्य का हिंमालय' सिद्ध कर उनकी प्रतिश के 
स्वर्ण में सुगंध का यश समिश्र कर उन्हे सम्पक्‌ गौरव प्रदान करता है । 
तुकाराम के अभंगों का साहित्यिक पक्ष-- 

संत श्रेष्ठ और भक्त श्रेष्ठ तुकाराम के अभगों का साहित्यिक अनुशीलन करते 
हुए यह प्रमुख रूप से वात ध्यान में आ जाती है, कि उनका काव्य आत्मनिष्ठ और 
भावपूर्ण परिस्थितियों से सम्पन्न और अनुभूति की मामिक दशाओं से युक्त है। 
इसका कारण उनका तीव्र रूप मे किया गया चितन, मतन और अध्ययन है । 
तुकाराम के अश्रभगों के विपय आध्यात्मिक और उच्च विचारों की तीक्रतम अन्तर्मुख 
प्रवृत्तियों से युक्त है। ग्रुरुषदेश हो जाने के पूर्व उनका अन्तःकरण काव्य के अभि- 
व्यंजना पक्ष की परिपकवना प्राप्त करने मे तत्पर था। काव्प्र विशेष रूप से स्फुरित 
और प्रस्फुटित ग्रुरुपदेश के बाद ही हुआ । ग्रुरुददेश हो जाने के पूर्व भी वे काव्य- 
रचना करते थे इसका प्रमाण वे इस प्रकार देते हैं -- 

करितो कवित्व म्हणाल हे कोणी । नव्हे साक्की वाणी पदरीश्री । 

तुका महरे आहे पाइकचि खरा । वागवितो मुद्रा नामाचिया ॥" 

यदि कोई मुभसे पूछता हैं कि यह कवित्व किस का है ? तो मेरा यह 
उत्तर है कि यह मेरी अपनी वाणो नही है प्रत्युत वह विश्वम्भर मेरे द्वारा अपनी 
वाणी मुखरित करवा रहा है। मैं पामर कुछ भी नहीं जानता। अर्थभेद तथा 
काव्य प्रकार भी मुझे ज्ञात नही हैं। यह सारा गोविन्द की कृपा का और सामर्थ्य 
का फल है। मैं तो निमित्त मात्र हुँ। त्रिदव के स्वामी की सत्ता से वह कोई भी 
कार्य चाहे जिससे करवा लेते है। मैं तो भगवान का सेवक मात्र हूँ, और नाम 
मुद्रा घारण करता हूँ. इसी नाते गोविन्द मुझे मुखरित कर देते है। यह विनम्रता 
आगे चलकर भक्ति की तादात्म्यता से विकसित होकर प्राजब, अनुभूतियुक्त तथा 
गुरुकृपा से अधिकार सम्पन्न वाणी मे परिणत हो जाती है। उनके आत्म भावा- 
भिव्यजक उद्गार निर्भवता से एक फक्‍कड की तरह अभिव्यजित हो जाते है । 
आत्मसमपंणा करने वाले भक्त की वाणी अमृतमयी मधुरिसा से युक्त तथा सीधे 


१. तुकारामाचे अभद्भ (सरकारों गाथा--अभज्भ १००७) । 


६०६ हिन्दो और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


तुकाराम एक अधिकारी भक्त थे अतः उनकी यह उक्ति देखिए *-- 
अन्तमु ख भक्त की अभिव्यंजना -- 
सांगा दास नव्हे तुमचा मी कसा । ऐसे पढरीशा विचारुनी ॥ 
कोखासाठी केली प्रपचाची होछी । या पाया वेगन्ी मायबापा ॥। 
नसेल तो धावा सत्यत्वासी धीर । नये भाजू हीर उफरादे ॥ 
तुका सहरो आम्हा आहिक्य परश्नी । नाही कुल गोदी दुजे कांहों ॥ 
>< >< >< 
काही मागणे हे आम्हा अनुवित । वडिलांची रीत जाणतसे ॥॥ 
देह तुच्छ बारे सकछ उपाधोी । सेवे पाशी वुद्धि राहिली से ॥ 
शब्द तो उपाधि अचढछ निश्चय । अनुभव हा फाय नाही अज्भी ॥। 
तुका महरो वेह फांकिला विभागी । उपकार अद्भी उरबिला ॥ 
अन्तमु ख और आत्मपरक बने हुए तुकाराम के काव्य मे अन्तमु खता बहुत 
तीब्रतम मात्रा मे है। भक्त के नाते वे भगवान्‌ को चुनौती देकर कहते है कि 
बताइये तो सही कि हे पढरीनाथ जी ! मैं आपका दास किस प्रक र नही हूँ ? अपने 
हाथो अपना सर्वेस्व जल।कर क्या मैने आपके चरणो का आश्चय नहीं ग्रहण किया ? 
आपके सत्यत्व की पहचाच हो जाय इसलिए सामथ्यं, ध्येय. आदि की मुभमे कोई 
कमी हो तो आप उसे मुझे प्रदान कर दीजिए । अब इस ससार में आपके सिवा 
मेरा कौन है ? अब तो किसी से कुछ भी मॉगना मेरे लिए अनुचित लगता है । 
मुझ से श्रेष्ठ लोगो की प्रणाली का मैने पालन किया है। आपकी सेवा के अतिरिक्त 
बुद्धि कही अन्यत्र रमती ही नही है । केवल शान्दिक बकवास तो व्यर्थ का बोर 
है। भक्ति से सप्रप्त मेरा अनुभव क्‍या यह नही बतलाता कि मैने अपने भीतर 
केवल उपकार को ही स्थान दे रखा है ? मेरा निश्चय अठल है। आपका ता 
अनमोल है, इसका मुझे पूरा भरोसा है । 
तुकाराम तो कोरमकोर भक्त थे। अत इसी एक साधन से भगवान्‌ को 
प्राप्त कर लेता उनका चरम लक्ष्य बन गया था । इसीलिए उनकी एक्र हो चिन्ता 
थी, जिसे वे व्यक्त कर देते है*--- 
भक्त का भनो भाव-- 
काय भी उद्धार पावेन । कृपा करोल नारायण । 
तुका सहरो नाही अपुले बढ । जेण फल पावेन निश्चयेसी ।। 
१. तुकारासाचे अभंग, ४०८४, २२३२। 
२. तुकारासचे अभग, ६१६ । 
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क्या सचमुच भगवान्‌ मुझ पर कृपा करेगे ? मेरा उद्धार हो जावेगा ? 
क्या मेरे पिछले कर्म और धर्माधर्म का विलयन हो जायगा ? क्या स्थिर बुद्धि से 
मेरा ध्येय पथ मुके दिखाई पडेगा ? भगवान्‌ के चरणों मे कुक कर जब में गिर 
पडगा। तो क्या वे मुझे उठाकर अपने गले से लगा लेगे ? जिससे मेरा गला 
रुघकर भर आवेगा, क्या ये सारी इच्छाएँ परितृप्त हो सकेगी ? क्‍या में इतना 
भाग्यशाली हूँ ? भगवान्‌ से मिलने की उनमें वहुत वेचैनी है। उनके न मिलने से 
चिढ़ और क्रोध की समिश्र भावना स्थान स्थान पर अभिव्यक्त हो गई है । 


अपने आराषध्य के प्रति नैकट्य की भावना से प्रकट होने वाला क्रोध-- 
तुकाराम की भक्त और भगवान्‌ के सम्बन्ध को स्पष्ट करने वाली उक्ति 
देखिए --- 


भक्त और भगवान्‌ की अभिन्‍नता-- 
क्षणा क्षणा जीवा वाढतसे खंती । आठवती चित्ती पायदेवा ॥॥ 
त॒का महणे वादे देसी आलिगन । अवस्था ते क्षर्पां होत असे ॥ 


हैं नारायण ! मेरा मन उतावला होकर आयके आगमन की प्रतीक्षा कर 
रहा है। आपकी स्मृति मुझे पीडा पहुँच ती है; अतः स्त्रयम्‌ दौड़ते हुए आकर मुझे 
लेमालिगन दीजिये । जब तक आप मुझे स्वीकार नहीं कर लेगे तब तक इस भक्ति 
के कृत्रिम बहुरूपियेपन से मुझे यह ससार-सरिता पार करना कठिन हो जायगा। 
आपका दर्शन सुख किस प्रकार का होगा ? मैं नहीं जानता। मुझे यह उत्कठा 
व्यग्न कर देती है। आपका मुखकमल देख कर मूभे उसका अनुभव हो जायगा । 
ऐसा प्रतीत होता है जैसे आप प्रत्येक क्षण मुभे: आलिगन दे रहे है। अपना आत्म- 
देन्‍्य वे परमात्मा से निवेदन कर देते है, और उनकी पतित पावनता की याद 
दिलाकर उसे अपने लिए कार्यान्वित करने की प्रार्थता करते है। जब आत्त्म॑क्य की 
स्थिति मे वे पहुँच जाते है, तब वे उसे इस तरह प्रकट करते है*- 
आत्मा-परमात्मा की एकता-- 


देह तो पंढरी, एक पुडलिक | स्वभाव सम्मुख चन्द्रभागा ॥ 
विवेका ची वीट आत्मा पंढरी राव। जेये जेथे देव ठसावला || 
क्षमा दया दोनन्‍्ही राई रखुमाबाई । दोहींकडे बाही घुक्ति असे ५ 
विवेक वेराग्य गरुड हनुमंत । कर जोडुन तेये सदा उसे ॥॥ 

तुका मरे आम्ही देखिली पढरी । चुकविली फेरी चौ-यांयशीची । 


१. तुकारामाचे अन्नंग, २५६३ । 
२. तुकाराम कृत अभग । 





हित 


गा 


ध्ण्द हिन्दों और मराठा के चाखय साहिस्‍य का 
सारे विध्व की थे परबरद्धा का नियास गान पर छास है, कि दवा अपना 
शरीर पंडरी नगरी है, तथा आत्मा पहरिनाथ टै। पर्मस्या सर्यल उप हप 
से व्याप्त है। इस ऐस्यानुनूति फी अवस्था भें सुकाराम की जे प्यास मिट गयों । 
भूग ने भूस को सा ठाजा । और प्यास ने प्यास को पी ठाला । विदेक शी ईंड 
पर आत्मा सपी विदेठल को रिथर कर दिया । क्षमा और दया से सानो शाधा झोर 
लक्ष्मी है। भक्ति दोनों हानों से बटी जा रही | सी अपूर्य पटरी सगरी शई 
तुबाराम ने दर्शन कर जिया है। वियेया और संराग्य में मर्द और इसुमान ताथ 
डकर वहाँ सदा विद्यमाव रहते है। इस दर्शन से भोरानी सतन्ष ग्ोनियों की 
आवागमन से मुक्ति मिल गयी । 
मराठी वैष्णव भक्त फवियों में तुझासम को हैस मन्दिर का कयश मासा 
गया है। भक्ति का उिडिन घोष विनादित करने वाली भें से तुझाराम प्रमुश हू । 
अपने गुरु से मिले हुए राम कृष्ण हरि इस मतन्र की अत्यस प्रिय बस अपनी 
भक्ति-्माघना को अधिक बल प्रदान करने हुए सगुगा भक्ति की घारा की अधणना 
को अपनी जभगवाणी से तुकाराम ने प्रस्तुत किया । चुझाराम जाते जनों के लिए 
अस्त करण से निसृत करणशापूर्ण वारणी में लिसते है)--- 
तुका राम की आतंवाणी-- 
उजब्वावया आलो वादा । छघरा छोटा निवाटा ॥ 
बोलबिले बोले घोल । घनी विद॒ठला सन्निध ॥ 


तरी मनी नाहों शद्भू। | बल एशा स्वामीच्या ॥ 
>< >< 23 
निरोप सांगता नघरो । नकरो चिता ॥ 
असो ज्याचे त्याचे माथा । आपरा फरावो कथा ॥। 
तुका महुरों बाहे घाफ | तया इह ना परलोक ॥। 
वास्तव में ऐसे पहुँच हुए भक्त कवि जिम आध्यात्मिक युगा को उपलब्ध कर 
लेते है । उसको केवल अपने तक ही सीमित नहीं रसते, बरन्‌ सब फो उसका साभ 
करा देने के लिए उनका उदार अन्त.करण सदा तत्पर हो जाता है। चुकाराम मे 
भी यही उदारता विद्यमान है। इसे हम उनकी समाजोद्धारोपयोगी प्रयत्तशीनता 
कह सकते है। उपयु क्त अभद्भ में इसी प्रवलशीगता का प्रदर्दोन है । 
सत्य और असत्य का निर्णाय करने तथा आतंलोगों के सामने विद्यमान अस्ध- 
कारपूर्ण राह को उचित साधनों से प्रकाशित करने के लिए मै इस भूमि पर आया 
हूँ । अर्थात्‌ मेरा जन्म इसलिए है, ऐसा तुकाराम कहते है। मैं अपनी ओर से 


१. तुकारामाचे अभंग ३१८, १७१० । ) 
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कुछ भी नहीं कहता । अपने आराध्य विदठल के सम्मुख और सान्निध्य में जो 
बोल मेरे मुख से उन्होंने अभिव्यजित करवाये उनको ही मैने अपने स्वामी के वल 
पर आतंजनों के सम्मूख रखा है। इसमें तुकाराम अपनी कतृ त्व भावना को स्वयम्‌ 
हण नही करते है, प्रत्युत उसे विठुठल को ही प्रदान कर देते है । यह तो उनका 

दिया सदेश है, जो मे आप लोगो के लिए वितरित कर रहा हूँ। म॒फे कोई चिता 
इस वात की नही है, कि इसमें से कौन कितना ग्रहण करेगा। मैं तो अपने 
परमेच्चर की आज्ञा का पालन भर कर लेता हूँ । परन्तु उवका उदार अन्त.करण 
जनता की दुखावस्था को देखकर दुखी होता है। अतएव वे पुनः अम्यर्थनापूर्वक 
आतंजनो से कहते है -- 

सेवितो हा रस वाटितों आशिका । ध्यारे होऊ नका रानभरी ॥। 

विटेवरी ज्याची पाऊले समान । तोचि एक दान शूर दाता ॥ 

सनाचे संकल्प पावतील सिद्धि । जरी राहे बुद्धि यात्े पायी । 

तुका महरो मल धाडिले निरोपा। सारग हा सोपा सुखरूप ॥॥ 

मैं इस भक्ति रस को प्रथम सेवन करता हूँ और फिर आपको बॉट रहा हूँ। 
इसे ले लो क्‍यों व्यर्थ मारे-मारे फिरते हो ? जिसके समचरण ईट पर स्थित है ऐसे 
विठोबा इस रस के प्रदाता दानशुर है । इसे ग्रहरा करो तो आपके मन में किये गये 
सकलप सिद्ध होगे। एकमात्र शर्त यही है, कि आप अपनी वुद्धि विढुठल के चरणो 
में ममपित कर दें। मुझे तो उन्होने संदेश भेजकर यह बतलाया है कि यह भक्ति 
मार्य सरल और कुशलता से भगवान्‌ की प्राप्ति का सहज साधन है । 


सासारिक लोग डूब रहे थे । तुकाराम से यह नही देखा गया तब उन पर 
उपकार करने की भावना से प्रेरित होकर वे डूबने वालो को दिलासा देना चाहते 
है। इस उपकार पूर्ण भावना मे उनकी आत्मानुभूति और स्वात्म-प्रतीति मिली 
जुली थी। यह सोलहो आने सत्य का साक्षात्कार था, जिसे वे उनके सामने रख 
देते है। यही मनोभाव यहाँ पर प्रकट कर वे दिखाते है ।* यथा--- 
चुडता हे जन न देखवे डोढछा | येता कव्ठवका म्हृशोनिया । 
त॒का सहणे साके देखतील डोछे । भोग देते वेछे येईल फढ्वो ॥। 
डूबते हुए जनो की दा मुझ से नहीं देखी जाती। मेरा अन्तःकरण 
द्रवीभृत हो जाता है अत मै अपने स्वानुभूत सत्य का, ज्ञान का सीदे-सादे शब्दों मे 
निवेदन कर देता हुँ। अपनी काव्य वाणी के जलदों से वे सव पर करुणावृष्टि कर 
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देते है। उनकी आत्मानुभूति अपनी निजी आत्म प्रतीति की भट्टी में तपाई गई 
थी । अपने अनुभव के सत्य को वे यो प्रकट कर देते है । 


तुकाराम के आत्मानुभव-- 


हारो मारा अनुभव | भक्ति भाव भाग्याचा ॥ 
केला ऋणी नारायरा | नव्हे क्षण चेगढा। 
घालोनिया भार माथा । अवधी चिता वारली । 
तुका गहरे चचना साठी । नामकठी वारोनिया ॥ 
2 >< ८ 
अनुभवे आले अज्भा। तें या जगा देतसे ।* 
नव्हती,हात तुके बोल । मूछ ओल अन्तरिची ॥ 
तुका स्हण्े ज्याचे नाम ग्ुणवंत । ते नाही लागत पसरावे ॥९ 
; तुकारामाचे अभग नं० ३२३४५। 
मेरी अनुभूति भाग्य से ही मेरे हाथ पड गई है। भक्ति क। भाव उत्पन्न 
होना सौभाग्य का लक्षण है । नारायण को अपनी भक्ति से ऋणी बना लिया था, 
इसी से कोई क्षण मेरे जीवन में ऐसा नहीं आया जिसमें नारायण से मैं अलग पड 
गया था। मैने अपना सारा उत्तरदायित्व उसे सौप दिया था। मेरी सारी 
चिन्ताएं नारायण ते निवारण कर दी। भक्त पालक यह अभिधान सत्य सिद्ध 
करने के लिए भगवान्‌ भक्त को सकट मुक्त कर देते है। इस प्रकार मेरे अनुभव में 
जो कुछ तथ्य हाथ लगा है, उसे सहृदय पूर्ण वबतकर सबको मैं वित्तरित करता रहता 
हूं। अच्त.करण की स्वाभाविक आद्र ता ने तुकाराम को प्रेरित कर दिया था, कि 
वे आते जनो में इस भगवान्‌ के प्रसाद को वॉट दे । ये रत्नों की तरह मौल्यवान 
अनुभव है। जो अपने अज्भभूत गुणों से अपनी प्रतिष्ठा सिद्ध कर देगे। हृदय की 
भूमि बुद्ध भाव से उर्वेर हो गई है उसमे भक्ति के बीज वपन कर दिये जाने पर 
उनका फल भगवदानुभूति के रूप मे सब को अवश्य मिलेगा । 


तुकाराम की समाज को देन-- न्‍ 
अपनी प्रखर स्पष्ट वादिता से अपने अभज्भो मे लोगो के दोपो और पाखंडों 
पर जोरदार प्रहार किये है। सदाचार और सम्मार्ग पर चलने का वे नित्य उपदेश 
देते रहे हैं। अपने पूर्व कालीन सन्तों के ग्रन्थ ज्ञानेशवरी, एकनाथी-मागबत, 
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सामदेव की गाथा, आदि का तुकाराम ने कई बार पारायणा कर लिया था,। इन 
सबके सस्‍्कार तुकाराम के काव्य पर विद्यमान है। सब प्राणियों पर दया, सब मे 
ईडवरीय तत्व की पहिचान, सर्वात्मभाव, जगत्‌ का क्षण भंग्रुरत्व आदि सारे भाव 
उनके काव्य मे भरे हुए है। इन सबको उन्होने भक्ति रस से सिचित कर अपनी 
भावभगिमा से अभड्ो मे अभिव्यक्त कर दिया है । यही उनकी महाराष्ट्रीय समाज 
को सबसे बड़ी देन है। पारमाथिक क्षेत्र की ये अनुभूतियाँ बडी व्यापक और 
सामिक है। इन अभड़्ो मे तुकाराम का अनन्य भाव और प्रेम से अखड नामस्मरण 
गूज उठा है। भक्ति और ध्यान के माध्यम से उनको राज-योग की सभी बाते अपने 
आप सहज ही प्राप्त हो गयी थी। परमेश्वर का दर्शन-आत्मरूपदर्शन और उससे 
प्राप्त अनिवेचनीय आनन्द की उपलब्धि उन्हे हो गयी थी । उनकी पारमाथिक भूख 
बडी प्रवल थी, इसीलिए सभी प्राणियों को वे ब्रह्म रूप देख सके । विठठल के साथ 
बातचीत, आलिंगन, दर्शन आदि सभी सुख उन्हें सचमुच मे इसी जीवन मे प्राप्त हो 
गये। तुकाराम के अभड़ो की भाषा सीधी-साधी और प्राजल है, तथा उनमे थोडे 
में बहुत कहने की शक्ति है। उनकी अभिव्यजना में परिपक्व अनुभवों की बाते है । 
यो कहा जा सकता है, कि ये एक सिद्ध को बाते है। उनके अभग रत्नो का अपूर्व 
भडार है ।* यथा--- ह॒ 

देवाची ते खूरा आला ज्याचा घरा। 

त्याच्या पड़े चिरा सनुष्यः परा॥। 

देवाची ते खूण भाला जया संग ॥॥ 

त्याचा भझाला भंग मचुष्य परणा॥। 


तर करनी करे तो नर का नारायण बन जाता है,, यह कथन तुकाराम के 
बारे में सार्थक हो जाता है। वे कहते है कि जिमके सूह मे भगवान्‌ की प्रतिष्ठा है 
वहाँ प्र मानवता के स्थान पर देवत्व विराजमान हो जाता है, और मानवता की 
शिला में दरारे पढ जाती है। अपने अभड्ो के द्वारा पराभक्ति के प्रसार का कार्य 
परमात्मा के लाड़ले भक्त तुकाराम ने दिल खोलकर किया । तुकाराम के अभगो की 
विवेचन प्रणाली निवृत्ति परक है। उनके प्रतिपादन का सार यही है कि मानव का 
ध्येय ईश्वर-प्राप्ति है । इसके लिए दुर्गुणो का त्याग तथा समुचित रूप में प्रपच का 
आश्रय लेकर वेराग्य को अपनाना चाहिए। स्वार्थ, अहड्भार, मद-मत्सर, पर-पीड़ा, 
तथा परनारी को त्याग कर भूत्तदया, क्षमा, शान्ति परोपकार आदि गुणो का 
प्रादुर्भाव अपने मे कर लेना आवश्यक है। समाज के दम्भ और पाखड पर लिखे गये 
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उनके १००-१२५ अभग होते है। इनके द्वारा दिया गया काव्योपदेण ही इनका 
बहुत बडा सामाजिक कार्य है। समाज के मूलभूत सदगुणो की वृद्धि उन्होंने की । 
अपने समय की राजनीति से वे तटस्थ ही रहे । मानव की मानवता को जगाने का 
कार्य उन्होने किया, और समाज की अधोगति से उसे उबार कर मानवता के उच्च 
स्तर पर लाकर बिठाया । कुछ लोगो का यह आश्षेप कि तुकाराम के उपदेशो से 
लोग आलसी बन गये, एकदम निराधार और निमू ल जान पडता है । 
अब हम तुकाराम कृत हिन्दी रचनाओं पर भी कुछ विवेचन करेगे। कृष्ण- 
लीला विपयक कुछ पद तुकाराम ने लिखे है। उनके अभंगों की हिन्दी भाषा 
परिप्कृत नही है, परन्तु उसमे एक सहज उत्स्पूतंता अवश्य प्रतीत हो जाती है। 
उसे हम ब्रज भाषा ही कहेंगे । वेसे कुछ अभगो मे मराठी और गुजराती की छाप 
अवश्य उभर पडी है ऐसा जान पडता है। अब कुछ हिन्दी अभग देखिये । 
नुकाराम के हिन्दी अभग*-- 
कृष्ण-लीला परक दो ग्वालिन का यह चित्र देखिये-- 
(१) में भूली घर जानो वाट । गोरस बेचन आये हाट ॥। 
कान्‍्हारे मन सोहन लाल । सब ही विसरु देखे गोपाल ।। 
काहा पग डारू देख आनेरा। देखे तो सब बोहिन घेरा ।। 
हँतो थकित मेरे तुका । भागारे सब सन का धोका ।। 
८ २५ >< 
(२) भलो नदजी को डिकरो | लाज राखी लोन हमारो |! 
आगढछ आतो देवजी कान्हा | मै घर छोड़ी आहे ह माना ।। 
उनसु कछलना नव्हे तो भला खसस अहड्भार दादुला ॥ 
तुका प्रभु प्र बल हरी । छपी आहे हुँ जज़ा थी न्‍्यारी ॥ 
यह ग्वालिन कहती है, कि मै गोरस बेचने बाजार में जो पहुँची परन्तु अपने 
घर वापस लौटने का मार्ग भूल गई। ऐसा लगता है कि हे कन्हैया ! हे मत- 
मोहन ! सब कुछ भूल-भालकर केवल गोपालो को ही देखती रह जाऊँ। अब ऐसी 
विपसन्तावस्था में मैं अपने कदम कहाँ पर रखू' क्योकि मेरे सामने अन्धकार है। वैसे 
मैं जहाँ देखती हूँ वहाँ वह सबको आपने ही घेर रखा है । अत आपका ही भरोसा 
है। दूसरी ग्वालिन कहती है कि नन्‍्दजी का यह पुत्र बडा सामर्थ्यंशाली है क्योकि 
इसने मेरी लाज रख ली है। मेरे आराध्य कन्हैया सामने आ जाझो । मै तो अपना 
घर छोडकर आपसे मिलने आई हूँ। मेरे पति को न मालूम हो तो अच्छा है । 
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उसी में मेरा भला है। क्योकि मेरे पति अहड्डारी है और क्रोधी है। मैं तो जग 
से न्‍्यारी हूँ और हे भगवान्‌ ! छिपकर आपसे मिलने आः गई हूँ। तुकाराम कहते 
है कि प्रभु सर्व शक्तिमान है पर यहाँ पर उस ग्वालिन का सारा बल श्रीहरि के द्वारा 
प्रदत्त है। तात्पर्य यह है कि उसे कोई अड़चन घर पर और बाहर दोनो स्थानो- 
पर महसूस नही होगी ऐसा उसका विश्वास है। तुकाराम ने कुछ अन्य पद भी, 
हिन्दी मे लिखे है। नमूने के तौर पर हम यहाँ पर क्षुछ पदो को लेगे-- 
क्या भाऊ कोई सुननेवाला । देखे तो सब जगही भूला । 
खेलौ अपने रामहि सात । जंसी वेरनी कर हो मात ॥। 
कहाँ से लाऊ मधुरा वानी । रीक्े ऐसी लोक बिरानी । 
गिरिघर लाल तो भाव का भ्रुका । राग कला नह जानत तुका ॥* 
4 3२ >< 
बार वार काहे मरत अभागी । बहुरि मनर से क्या तोरे भागी । 
एहितन करते क्‍या ना होय । भजन भगति क्षरे वेकुप्ठ जाय । 
रामनाम मोल नहिं बेचे कवरी । वोहि सब माया छुरावत झूगरी । 
कहे तुका मनस्त मिल राखो । रामसरस जिव्हा नित्य चाखो ॥।४ 
>< ८ रे 
हम उदास तीन्‍न्हु के सुना हो लोकां । रावण मार विभीषर दिई लंका । 
गोवधंन नखपर गोकुल राखा । बसन लागा जब मेंहु फत्तर का ।॥। 
वेकु ठनायक काल कसासुरका-देतडुंबाय सब मद्भाय गोपिका।। 
स्तंभ फोड पेट चिरीया कश्यपका । प्रल्हाद के लिये कहे भाई तुकक्‍्या का ।॥। 
तुकाराम कहते हूँ, क्या करू मेरी कोई सुनने वाला ही नही है। सारा 
ससार अपने स्वार्थ मे ही भूला पडा हुआ है। मै ठो अपने राम के साथ खेलता 
रहता हूँ, और किसी तरह सब को मात करता हूँ । मै मधुर वाणी कहाँ से 
लाऊ ? क्यो कि उस पर जो रीकेगे ऐसे लोग ही दूसरी कोटि के होते है ॥ वंसे 
मेरे गिरधारी तो केव्रल भावरो के भूखे है। मै तो गाने की कला तक नही 
जानता हूँ । 
के ०4 ८ 
हे-जीव | तू क्यो वार बार मरता है । वार बार मरने से मुझे कौनसा 
सोभाग्य प्राप्त होने वाला है। इस शरीर से यदि कोई कुछ कार्य करना ही चाहे 





१. तुकारामाचे अभ्ंग ११५१, पृ० ३०६ । 
२. तुकारासाचे अस्ंग ११७१, पृ० २०६.। 


६१४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


तो क्या नही कर सकता ? यदि कोई इसी शरीर से भजन-भक्ति करता है, तो 
वह अवश्य वैकु ठ को प्राप्त कर सकता है । रामनाम मोल देने के लिए कवड़ी (कोड़ी) 
भी खर्च करनी नही पडती । किन्तु वही रामनाम सारी माया के भगड़ो से मुक्त 
कर देता है। तृकाराम कहते है कि जिह्वा को नित्य. राम रस चखना चाहिए । 


रामनाम में मनःपूर्वंक आस्था रखनी चाहिए । 
2 < हर 
जिन के कारण हम ससार से उदास हो गये है, उनकी महिमा सुनिये। 


प्रभु रामचद्रजी ने रावण को मारकर विभीषण को लडझ्डा का राज्य दिया । 
गोवर्धन को अपने नख पर धारणा कर सारे गोकुल की रक्षा की, जबकि मूसलाधार 
वर्षा इन्द्र के प्रकोप से हुई थी | बेकु ठवायक कसासुर के काल है। गोपिकाओं से 
सर्वस्व लेकर उनके हवत भाव से उन्हें मुक्त किया । प्रल्हाद के लिए हिरण्य कश्यप 
का पेट फाड़कर उसकी सुरक्षा की । 

तुकाराम द्वारा लिखी गयी कतिपय साखियाँ भी द्रष्टव्य है।--- 

तुकाराम बहुत मीठा रे। भर राखू शरीर । तनकी करू नावरि 

उतारू' पेल तोर ॥१९७७॥ 

तुका प्रीत्त रामसु । तेसी मीठी राख | पतड़ जाय दीप परेरे । 

करे तन को खाक ॥११८४॥ 

तुऊा दास राम का। सन में एक हि भाव । तो न पालटूआव 

येहि तन जाबव ॥११६२॥। ह॒ 

तृका मिलना तो भला | सनसु सन मिल जाय । उपर उपर साटि घसनी । 

उनकी कौन बराई ॥॥११६७॥॥ 

ब्रीद मेरे साइंया के । तुका चल/वे पास । सुरा सोहि लरे हमसें । 

छोरे ततकी आस ॥॥१२००॥ 

कहे तुका भला भया। हुँ हुवा सतन का दास । 

क्या जाजू केते मरता । जो न सिटती सनकी आस ॥१२०१॥। 

तुकाराम कहते है, रामनाम बहुत मीठा है। उसको सारे शरीर में भर 
रखू गा। इस हरीर की नौका से भवसागर रामनाम के सहारे पार कर जाऊंगा । 
राम से प्रीति कर उसके माधुयं के साथ उसका वैसा ही निर्वाह करना चाहिए, 
जैसे पतद्भ दीपक पर अपने ग्राण नन्‍्यौ७छावर कर देता है । तुकाराम कहते है, कि 
राम का दास हूँ। मेरे मन मे एक यही भाव है। चाहे मेरा शरीर चला जाय 


१. तुकारामाचे अभंग साखियाँ ११७७, ११८४, ६२-६७, १२००, १२०१, 
पृ० २१०-१२। 


तुलनात्मक अध्ययन ६१५ 


परन्तु मैं उममे कोई परिवर्तत नही करूगा । तुकाराम कहते है, मिलना वही अच्छा 
है जहाँ मन से मन मिल जाता है। ऊपरी तौर पर मिलना केवल मिट्टी का मलना 
मात्र है उसको कोई प्रतिष्ठा नही है । मेरे स्वामी का यह विरद है कि वे शरणागंत 
वत्सल हैं। इसलिए मैं उनके पास आया हूँ । जो अपने तन की आशा को छोड़ 
सकता है वही शर हमसे लड़कर आजमाइदश कर देख ले। मै सन्तो का दास हूँ 
यह बहुत अच्छी बात है । बसे तो न मालूम कितने ही मन की आशा पूरी न होने 
के कारण रोज मरा करते हैं । 

इस तरह कहा जा सकता है कि इस अभिव्यजना में .तुकाराम की भक्ति के 
स्वर तथा उसकी गली ग्ही है जो उनके मराठी अभज्डो में मिलती हैं। भक्ति वो 
उनमे कूट-कूट कर भरी हुई है । तुकाराम का साहित्य करुण रस से परिपूर्ण है । 
रामदास के काव्य का साहित्यिक पक्ष-- न 

समर्थ रामदस का साहित्य ओजस्वी तथा स्फूर्ति प्रदान करने वाला है। 
बहुत से लोग समर्थ रामदास को साहित्यकार ही नही मानते । वस्तुत. यह बात 
नहीं है। वे सहृदय तथा प्रतिभावान कवि है अपनी काव्य प्रतिभा को अपने 
उपास्य के ग्रुणानुवाद मे और चरित्र चित्रण मे वे प्रसाद और माधुये गुण से युक्त 
रूप मे व्यवहृत करते है । इसे देखना हो तो उनकी कतिपय क्ृतियाँ अध्ययन कर 
इसे सिद्ध किया जा सकता है । वैराग्य परक भावना होते हुए एक मुमुक्षु की तरह 
केवल अपना मोक्ष या आत्मकल्याण की ही. चिन्ता उन्तको नही -लगी है। परल्तु 
लोक-कल्यारणा की व्यापक दृष्टि भी उनमें है। इसलिए वे व्यापक रूप से सब मे 
सदाचार और आस्तिकता आजाय, इसके लिए साधनारन' तथा प्रयत्नशील जान 
पड़ते हैं। उत्तकी काव्य-साधना, आध्यात्मिक-साधना की तरह तपस्या और 
ईंदइवरी अधिष्ठान पर आश्रित होने से उनका साहित्य अनुभूति -पर आधारित है । 
अपने आराध्य के साथ उनका सबंध भक्ति की सरसता और भावात्मकता से रहित 
न था, वरन्‌ परिपूर्ण एवम्‌ सुसपन्न था | 

उनकी वर्णन शैली गंभीर तथा चित्रोपम लालित्य, तन्मयता और गति- 
शीलता पूर्ण है। इस के साथ लय और एकतानता भी उनके साहित्य मे विद्यमान 
है। 'दासबोध' जंसी विचार प्रधान कृति में बुद्धि और चितन की गभीरता 
मिलती है । परन्तु उनके -पदों में और कविताओं में तथा अन्य भावाशिव्यजक 
कृतियों में सरसता और रस परिपोष करने वाली भावुकता पूर्ण शैली विद्यमान है। 

शब्द योजना और ध्वन्यात्मकता प्रदर्शित करने वाली उनकी 'सीता-स्वयवर' 
वर्णात नाम की कविता द्रष्टव्य है। यथा -- 
१. समर्याची गाथा, पद १०३४५ पृ० ३११ ॥ 


६१६ हिन्दी और मराठो के बंप्णव साहित्य का 


रामे सज्जीले वितंड परमचड । रासे उचलिले ह्यंबक कौशिक ऋषि पुलकांक ॥। 
रामें ओढिले शिव धत्ु सीतेचे तनु म॒तु । 

रामे पंगिले भवचाप असुरां सुटला कंप ।। 

फर फर फर फर ओढित कुजर। धनुष्य आएले भूपें॥ 
हर हर हर हर अतिपरा दुष्कर । सुन्दर रघुपति रूपे । 


की कई 


2५ ५ 2८ 


जय जय जय जय जयति रघुराज बोर । गर्जंति जयकारे |! 
 घिम धिम घिम धिम नृपदेव दुदुभी | गगन गर्जले गजरे |। 
' तर तर तर तर मजद्भछ तुरे । विविधवादये सुन्दरे । 
समरस रस रस दासामानसी राम सीता वधुवरे ॥”? 

रामचन्द्रजी ने 'परम प्रचंड शिव-घनुप को अपने हाथी में उठा कर सुनज्ज 

कर लिया है। विश्वामित्रादि ऋषि गणा जब प्रथ्चु रामचद्रजी ने पिनाक पाणी के 
धनुप को उठा लिया तव पुलकित हो गये। प्रभु ने शिवजी का धनुप क्‍या 
खीचा वरन्‌ सीता का तन मन ही मानो छीन लिया । रामचद्रजी ने शकर के 
' धनुष का भजन किया तव असुरो को भय से कप छूटा । दिय्राओ के गज एक 
दूमरे से फर फराते हुए टकराने लगे । अत्यत दुष्कर शिव-धनुप को उठाकर और 
खीचकर अपने सुन्दर रूप से दक्ञग्नरीवाओ वाले रावण को क्रोध और ईर्प्या से भर 
 दिया। जनक राजा के कठिन प्रण को जीता | रामचन्द्रजी के हारा तोडे जाने पर 
उसको कर-कर ध्वनि से सारी पृथ्वी मे भूचाल सा आ गया । घनुप कड कडाहुट 
“करता हुआ हूट गया और आकाश में बडे जोरों की गडगडाहट मच गयी । घड़ 
धडाते हुए चलने वाला रवि रथ भी अपना द॑न दिन मार्ग चूक गया और इधर-उधर 
डोलने लगा । भूगोल दोलायमान हो ग्या। स्वर्ग लोक, मृत्युलोक और पाताल 
लोक एक हो गये, तथा सर्वत्र करा कुहरो से टकराने वाली ध्वनि गर्जना कर उठी । 

* रामदास कहते है, कि ऐसा प्रतीत हुआ कि ज॑से विधाता ने अपना कार्य बन्द कर 
 दिया। सर्वत्र हलचल और भगदड सी मच गयी । पचमुखी शडद्भूरजी प्रमन्‍न हो 
गये। सिंधु मे पर्वत वत हिलोरे उमड आयी। धरती थकित और स्तब्ध हो 
गई। निशग्याचरो के कर्या वबधिर हो गए जिससे भयभीत होकर वे चकित हो देखने 
'लगे कि यह सब क्या हो गया है। राम के भयकर पराक्रम और पुरुषार्थ को देख 
कर देवता गण पुष्प वृष्टि करने लगे। रत्नमालिकाएँ लख लखाने लगी। सब 
रघुवीर की जय हो, रंघुवीर की जय हो, ऐसा घोपिंत कर प्रसन्‍न हो गये । रामदास 








' १ समर्थाचोी गाथा, पद १०३४, प्ृ० ३ १११ 


तुलनात्मक अध्ययन ६१७ 


स्वामी के मन.पटल पर रामचन्द्रजी और सीताजी वधुवर के भेप में अच्ित है । 
देवतागण दुन्दुभी बजाते है। सारा आकाश ही मानो उल्लास और आनन्द से 
गर्जित हो उठा । मज्ुल तुरही तथा अन्य वाद्य विविध प्रकार से ऋक्कत हो उठे । 
रामदास ने इस प्रसज्भ की योजना * ध्वन्यार्थ एवम्‌ व्यजना के रूप में बडे ही सुन्दर 
ढज्भ से प्रस्तुत की है। इसमे प्रभु रामचन्द्रजी के गौय॑ एवम्‌ अद्भुत पराक्रम का 
वर्णन है। वीर और अद्भुत रस की एक साथ संघोजना बड़ी सरमता के साथ 
यहाँ प्रस्तुत की गयी है । 

अब राम-बनवास के दो करुणापूर्ण दृश्य देखिये --- 
राम-वनवास--- 

जावाना जावाना राम वाटता है । नयन सजलू कंठ दाठता है 

सर्वहि सांड्डनि पल जात आहे ॥प्र ।। 

रामी रामदासी भाव । बढ़ी पडिले देव | सर्व सांडुनिया घाव 

घातली श्रीरामे ॥। 


सव पुर जनो को ऐसा लगता है, क्रि प्रभु रघुनाथ जी का बनगमन के लिए 
प्रस्थान तो वड़ा अच्छा होगा। सब के नेत्र सजल हो गये है । कठ सद्गदित हो 
गये है। सारे नगर में छायी हुई उदासी आंखों से देखी नहीं जाती । वे कहते है, 
कि है प्रभो ! आप हमे छोडकर कहाँ जा रहे है ” हम आपका विरह एवम्‌ वियोग 
कंसे सहन करेंगे ? हमारे व्याकुल प्राण आपके वियोग मे अब शरीर -छोडना 
चाहते हैं। हमारी आणा को आपने क्यों निरागा में परिवर्तित कर दिया ? इतना 
कठिन बनवास आपने कंसे स्वीकार कर लिया ? रामदास कहते है, कि सव लोग 
प्रभु के विरह मे उनको खोजते हुए दुख पा रहे है। स्वयम्‌ रामदास भी घविरहजन्य 
भावना से राम की खोज में लगे हुए है । 


आगे चलकर यह विरह क्रदन और भी तीब्रतम हो उठा । वे कहने है, कि 
है निष्ठुर रामचन्द्रजी ! हमे आप त्याग कर क्यों जा रहें है ? है गुणवाम ! आपके 
बिना हम कालयापन कंसे करे ? हम शपथ पूर्वक कहते है कि प्राग्ग धारण करना 
हमे आपके विना कठिन हों गया हैं| वैसे यदि विनोद में भी कोई शपथ लेकर कहे 
और आप वनगमन कर ले तो यह निश्चित है, कि मेरे प्राण नहीं बचेगे । रामदास 
का अन्त:करण आक़ोश कर चीत्कार कर उठा। घनुर्भग कर सीता का आपमे 
पाणिग्रहण किया । उस सुखपूर्ण प्रमड्धा को हम कैसे चिस्प्रत कर पावेगे। एक 


नकल लनती न  +लल लत > जल ठ जन: 
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वह प्रसड्भ था और एक यह प्रवद्भ है जब कि आप वनवासी बनने जा रहे है । 
सारे देवतागण रावण की वन्दीशाला में बन्दी बनाये गये थे । उनकी मुक्तता करने 
के हेतु श्रीरामचन्द्रजी ने बनवास लेना तय कर लिया है। अतएवं सब को छोड़ 
छाडकर प्रभु तधर ही दौड पडे है ऐसा समर्थ रामदास कहते है । समर्थ का यह 
भाव विशेषता से युक्त है। रामोपासना का लक्ष्य देवताओं की मुक्ति तथा लोक 
मड्भल की स्थापना ही है। अतः समर्थ इस लक्ष्य की पूत्ति होते देख अपने विरह 
को भूल जाते है, और प्रभु के कृत्य का समर्थन करने लगते है । ;॒ 


एक अन्य प्रसज्भ देखिये ।! सीता अज्योक वाटिका में बैठी हैं। हनुमानजी 
भगवान्‌ के दूत बन कर लड्डू मे आये है। वे अशोक बाटिक मे देवी जानकी जी से 
मिलते है। जानकी जी अपना दुखड़ा हनुमानजी को सुनाती है। यह काव्य वर्णन 
भी बडा सरस बन गया है। 


अशोक बन में सीता का हनुमान से दुःख निवेदन -- 
सांग सखया निश्चांत । भेटईल रघुनाथ । तरी राखेन जीवित । 
अन्यथा राहे चित्त ॥ 
आत्मा माझका रास वनीं | श्रंतरला समायेचेनि । त्यजिली की या लागुनी । 
न पर्वे का अच्ुनी ॥। 
राघव साच न भेटे । शब्दी तो सुख न पटे । रासालागि प्राण फुटे । 
वियोग क्षण न कठे ॥ 
तुझे अतवर्य सधान । भेदील हे त्रिभुवन्र । 
तेथे किती तो रावण । रामदास सोडी पूर्णो ॥* 


समर्थ अपने इस पद में करुणा रस का प्रवाह बहाते है। सीताजी की 
विरह वेदना वडी दुखमय है । बडी करुण और मारमिक अभिव्यजना सीताजी के 
द्वारा इसमे प्रस्तुत की गई है । वे कहती हैं कि हे रामचन्द्रजी के सखा हनुमान ! 
तुम निरचयपूर्वक यह बताओ कि क्‍या मुझे रघुनाथजी के दर्शन होगे ? यदि उनसे _ 
भेट नहीं होगी तो मै अपने प्राणो को त्याग दूंगी। प्रभु राम ही मेरी 
आत्मा है। मुझे उन्होने माया वश त्याग दिया था, और वन के उस प्रसद्भ से 
से मुझे विरह व्यथा सहनी पडी है। मुझे अपने प्रियतम क्‍या पुन प्राप्त नही होगे ? 
सचमुच यदि रघुवीर न मिले तो मुझे किसी शब्द को सुनने मे भी कोई सुख नही 
है। प्रभु रामचन्द्रजी के लिए मेरे प्राण छटपटाते है। वियोग की दशा सहना 
कठिन और दूभर हो गया है। हे हनुमान ! तुम शीघ्र जाकर रघुपति से साएऐ 
१- समर्थाचा गाथा, पद १०५०, पृ० ३१६ । 
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दरईन किया है। इसमें रोह़ और योर रस का भुर्ष संभोधण है | फेतचए | पश१० 


रानचन्द्रजी दी सेना का वरत-- 

प्रभु रास राजा प्रभु रास राजा । श्र राधराणा फपी चार पपेजा ।्‌ जा 

लागली रखुज़ुरे। भार भारो भरे। भारतो गोफुएे एकशेका । 

सकक् निर्जछ बल्ले । बंद जजर सझे । फोशिएे फूषीणे र्तशाते ॥ 

अठावले सार मांडला सडसार। शोतते सह्वाए सशरक्शीं॥ 

शडूरराच्या बरे। मस्त रजनो रारे। णिर्णेएे जर्भए छेमवाएी । 

देव जाजावले । रघुराज पायपजे, दास फडावले गारिताती ॥| 

अब प्रभु रामचन्द्रजी राजा बन गए ह। को शेतांओ फॉपिचाहु॥ु और 
रीछ है। युद्ध करने की तीम्रतम एच) उनके भंग भें जाश्रत की मी है । मे एक 
दूसरे को ललकारते है। राक्षसों ने देवताओं को बहापूवेक पगाएंकर हुए्ण पीले है ॥वी 
कारागृह मे डाल रखा है। इन सवता रांह्र श्री गे भगान॥ रीति री 7 
रहा है। यह देख कर कपि काढक फ्रोष मे तगंतमा कर विका; मुक्ष करते के लिए 
तत्पर हो उठे हे । वे बलपुर्वक शत्रु पक्ष ह गौगी का पकड़ी जौर पीरत है । धुत 
दूसरे को मसलते है । पर्वताकार गयागवा काने जरीर वाल राह्षम गाव ॥ | 
गये है। अपने स्वामी जानकीनाथ के कार्स के लिए ने रशदा्सों हर पगागक सह? 


६२० हिन्दी और मराठो के वेष्णव साहित्य का 


हो। परस्पर एक दूसरे पर आक्रमण करने के हेतु जोर जोर से चीत्कार और 
हुँकार करते हुए पत्थर, वृक्ष और पर्वेत उख्ाड-उखाड कर उनसे प्रहार करते हैं । 
इससे शोणित्त के नद उमड़ पडे हैं। वाणों की सरसराहुट करने वाली बौछारे हो 
रही है । भीपण और तुमुल युद्ध चल रहा है। रणाक्षेत्र मे असुरों और देवो की 
एक अद्भुत कसरत और करामात चल रही है। वाणी के आघात और प्रत्याघात 
से जर्जरित एवम्‌ क्षत विक्षत देत्यो के शरीर घराशायी हो कर पडे है। देवतागणश 
आकाश से विजय की दुन्दुभी बजाते है । प्रथ्वरी दोलायमान हो गयी है । शड्ूर के 
वरदान से दंत्यदल प्रमत्त हो गया था, और देवसेना हताश और निष्प्रभ । किस्तु 
प्रभु रामचन्द्रजी ने उसमे आशा सचारिते कर ढाढ़म भर दिया है। अन' जो 
निष्प्रभ हो गये थे, वे पुनः शक्तिमान वन कर प्रभु के साथ युद्ध के लिए कटिबद्ध 
हो गये हे । 
भगवात् शद्लुर का नृत्य वर्णान-- 
रामदास के काव्य का अत्युत्कृष्ट उदाहरण देखना हो तो यह नमूता देखिए - 
रज्धी नाचतो त्रिपुरारो | लिलानाटक घारी-। मंदर जावर त्रिपुर 
सुन्दर अधेनारी नटेश्वर | नाचे शद्भूर सकछ कछाकर । विश्वासी आधार 
॥प्र्‌ ०४ 
भुल फुल भुल कुल । शिरी गद्भाजछ । भल भूल सुकुटी किछ ।। 
लकब्ठ लक लबछ लक लब्ठित कु डले । भाछो इन्दुज्वाल । 
सब्ठ सछ सक सह सक्ककत्ती रसना | वह वक्ठ बछ्िति व्याद्ध ॥ 
हुछ हछ हढ हुढ कंठी हछाल । गायन स्वर मंजुत्ठ ॥ 
घुम घम घुस घुम घुस येवज गमकत । दुस दुम दुस अस्बर ॥॥ 
तत थे तत थे घिकिद घिकिद स्हुणती विद्याधर ॥ 
थर थर थर थर कपित गसके । गर गर गर भअ्रमर ॥ 
सर सर सर सर कंपित चसके । घुर घुर घुर घुर गभीर |॥ 
प्र पर पर पर म्हणाती सुरवर । हर हर हर हर दडद्भूर ॥ 
वर वर वर दासांदिधघला । तर तर तर दुस्तर ॥॥ 
इस पद में लीला नाठक बारी, त्रिपुर सुन्दर, अर्धेनारी नटेइबर सकल 
कलाकार, भगवान्‌ त्विनेत्र-शड्ूूर, तथा निखिल विश्व के आवार गौरीहर, मन्दरा- 
चल पव॑त पर नृत्य करते हैं। समर्थ रामदास ने इस पद में व्वनि काव्य और सगीत 
तत्व को लेकर अपनी विशेषताओं के साथ रचा है। इस पद मे शब्द सिद्धि की 
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तुलनात्मक अध्ययन २१ 


ऐसी अद्भुत शक्ति है कि इसे पठन करते ही शिवजी के ताण्डव नृत्य की कल्पना 
अन्त'-चक्षुओं के समक्ष मृतिमान हो उठती है । 
अपने रड्भ मे आकर त्रिपुरारी अर्धनारी नटेश्वर रूप में मदराचल पर्वेत पर 
नृत्य करने आ गये है। यहाँ पर वे अपनी सकल कलाओं सहित नृत्य आरम्भ 
करते है। शीष के जदा-जूटो से गद्भाजल अपनी गति से वह रहा है। उनके 
कानों के ललित कर्ण-कुण्डल जगमगाते है। गले में सर्प मंडरा रहे है। भाल 
प्रदेश पर चन्द्रमा विराजित है। नीलकण्ठ में हलाहल विद्यमान है। रसना से 
गायन के स्वर निसृत हो गये है । गले मे रंडो की मालाएं विराजित है। जब 
डमरू पर धूर्जटी दस्तक देकर उसे वजाते है तो उसे बजाने का हस्त लाघव देखा 
जा सकता है। व्याप्नावर परिधान किये हुए महादेव अपने सारे शरीर में चिता 
भस्म को लगाये हुए है । इस नृत्य मे किकिरियाँ बज उठती है---उनका क्वशान 
होता है । त्रिशुल भी वज उठता है। जब वे नाच उठते है, तब धरती दनदना 
उठती ,है। खनखनाहठ से ताल बजते है। सब लोग अपनी वाणी से उनका गुण 
गान करते हैं। निर्वाण एवम्‌ मोक्ष की यही पहिचान और सकेत है । मृदग गरभीर 
ताल में टिमक रहा है । डमरु डिमक रहा है। भॉज वजते है, तथा दुन्दुभी की गर्जना 
होती है । पखावज दमक रहा है। विद्याधर और शकर के गण 'तत्‌ थे तत्‌ थे घिकिट' 
के साथ लयो का उच्चारण करते है। भ्रमर गुजन करते हैं। बिजली कौघती 
है, और सरसराहट से चमक जाती है । गम्भीर घोष हो रहा है | हे शड्भूरजी ! 
आपकी जय हो, आप सब देवों मे श्रेष्ठ देवाधिदेव है ऐसा देवगण कहते है । 
रामदास को उन्होने श्रेष्ठ वर प्रदान कर दिया है, कि तुम इस दुस्तर ससार से तर 
जाओगे । इस पद का प्रत्येक गब्द औचित्यपूर्णी, ध्वनि अर्थ ख़म्‌ सकेत पूर्ण तथा 
प्रत्यक्ष रूप से भावों को मूर्तिमान करने वाला होने से रामदास स्वामी की एक 
विशिष्ट पटुता का उदाहरण हमारे सामने प्रस्तुत करता है । 
समर्थ ने केवल मराठी काव्य-साधना हीं नहीं की अपितु उन्नकी प्रतिभा ने 
हिन्दी कविता को भी गौरवान्वित किया है। यहाँ पर उनकी कतिपय हिन्दी 
रचनाओं का उल्लेख करना अनुपयुक्त न होगा। 
समर्थ की भक्ति भावना व्यक्त करने वाले दो हिन्दी पद देखिए १-.. 
भगतन की तन हो दयादछ । भगतन ॥घ्रू ०॥। 

अंतर को ग्रत अ तर ज़ाने ज़ानत है मन हो ॥। 

मन की पीरत सन्त में राखी । चाखझ्ती संतन हो ॥ 

रामदास की अंतर लीला। अंतर भाव न हो ॥ 
हैं दयाल ! आप भक्तों के लिए गरीर धारण करने वाले है । 
१. समर्थाची गाया पद १६ ८४, पृ० ४ं८१। 
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झत करण को अ्रतःकरण वाला ही जान सकता है। इस सिद्धात्त के 
अनुसार है भगवन्‌ आप अन्तर्यामी है। इस लिए सब के मन की वात जानते हैं । 
इस तरह मन की प्रीति को मन मे ही रख कर उसका आस्वाद सतो ने लिया है। 
रामदास कहते है कि मेरे पास तो भाव भी नही है पर अच्तर्यामी प्रभु ने कृपा कर 
मेरे साथ वे ही बाते की है जो वे अन्य भक्तो के साथ किया करते है। 


भक्ति भावना वाला दूसरा पद--- 


नयन सार सोकु सहिय न जाय ॥्र्‌ ०॥। 
सुरत सुरत पीरत लागी । अंतर है सो कहिया न जाय । 
जिय को है सो जियरा जाने कहा कहूँ रे हय हाय ॥। 
रसिक हेत समेत गुसाया । जिद जावे तिद जातहि जाये ॥॥ 


भक्त की आँखे जब भगवान्‌ के साकार रूप को देख लेती है, तो उनकी यह 
दा हो जाती है, कि वे आँखे कहती है, कि हमसे अपने आराध्य के कटाक्ष सहे 
नहीं जाते । किस प्रकार भगवान्‌ के सौन्दर्य पर ये भाँखे मुग्धघ हो गयी और हृदय 
मे प्रीति उत्पन्न हो गई यह कहते नहीं बनता । जी की बाते जी ही जानता है । 
जीवात्मा परमात्मा से मिलने के लिये छटपटाकर कहता है कि हे, निष्ठुर ! तुम 
कहाँ छिप गये हो ” रसिक जन कहते है कि तुम्हारे स्वामी अपने भक्तो सहित 
उपस्थित है। वे जिधर चले जावेगे उधर के ही हो जाते है । 
अब कुछ उपदेश परक पद भी देखिये *९-. 

बंद बाजी सब लोक राजी । रोटी ताजी दुनिया नवाजों । 

बोले काजी पंगम्बर गाजी ॥।प्र्‌ ०॥ 

खबरदारी अकल हय सारी । बेहुषारी गाफिल की यारी । 

उमर सारी होती है खोरी ॥ खाबे खिलावे, देवे दिलावे । 

सुने सुनावे पोच पोंचावे । अकल सुजावे सो बद भावे ॥॥ 

जन हारा समजन हारा । समजन हारा पियारा ।॥। 

पीर घुरीद क्‍या गेबी बता गेवी सर्द समजाबे ॥ 

हिन्दु मुसलमान चासके पुतले गेंव चलावनहारा ॥। 

बंद कमीन कहे समजे सो अल्ला मिया का प्यांरा ॥ 

काजी साहब कहते है, कि पंगम्बर गाजी है।॥ ताजी रोटी जिसके पास 
होगी दुनिर्यां उसके चरणों मे कुकती है। जो वाजी मार ले जाता है, उसी से 


१. समर्थाच्ची गाथा, पद १६१०, पू० ४८१ । 
२. समर्थाची गाया, पद १७०३ तथा १७०६, पु० डैंपथ 
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सब लोग खुश रहते हैं। सारी सतकेता अक्लमंदी पर निर्भर है। जहाँ पर 
नादानी है अथवा मूखंता है उन्हें गाफिल के साथ मित्रता करनी पडेगी। सारी 
उम्र एक गोता खोरी है। क्योकि वह खाने खिलाने, देने दिलाने, सुनने सुनाने 
तथा किसी को पहुँचाने या स्वयम्‌ पहुँचने मे व्यतीत हो जाती है। यह तो एक सर्वे 
साधारण सी बात है, परन्तु अक्‍लमन्दी से जो यहाँ पर कार्य करता है वही बन्दा 
खुदा को भाता है । 

जो ईब्वर को समभता है, वही सब का प्यारा होता है। पीर मुरीद 
आदि की गवी वाते क्या करते हो ? जिसमें हिम्मत हो ऐसा मर्द ही उसे समझा 
सकता है। पीर के बिना सव लोग इधर-उधर गोते खाते है । यहाँ पर कोई 
बकेला न तो आता है, न जाता है। अ्रत मे सारा रहस्य सव लोग समभते 
समभाते हुए जान लेते हैं । ये हिन्दू मुसलमान आदि सारे उसी भगवान में ही 
निवास करते हैं। सव अन्त में मर जाते है। माल, मुल्क और सारा ऐश्वर्य 
प्राप्त हो जाने पर भी अन्त में सभी गोते लगाते हैं। सब की अक्ल ग्रुम हो 
जाती है, सारी उम्र और उसका परिपक्व अनुभव भी किसी काम नही आता । 
भगवान्‌ की रहस्यात्मक सृष्टि और उसकी अलौकिकता समभ में नहीं आती । 
हिन्दू और मुसलमान दोनों चर्म के पुतले है। उनको रहस्यात्मक ढज्ल से चलाने 
वाला अल्लाह मियाँ है। यह संसार दो दिन के लिए सबको मिलता है। इसलिए 
इसमे भगड़ा वेमनस्य परस्पर द्व प तथा धर्मान्धता से व्यवहार कर क्‍या मिलेगा ? 
परस्पर भंगडने से अल्लामियाँ का कुछ नही जाता है। इसलिए है यारो ! ये 
व्यर्थ की वाते छोड़ कर अल्लामिर्याँ की क्षपा प्राप्त कर अपनी आयु व्यतीत कर 
दो। परस्पर मंत्री भाव एवम्‌ हिन्दू मुस्लिम ऐक्य-विषयक भाव इस पद में समर्थ 
रामदास ने अभिव्यक्त कर विये है । 
समर्थ रामदास के साहित्य का मूल्यांकन-- 

स्पष्ट है कि समर्य रामदास स्वामी का साहित्य या सप्रदाय का दृष्टि कोश 
केवल हिन्दू राष्ट्रवाद की सद्धीरता को लेकर ही नही था। ,प्रत्युत व्यापक 
राष्ट्रवाद का मानवीय स्तर भी भक्त रामदास में विद्यमान था। वे उनके युग की 
अमानवीय, आसुरी एवम्‌ अराष्ट्रीय तथा अध:पतन की ओर ले जाने वाली प्रवृत्तियो 
के विरुद्ध एक मोर्चा प्रस्थापित करना चाहते णे । इसीलिये उनकी वलोपासना, 
समर्थ भगवान्‌ रामचन्द्र जैसे धनुर्धारी आदर्ण आराध्य की भक्ति पर आश्रित थी । 

समर्थ रामदास को सामाजिक, धामिक और राजनीतिक आन्दोलन एवम्‌ 
उलट फेर का सूत्रधार मानकर, तथा उनके औन शिवाजी के पारस्परिक सम्बन्धों 
पर दृष्टिपात कर प्राय. आज तक विद्वानों ने टीका टिप्पणी की है, और अनेक 
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ग्रन्थों का प्रणयन किया है। किन्तु समर्थ रामदास की वास्तविक महत्ता और 
उनकी साधना की उपादेयता एवम्‌ उपासना-प्रणाली की पृष्ठ-भूमि मे उनकी नूतन 
और अभिनव साधना-पद्धतिं की प्रवल शक्ति के सूत्र कार्यरत है, जिनका वैयक्तिंक 
क्षेत्र मे आत्मोद्धार और लौकिक क्षेत्र मे राष्ट्रोद्धार से प्रत्यक्ष सम्बन्ध है । 


इसी दृष्टिकोश से हमने उनकी स्वानुभूत सवेदना प्रवण काव्य-साधना और 
जीवन-दर्शन के समन्वित और सर्वागीण स्वरूप का अध्ययन करने का प्रयास किया 
है। हमारा मत है, कि आत्मोद्धार और लौक-मदड्भल-भावना, सापेक्ष-साधना से 
ही प्रेरित होकर प्रवाहित हुई है। इसलिए सैद्धान्तिक और व्यावहारिक क्षेत्र मे 
उनका तत्र, युग-जीवन के अनुरूप नव-निर्माण, एवम्‌ नव चंतन्य की परम्परा 
प्रस्थापित कर सका है। भगवदु-भक्ति और परमेश्वरी अधिष्ठान से आत्म-कल्याणा, 
और लोक-कल्याण साधने वाली उनकी काव्य धारा सगुणोपासता और पारमाथिक 
साधना प्रणाली के प्राणवान और ओजस्वी स्वर हमारे सामने अंकित करती है । 


राम-वरदायिनी-माता से वरदान पार्कर, प्रभु रामचन्द्र की भक्ति की 
समुण उपासना पद्धति का और आाध्यात्मिक चेतना का जो लोक-मज्भलकारी कार्य 
समर्थ रामदास ने किया वह अत्यन्त महत्वपूर्ण है। समर्थ का साहित्य प्रेरणा और 
स्फूर्ति का साहित्य है--शक्ति का साहित्य है। इसमें दो मत नहीं हो सकते । 
लंकीर के फकीर वैष्णव सन्‍तो की साधना-पद्धति और भक्ति भावना को केवल 
भावुर्क सहदय की अभिव्यक्ति मानकर निस्मन्देह अपनी अल्पज्ञता और अदूर-दर्शिता 
का जो लोग परिचय देते है उनसे हमारा विनम्र निवेदन है, कि वे वेष्णव सन्त 
साहित्य-साधना के मूल स्वर को पहचाने तो उन्हें पता चलेगा, कि वेष्णव भक्त 
केवल सन्त और कोरे भक्त मात्र नही थे किन्तु वाणी के वरद हस्त की छाया में 
उन्होंने अपनी काव्य-साधना प्रस्तुत की है। वही उन्हे उच्चतम और श्रेष्ठ श्रेणी के 
साहित्यकार, सिद्ध और भक्त घोषित कर देती है। काव्य मे रस का महत्व होता 
है, इसे समर्थ रामदास ने पहिचाना है । रामदास की ज॑सो मूति है, वैसी ही 
उनकी काव्य साधना भी भव्य और दिव्य है । अपने करुणाष्टको मे वे भगवान्‌ को 
कारुण्यपूर्वंक उद्गारो से पुकारते है। कवि के अधिकार को और काव्य की शक्ति 
को तथा छाब्दों की महिमा के समर्थ पूर्ण जानकार है। वे शब्दों को केवल, 
कोमल, और शझाज्भार प्रवण न बनाकर उन्हे ओज, तथा सामथ्यंशाली बनाकर 
पस्तुत करते है। विचारों की गम्भीरता, अनुभूति की सवेध्रता तथा अभिव्यक्ति 
की सत्यता की त्रिवेशी उनके साहित्य में ओतप्रोत है । भक्तिहीन कवित्व' निष्प्राण 
है, ऐसा उनका मत था । सच्चा कवि वही है जो सहज मुखरित होता है। जिश्न 
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नवसु-अध्याय 


हिन्दी वेष्णव कवियों का साहित्यिक-पक्ष 


्् 


नवम्‌ अध्याय 
हिन्दी बेष्णव कवियों का साहित्यिक पक्ष 


कबीर के भक्तिरसयुक्त साहित्य की महत्ता एवम्‌ साहित्यिक पक्ष : 


कु के साहित्य का अनुशीलन कर इस बात का अवश्य पता चल जाता 
है कि परमेश्वर की एकता और आस्था के सहारे साधारण मानव भी 
स्व-प्रयत्न से भक्ति का मार्ग अपना सकता हे । कबीर की मूलतः अद्वंतवादी निमुंरण 
भक्ति प्रेम और हृदय की भावना का सामजस्य प्रस्थापित करते हुए विकसित हुई है । 
कबीर का मुक्ति मे विश्वास है, और वे भक्ति को ही मुक्ति का साधन मानते है । 
यह भक्ति निष्काम होना अत्यन्त आवश्यक है। कबीर आत्म-साक्षात्कारी व्यक्ति 
थे। परमात्मा, जीवात्मा में ही निवास करता है। कबीर मे निलिप्त आचरण 
की धारा पाई जाती है। जाति, धर्म, पथ, देश, काल-निरपेक्षता कबीर की 
विशेषता है। पैनी दृष्टि से सत्यान्वेपण करते हुए तथ्य तक पहुँचने वाले महात्मा 
कबीर ने अपने साहित्य मे इन सारी बातों का समावेश किया है। भक्ति भावना 
को मानवीय स्तर पर ले जाकर सामाजिक एकता प्रस्थापित करने का भी कबीर 
का प्रयत्न रहा है। कबीर ने रहस्यवाद के माध्यम से भ्रपता काव्य-सर्जन किया । 
इसका कारण “ब्रह्म जिज्ञासा' ही है। इस जिज्ञासा को कबीर ने अपनी भावानुभूति 
से कर तो लिया, पर यह उन्हे कहना ही पडा कि परमात्मा का प्रेम और उसकी 
अनुभूति गूंगे की शकरानुभृति ज॑ंसी है। परमात्मा की विभूति रहस्यपूर्ण है । 
अपने मानवी सम्बन्धों से परमात्मा के साथ पारिवारिक अड्भ के माता, पिता, 
प्रिया, प्रियतम, पुत्र, सखा अथवा स्वामी के रूप में प्रतीकात्मक ढज् से भावानूभूति 
के रूप में साक्षात्कार कर लेना रहस्यवाद की प्रमुख विशेषता है । 


प्रतीकों के द्वारा भावानुभूति-- 
कबीर ने अपने पदो मे तथा साखियो मे बरावर इसी प्रकार के सम्बन्धो को 
अपना कर अपनी ब्रह्म जिज्ञासा की तृप्ति की है। कभी वे कहते है ।-- 


कबीर कूता राम का, मृतिया मेरा नाऊ | 
गले रास की जेवडी, जित खंचे तित जाऊं । 





१. कबीर ग्रंथावली-डा० श्यामसुन्दरदास, साखी १४, परृ० २० । 
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माधुयें भाव से कभी-कभी अपने को राम की बहुरिया बनाकर उनके साथ 
आध्यात्मिक विवाह कराने के लिए भी उत्सुक है। एक नयी अबोघ नायिका की 
तरह जीवात्मा की परमात्मा से मिलने की यह उत्कण्ठा और आशका दर्शनीय हैः. 
मंत्र प्रतीति न प्रेम रस, ना इस तन में ढड्भ । 
क्या जाणो उस पीव सं, कंसे रहसी रख्भ ॥ 
>< गर 2< 
एक अन्य चित्र और देखिये रे--- 
अब तोहि जान दे हूं राम पियारे। 
ज्यों भावे त्यों होऊ हमारे ॥ठेका। 
बहुत दिनन के बिछुरे हरि पाए। भाग बड़े घर बैठे आए ॥१॥॥ 
चरनन लागि करो सेवकाई। प्रेम प्रीति राखी उर आई ॥शा। 
आज बसी मन मन्दिर चोखें । कहे कवीर परहु मति धोखे ॥३॥ 
१4 पर >< 
माह तोहि लागीं कसे छूटे । 
ज॑से हीरा फोरे न फूदे ॥।टेक।। 
कहे कबीर मन लागा । जेसे सोने मिलत सुहागा ॥। 
कवीर इन प्रतीको से अपना प्रेम अपने परमात्मा प्रियततम के लिए अभिव्यक्त 
करते है जो बडा सरस है । वे कहते है-- 
मेरे मममे न तो प्रतीति है, न प्रेम है न मेरे गरीर मे इस प्रकार के 
दांपत्यभाव के ढद्ग विद्यमान हैं, जो प्रियतम को रिफराले । न मुझे वे रहस्य जात 
है, जिनसे उस प्रियततम से मिला जाता है। आगे जब विद्वास उत्पन्न हो गया तब 
यह अवूझी स्थित्ति नष्ट हो जाती है तव उनके भाव इस प्रकार के हे प्यारे 
राम अब मै तुम्हे किसी भी प्रकार से नहीं जाने दूंगी वल्कि रोक लँगी। मेरी 
यह अभ्यर्थना है कि तुम्हे अब मैने पा लिया है। अत तुम अब कही भी नहीं जा 
सकते । यह मेरा सौभाग्य है जो मैने आसानी से तुम को पा लिया | इसलिए अब 
प्रेमपूवंक मना-मनाकर चररा सेवा करते हुए अपने प्रेम मे तुम्हे उलका कर रखना 
है। सुख पूर्वक अब मेरे मन्दिर मे विराजिए, अन्यत्र कही जाने का ताम भी लेकर 
वोखे मे न आइये । प्रेम की आदत भला कभी छूट सकती है ? कबीर के द्वारा 
अभिव्यक्त ये अकास्य तक देखिए--- 





लीन. 
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मुझे लगी हुई यह लगन एवर्म आसक्ति कंसे छूट सकती है ? हीरे को कोई 
फोडना चाहे तो क्या वह कभी फूट संकता है? अब तो आदि से अन्त तक इस 
सम्बन्ध को निवाहना ही पडेगा अब व्यर्थ छिपकर दोनो के बीच दूरी क्‍यों निर्माण 
करते हो ? कमल पत्र पर जिस प्रकार रंचमात्र. जल निवास करता है, बसे ही तुम 
आए और चले गए। तुम हमारे स्वामी हो और हम तुम्हारे दास है। तुम्हे पाने 
की लालसां ने मेरी दशा कौट-भू ग-न्याय की तरह कर दी है। मेरी तीब्रता एवम्‌ 
व्यग्रता इतनी वढ गई है, ज॑से कोई सरिता वेग से समुद्र से जा मिली हो। सोने में 
सुशागे की तरह मेरा मन आप मे लीन हो गया है ।* ५ 

कबीर की अपने आराध्य की सर्व व्यापकता को प्रकट करने की प्रतीक शैली 

भी दृष्टव्य है* है । 
लोका जानि न भूल हु भाई । 
खालिक खलक खलक में खालिक सबधघटि रह्यो समाई ॥टेका। 
अव्वलि अलह नूर उपाया कुदरति के सभ बन्दे । 
एक नूर ते सब जग कीआ, कौन भले कौन गनन्‍्दे ।। 
ता अल्ला की गति नहिं जानी ग्रुरु शुड दीन्हा मीठा । 
कहे कबीर में पुरा पाया, सब घटि साहब दीठा ॥| 

ब्रह्म का व्यापकता का इससे और सुन्दर क्या वर्णंन हो सकता है ? कबीर 
के साहित्य को समभनें और पढने के लिए भी श्रेंद्ा-भक्ति चोहिए तब सारा समम 
मे आने लगता है। सारा खलक ही खालिक है' और - खालिक ही खलिक है । सब 
घंटो में वह समाया हुआ है। एक ही नुर से सारा ससार जब बना है, तव उसमे 
किसको भला और बुरा कहा जाय ? अल्लाह-राम की गति नही जान सकते | 
गुरु ने ऐसा मीठा गुड चखाया है कि उन्हे अपना स्वामी सब घटो मे दिखाई पडा । 
अपने गुरु के प्रताप से वह अवश्य दीख पड़ा, परन्तु बाहर भीतर, सर्वत्र वह ऐसा 
व्याप्त है कि कहकेर बतलाया नही'जा सकता । यही कबीर का - ्वंता-द्वैत विलक्षण 
अगम्य प्रेम पारावार भगवान्‌ निर्गुण राम है । 
मर्मग्राही व्यग्य-- ह 

कबीर अपनी इसी मस्ती मे आकर म्मंग्राही व्यग्य कसते चलते हैं । उनकी 
भाषा सीधे मर्मे पर प्रहार करती है। विलकुल, वेफिक़् होकर लापरवाही के साथ 
ढकोसलो का भंजन और पर्दाफाश कबीर के सिवा और ज्ञायद ही कोई कर 
सका है | 


बा # मे डा >> हर 
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साधना के मार्ग में पहुँचे साधक को अपने लक्ष्य की चिन्ता कितनी होनी 
चाहिए इसे कबीर के एक पद, से देखा जा-सक़ता:है?-- +. , - 
मोरी चुनरी में परि गयो-दाग प्रियात, _- 5 , 
-* कहै कबीर दाग कब छुटि है जब, साहब, अपन्ाय लिया । 
कितनी मामिक-सूक है । ऐसी अनेक; उक्तियाँ, कबीर साहित्य में भरी पडी 
है। कबीर के साहित्य मे नाम-साधना, अनन्य प्रेम मूल॒क भक्ति, सर्वात्मवाद, तथा 
केम॑ और वेराग्य का.समनन्‍्वय-और निर्गुण ब्रह्म -की भक्ति पूर्ण रूष से विद्यमात्त है । 
कहा जा सकता है कि उनके पूर्व-कालीन सत भक्त नामदेव का. उन पर व्यापक 
प्रभाव परिलक्षित है । .आदर के साथ कबीर ने उनका ज्ञाम भी लिया है-। द्रविड़ 
देश की भक्ति को रामनद ने उत्तर मे अंकुरित किया और कबीर ने अपनी भावानु- 
भूति से उसे प्रकट कर उसका परिवद्धंत किया । कबी+ की भक्ति ज्ञानी भक्त की है 
जो प्रेम तत्व का .पूरा मर्मज है। इस प्रेमा-भक्ति मे. विरह की भावना का भी 
सर्वश्रेष्ठ महत्व है। यह विरह-की देन सदगुरु के द्वारा कबीर ,को मिली है । 
यथा *--- + ' न 
सन गुरु मारा बान भरि, धरि करि,सूधी मृठि । 
अद्भी - उधारे लागिया, गई दवा सो फूठी ॥ 
* सतग्रुरु लई कमाण करि, बाहर लागा तीर । 
एक ज़ु बाह्या प्रीति सु, भीतरि रह्मा सरीर॥ , |; 
- सदगुरु ने अपना लक्ष्य ठीक सधान करके सच्ची पकड के साथ विरह का 
'वाण मारा उसने भेरे विशुद्ध शरीर मे प्रविष्ट होकर मेरी जज्ञान ग्रन्थ को खोल 
दिया तथा मेरी आध्यात्मिक चेतना को जगा दिया । वह दावाग्नि की तरह हृदग्न 
में फट पडी। कबीर का निवेदन है कि इस प्रकार से ज्ञान के तीर जब सद्गुरु 
प्रेम पूर्वक -बरसाने लगे तब.उससे हृदय विघ गया और उसमे परमात्मा के लिये 
प्रेम और उन्हे पाने के लिए विरह का ,भाव जागृत हुआ । , जीवात्मा का प्ररमात्मा 
से अलग हो जाना ही विरह है। कबीर का प्रयत्न उन्हे मिलाने का है। 
कवीर की ये अनुभूतियाँ केवल अटपटी ही नही है, वे तो भावनाओं से शत- 
प्रतिशत भरी हुई सरस है और कल्पनाओ से परिपुष्ट है। कबीर की कविता में 
वन-तत्व है । कबीर की साधारण अनुभूति मे असाधारणत्ता-से युक्त अलौकिक 
भावना की आध्यात्मिक अभिव्यक्ति है । 
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ध्श२ हिन्दी और मराठी के बंष्णाव साहित्य का 


कवित्व की सरसता-- 
उनके कवित्व माधुरी की सरसता से युक्त ये साख्ियों द्र्टव्य है ।--- 
साइर नाही सीप नह, स्वाति बूंद भी नाहि। 
कबोर सोती नीोपजे, सुन्नि सिखर गढ़ मांहि ।। 
सुरति ढिकुली लेज लो, मन नित ढोलन हार । 
कवल कुवा में प्रेम रस, पीर्व वारम्वार ।। 
बन्‍्य शिखर गढ मे कबीर जैसा जीवन मुक्त साधक उत्पन्न हुआ है। उसके 
लिए स्वाति बविरदु सीपी इत्यादि की कोई आवश्यकता ही नही उत्पन्न हुई । कबीर 
जैसे साधक ने शब्द ब्रह्य की ओर उन्मुख चित्त को पानी खीचने के लिए प्रयुक्त 
होने वाले गढ़े हुए खबे की समानता प्रदान की है। ऐसे स्तंभ का साधन बनने 
वाली रस्सी का काम लय के द्वारा लिया गया है। यह सभव है कि चित्त की 
लयावस्था गब्दोन्मुख हो जाने पर सहख्नार से मिरन्तर निसृत होते रहने वाले प्रेम 
रस का पान हमारा मन कर सकता है । सुरति जीवात्मा का प्रतीक वनकर प्रयुक्त 
हुई है। तात्पर्य यह है कि परमात्मा की स्मृति बनाये रखने मे चित्त की यह 
लयावस्था सहायक बनती है और निरन्तर प्रेम रस का पान करते रहने का आनन्द 
प्रदान करती है । 
सिद्धों, नाथो, योगदर्शन और वेदात के अनेक तत्वों से प्रभावित निर्गुण 
निराकार ब्रह्म और उसका ज्योति दर्शन, अनाहृद नाद, सहज, झून्‍्य, कुडलिनी 
शक्ति का स्फुण एवम्‌ जागरण तथा सूफियो की प्रेम साधना की पीर आदि बाते 
अपने ढड् से कबीर साहित्य मे काव्य का विपय बनी हैं। कबीर ने सब का 
समन्वय करते हुए रामानन्द प्रवरतित भक्ति-मार्ग को अपनाया और इस प्रकार वे 
भजनानन्द मे तल्‍लीन हो गए थे । कुछ उदाहरण इसे स्पष्ट करेगे-- 


उनसनि सो सत्र लागिया, गगनहि पहुंचा घाइ । 
चंद बिहुना चांदना अलख निरजन राइ ॥* 
><्‌ >< >< 
कौन विचारि करत हो पूजा । 
आतम राम अवर नही दूजा ॥टेका। 
बिन प्रतीते पाती तोड़े, ग्यान बिना देवलि सिर फो्ड । 


१, कबीर ग्रन्थावली-- डा० पारसनाथ तिवारी साखी ६॥१८,१२।६, पु० १६६ । 
२. कबोर ग्रंथावली--डा० श्यामसुन्दरदास साखी १४, प्ृ० १३। 
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लुचरी लपसो आप संवार, द्वार ठाढा, राम पुकारे । 
पर आत्म जो तत्त चिचारें, कहि कबीर ताक बलिहार ॥।* 
पडिता मन रंजिता, भगति हेत ल्‍यों लाइरे । 
कहे कवीर हरि भगति वांछू, जगत गुर ग्ोव्यंद रे | 
हि अर 2 
सहज सहज सब कोइ कहे, सहज न चीन्‍्हे कोइ । 
जिहि सहज साहिब मिले, सहज कहावें सोइ ॥२ 
उन्मनी अवस्था मे मन जब लीन हो गया तो वह घटाकाश में जाकर स्थिर 
हो गया अर्थात्‌ जीव्गत्मा साधक को परमात्मा की ज्योति का झोतल प्रकाण मन की 
एकाग्रता और स्थिरता प्राप्त कर लेने से दिखाई दिया । चन्द्र से विहीत चन्द्रप्रकाश 
जीवात्मा की ऐसी ही अवस्था में दिखाई देता है और अलक्षित निरजनराय से 
मुलाकात हो जाती है । 
कवीर कहते है कि किस विचार से वाध्य होकर पूजा करते हो ? क्योकि 
साधक जीवात्मा के भीतर परमात्मा के झिवा अन्य कोई नहीं है। आत्माराम ही 
तो सर्वत्र विद्यमान है। फिर वाह्य पूजोपचार किस लिए ? विश्वास नही है, 
फिर भी पत्तियाँ तोड़कर चढ़ाई जाती है । खुद मे ज्ञान- नही है, पूरा अज्ञान व्याप्त 
है फिर भी मन्दिर में देवता के आगे अपना सर फोडते है । नैवेद्य के रूप मे समर्पित 
लुचरी, लापसी आदि पदार्थ स्वय ही भक्षण- कर लिए है। वास्तव मे परमात्म 
तत्व का चिन्तन करना चाहिए। जो ऐसा करते है, उनकी वलिहारी है। दिखा- 
वटी पाखड कवीर को अमान्य है। वास्तव में कोई भी काय॑ प्रतीति और विश्वास 
पूर्वक किये जाने पर ही उसका महत्व है, यही कवीर की आलोचना का सार है । 
प्रतीति और विश्वास का साहित्य--- 
पंडितो ! मन से रंजित भक्ति के लिए ही अपना लय योग साधों | प्रेम 
ओर प्रीति आदि के साथ मनुष्य को गोपाल का भजन करना चाहिए। इससे अन्य 
सारे कारण अपने आप दूर हो जायेगे । दाभिकता से किया गया कार्य कार्य की 
सज्ञा को प्राप्त नहीं होता । ज्ञान है किन्तु अन्त:करण मे उसका प्रकाण नही पडा 
तो वह केवल व्यवसाय मात्र बन जाता है। भगवान्‌ का स्मरण नही है तो श्रवणो 
का कोई मुल्य नहीं है । अब्द ब्रह्म की प्रतीति न हो तो उसका क्या उपयोग है ? 


१ कबीर ग्रन्थावली--डा० स्यामसुन्दरदास पद १३५, पृ० १३११ 
२. कबोर ग्रंथावली--डा० श्यामसुन्दरदास पद ३६०, पु० २१७ | 
३. डा० पारसनाथ तिवारी, साखी ३४--२, प्र० २४२ । 
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ऐसा व्यक्ति नेत्र होकर भी अंधा है । प्रज्ञा चक्षु जब तक नही खुले तब तक बाह्य 
हगो से मायावी सृष्टि का रूप देखकर उस पर विश्वास करना निरथंक ही होगा। 
कबीर कहते है कि जिसकी नाभि से निकले कमल से ब्रह्मा उत्पन्त हुए और जिसके 
चरणौ से गगा निकली और तरगित हुई उनकी भक्ति करना ही 'मेरे लिए वाछनीय 
है। गोविन्द जगत्‌ ग्रुरुहै । अतः हरि भक्ति ही मेरे लिए एकमात्र उपाय है । 
कबीर साहित्य का भाव प्रेम मुलक है-- 

कबीर का कहना है कि सहज का नाम सव लेते हैं। परन्तु वस्तुत” उस 
सहज-ब्रह्म का साक्षात्कार कोई नहीं करता। सहज कहकर जटिल साधनों मे 
जुटकर ब्रह्म के दीदार कैसे होगे ? यह तो आत्म वचना है । जिन साधको को 
सहज साधनों से सहज का साक्षात्कार हो जाता है, वे ही सहजावस्था क, महत्व 
जानते है और उन्हे ही सहज कहने का अधिकार मिलता है । 

इस प्रकार से कबीर की साहित्यिकता का कुछ अनुशीलन करने का यहाँ पर 
प्रयत्त किया गया है कबीर ने निर्गुश ब्रह्म को प्रमाण मानकर, योगिक साधना की 
सहायता से तथा सूफी प्रेम-भावना का तीत्रता से प्रेमा-भक्ति को साहित्य में अभि- 
व्यजित किया है। कबीर की निर्गुणा पूजा आसान काम नहीं है। वह सा्वेजनीन 
नही वन सकती । कबीर की भक्ति कष्ट-साध्य और प्रयत्न-साध्य होने से, सबके 
लिए सुलभ नही है । निर्वेद भाव से वेराग्य परक दृष्टिकोश रखते हुए लोकजीवन 
व्यतीव करना ससारी जनो के लिए महा कठिन कर्म है। कवीर का मार्ग बिरक्त, 
उदासी तथा सन्यस्त और निवृत्ति मूलक स्वाभाव वाले साधको के लिए उपयुक्त 
भागे है । 
तुलसीदास का साहित्यिक पक्ष-- 


तुलसीदासजी की सर्वोपरि साहित्यिकता का अनुशीलन यद्दि हम करना चाहें 
तो काव्य के सभी क्षेत्रों तथा पद्धतियों को तुलसी ने अपनाया था, यह सब विज्ञ 
और रसिक जनो को मानना ही पडेगा । रघुनाथ गाथा को 'स्वात सुखाय' लिखने 
वाले तुलसी ने उसे “'जगद्‌-हिताय' बनाकर प्रस्तुत किया इसी से उनकी वाड मयीन 
शालीनता का पता हमे लग जाता है। अपने उपास्य के प्रति उत्कट भक्ति की 
विनय-भावना और दास्थ-भक्ति का लोक-मगल विधायक पक्ष तुलसी के दिव्य चक्षुओ 
के सामने रहने से सुरसरि के समान सब का हित साधने वाली वाणी उन्होने अभि- 
व्यजित की । इस साहित्यिक साधना का एकमात्र उद्देश्य सौन्दर्य और ज्ील के 
साध्यम से सत्य को कल्याणमय रूप मे प्रस्तुत करना ही 'जान पडता है। तुलसी 
सगुणोपासक थे, त्तथा अवतार के सामाजिक महत्व को जांनने वाले थे। पअ्रत्त 
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भक्ति की रसात्मकता के साथ जीवन के मजुल और सरम तथ्यों को अपने काव्य 
उपकरणों से संवार कर महाकाव्य-रामचरित-मानस मे, गीति-काव्य विनय-पत्रिका 
व गीतावली में त्तथा मुक्तक काव्य कवितावली में अ्भिव्यजित किया । प्रकृति 
के सौन्दर्य को तुलसी ने परमात्मा के सौन्दर्य से भिन्न माना है, और इसीलिए वे 
उनकी असीमता का व्यापक और प्रभावी वर्णान करते है। यथा-- 
'सियाराम मय सब जग जानी । करऊ प्रनाम जोरि जुग पाती ॥ 
--रामचरितमानस । 
आस्था की महत्ता तुलसी के काव्यादर्ण की सबसे बडी विशेषता है। तुलसी 
कहते हैं! -- 
आखर अरथ अलकृत नाना छन्‍द प्रबन्ध अनेक विधाना । 
भाव भेद रस भेद अपारा, कवित बोल ग्रुन विविध प्रकारा ॥ 
काव्य में अर्थ, अक्षर, अलकार के अनेक विधान है, तथा काव्य के वर्णन में 
भाव तथा उनके भेद भी अपार हैं। कविता की नाना अभिव्यजन पद्धवियाँ हैं। 
शिव और सुन्दरं को सत्य का साक्षात्कार कराते हुए तुलसी ने काव्य रचा है । 
भगवान राम का वर्रान-- 
- गोस्वामी के द्वारा प्रस्तुत मृगया-विहारी रामचन्द्रजी का मनोहारी वर्णन 
दृष्व्य है जो साहित्यिक दृष्टि से भी सुरस और अनुपम है -- 
सुभग सुरासन सायक्त जोरे । 
तुलसीदास प्रभु बान न सोचत, सहज सुभाय प्रेम बस थोरे ॥ ४ 
भगवान्‌ राम अपने सुन्दर चाप पर बाण सधान किये हुए मृगया खेलते फिर 
रहे हैं। यह मधुर मूरति तुलसी के हृदय मे सदा निवास करती है। राभचन्द्रजी के 
कमर में पीतांवर और अति सुन्दर चार वाण है । उनकी सुन्दर गति को देखकर 
करोड़ो वट (नृत्यकार) मुग्धघ होकर तृण तोडते है । उन्हे डर है कि कही उनकी 
नजर उस चाल पर न लग जाय | प्रभु के श्याम जरीर पर पसीने की बूदे ऐसी 
शोभायमान है, जैसे कोई नवीन मेघ अमृत के सरोवर मे डुबकी लगाकर निकला 
हो । प्रभु के कन्धे बड़े सुन्दर हैं, भुजाएँ मनोहर हैं वक्षस्थल विभाल है और कण्ठ 
की रेखाएँ चित्त को लुभाती हैं और उसे चुरा लेती है। भगवान्‌ का मुख निरखने 
से वडा आनन्द उत्पन्न होता है और वह मानों भरद चन्द्र की छवि को छीन ले रहा 
ही | प्रभु के मिर पर जठाओं का मुकुट है और जिस समय वे भौहें सिकोइ्कर 


१. रामचरितमानस १८-६-१० । 
२. गीतारवली-अरण्यकाण्ड पद २। 
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अपने नेत्र कमलो से निशाने की ओर ताकते हैं उस समय की अपार शोभा तो सारे 
वन में भी नही समाती है। ऐसा प्रतीत होता है मानो वह अपनी मर्यादा छोड़कर 
चारो दिशाओ में उमडकर फंल जाती है । उस समय मृग और भृूगी भी चकित 
होकर उन्ही की ओर देखने लगते है, मानो सब के सब प्रभु को कामदेव समभकर 
उन पर मोहित हो गये है। तुलसीदासजी कहते है, किन्तु प्रभु उस समय वाण 
नही छोडते क्योकि वे स्वभावत. ही थोडे से प्रेम के वणीभूत हो जाने वाले है । 

इसमे तुलसी के उत्कृष्ट गीति-काव्य-शंली का तथा अपने उपास्य को साथ 
एकान्तिक तादात्म्य भावना से साक्षात्कार किये जाने का उत्कृष्ट सकेत है । 

अब हम तुलसी-साहित्य मे पाई जाने वाली सर्वोत्कष्ट साहित्यिकता का 
अनुशीलन करने के लिए उद्यत होते है । 
तुलसी की अनुपमेय और सर्वोपरि साहित्यिक्ता का अनुशी लन-- 

तुलसीदासजी के रामचरित मानस में ऐसे कई स्थल भरे पडे हें जो उनकी 
काव्यकला तथा भावुकता से परिपुष्ट है । काव्य के माध्यम से अनेक भक्ति सोपान 
तुलसी लोक-जीवनके सम्मुख रखते है। रामकथा-गान करना और उसका श्रवण करना 
एक ऐसा साधन था, जो भगवान्‌ के सग्रुण-सुन्दर रूप की ओर जनता को भावुकता 
से आक्ृष्ट कर सकता था। इसमे अन्त करण तथा भाववृत्तियों से स्वरूप ध्यान पर 
विशेष बल दिया जाता है। ईश्वरानुरक्ति के लिए रूपोपासना आवश्यक थी, जो 
सदाचार, सत्सदड्भध और आध्यात्मिकता का एक उच्चादर्ण व्यक्ति और समाज के 
सामने रखकर दोनों को उत्तयन-पथ पर अग्रसर कर सकने में महायता प्रदान किया 
करती थी। ऐसा लगता है कि अपने साधुमत को और भक्ति पथ को सर्व-सुलभ 
साधन बनाकर तुलमी प्रस्तुत करने में प्रयत्नशील है । तुलसी के प्रभु भक्तो के 
दुख दूर करने के लिए अवतरित होते है। उनमें सौन्दर्य और माधुय॑ होने पर भी 
लोक-सरक्षक ज्लौयं और शील पर ही तुलसी का ध्यान विशेष रूपेण केन्द्रित हो 
गया है। तुलसी के काव्य-साहित्य का यह सर्वोत्कृष्ट गुण है। इन सारी विवेष- 
ताओ का और अनुपमेय साहित्यिकता का प्रमाण हमे कतिपय उदाहरणो से उपलब्ध 
हो जायगा । 


पुष्प वाटिका प्रसग रस परिपोष युक्त है-- 


एक खास उदाहरण के रूप मे राम और सीता का पृष्पवाटिका में परस्पर 
प्रथम वार एक दूसरे की स्नेह भावना का सात्विक रूप मे ज़दय होने वाला प्रसद्ध 
तुलसीदासजी की कलात्मक और सास्क्ृतिक सूझ मानी जा सकती है । इस वर्णन 
में रस परियोप भी यथा योग्य हुआ है जो दृष्टन्य हैं--- 


है हि 
७ 


तलनात्मक अध्ययन ६३७ 


भ्ड 


देखन बाग्रु कु अर दुइ आए । वय किसोर सब भांति सुहाए ॥। 
स्थास गौर किसि कहौ बखानो। गिरा अनयन नयन बिचनु बानी ।॥। 
कंकन किकिनो नूपुर धुनि सुनि। कहत लखन सन राखु हृदय गुनि 
सानहुँ मदन दुद्ृभी दीस्ही । सनसा विस्व विजय कहूँ कींन्‍्ही ।॥ 
सुदरता कहुँ सुन्दर करई। छबिग्रह दीप सिखा जचुबरई॥ 
सब उपसा कवि रहे जुठारी। केहि पटतरो विवेह बुमारी॥॥" 
वाटिका देखने के लिए राम लक्ष्मण पधारे। उनकी आयु किशोरावस्था 
की थी और उनका परिवेश सब प्रकार से लुभावना और सुहावना लगता था | 
साँवले और गौर वर्णा का सौन्दर्य कंसे वर्णत किया जाय, क्योकि वाणी के नेत्र नही 
होते और नेंत्रों को वाणी की सम्पदा नहीं मिली है। परन्तु सौन्दयं का दर्शक पर 
ऐसा गहरा और तीव्र प्रभाव पड जाता है कि वाणी देखती ही रह जाती है। और 
नेत्र मुखर होता चाहते है। उनका आगमन सुनकर सारी सयानी सखियाँ हपित 
हुई । क्योकि उन्होंने सीताजी के हृदय की उत्कंठा जान ली थी। उनमे से एक 
कहने लगी कि सुना है, किसी विध्वामित्र मुनि के साथ ये दोनो कुमार कल हीं यहाँ 
पर आये हुए है। सारे नगर के “लोग उनकी छवि का वर्णन परस्पर करते फिर 
रहे हैं कि इनकी शोभा सचमुच देखने लायक है। अपने रूप की मोहिनी डालकर 
नगर के स्त्री पुरुषो को अपने व मे कर रखा है क्योकि जिसे देखिए वही उनके 
सौन्दयय की चर्चा कर रहा है। ये सब बाते सीताजी को बहुत अच्छी लगी और 
दर्शनाथ्थ उनके नेत्र आकुल हुए । अपनी एक प्यारी सखी को आगे करके सीताजी 
चली | उनकी पुरातन प्रीति को कोई नही लख पा रहा है। नारद के वचनों का 
स्मरण कर सीता के मानस मे पवित्र प्रेम जग उठा और वे चकित होकर चारो 
ओर ऐसे देखने लगी मानो डरी हुई मृग-छोनी देख रही हो । ककरा, किकिणी और 
नूपुर का ववणन सुनकर तथा अपने हृदय में विचार कर रामचन्द्रजी ने लक्ष्मण से 
कहा कि मानों कामदेव ने दुदु भी वजाकर विश्व को जीतने की इच्छा प्रकट की है । 


ऐसा कहकर प्रभु ने उस ओर देखा । सीता का मुख चन्द्रमा बन गया और 
राम के नेत्र चकोर । रामचन्द्रजी के चारुनेत्र स्थिर हो गये । अर्थात्‌ वे सीताजी के 
मुख पर स्तव्ध हो गये । ऐसा लगा कि मान्रों निमि ने पल्रकों पर रहना छोड दिया 
हो। निमि जन्तक के पूर्वज थे और अपने वश की कन्या का पति-मिलन देखना 


अनुचित है इसीलिए सकोच से वहाँ से वे मानो हट गये हो ऐसा तुलसीदासजी सकेत 
करते है। 





१. रामचरित मानस-वबालकाप्ड २२८-२२६ । 


६३८ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


प्रभु ने सीता की शोभा देखी और सुख प्राप्त किया । वे हृदय में सीता के 
शोभा की सराहना करने लगे किन्तु मुख से कोई बात नहीं निकली! मानो ब्रह्मा 
वे अपनी सारी चतुरता से सीता की रचना करके प्रत्यक्ष दिग्दा दी हो 

सीता की शोभा सुन्दरता को भी सुन्दर करने वाली है। उनकी छवि ऐसी 
है मानो सुन्दरता रूपी घर मे दीप शिखा जल रही हो। छुलमीदासजी के सामने 
एक समस्या है। वे कहते है कि अन्य कवियों ने सारी उपमाएँ झूठी कर दी है, 
अत मैं विदेह कुमारी सीताजी की किससे उपमा दू'। क्योकि: जो भी उपमा दी 
जावेगी ःह दूसरे का जूठन सिद्ध होगी । 

वास्तव में यह सारा प्रसद्भ ही वडा सरस है, पर उसे यहाँ पूरा देता संभव 
नही है । तुलमीदासजी की मौलिकता इस प्रसज् की अवतारणा में सिद्ध होती है । 
तुल्सी के काव्य विषयक दृष्टिकोण का स्वरूप-- 

तुलसीदासजी सरलता के साथ विपय और व्यक्ति के उच्चाशय और चारित्य 
का ध्यान रखकर काव्य के लोक-मगल-विधायक-स्व्ररूप पर बहुत ध्यान रखते थे । 
इसीलिए विनम्रतापूर्वक सतर्क होकर कहते है--- 

“निज बुधि बल भरोस मोहिनाही । ताते विनय करऊ' सब पाहीं ॥' 

--रामचरितमानस । 

अपने बुद्धि के बल पर मेरा विद्वास नहीं है अतएवं मैं आपसे चिन'म्नता- 
पूर्वक प्रार्थना करता हूँ कि विमल-विवेक के साथ मेरी भण्ििति को देखे श्ौर सुने । 
क्योकि इसमे कलि का मल हरणा करने की शक्ति रखने वाली सुरसरि के समान 
रघुनाथ की कथा वर्णित है। मेरी यह कृति 'मिअनि सुहावनि टाटठ पटोरे' बत्‌ है । 
फिर भी मेरा विश्वास है कि - 


सरल कवित्त कीरति विमल सोइ आदरहि सुजान । 
सहज बर बिसराइ रिपु जो सुनि करहि बखान ॥ 
सो न होइ बिनु विमल मति। मोहि मति बल अति थोर। 
करहु कृपा हरिजस कहउ। पुनि पुनि करऊ निहोर॥ 
२५ >< ५ 
हृदय सिधु मति सीप समानता । स्वाति सारदा कहहिं सुजाता ॥ 
जो वरषइ वर वारि विचारु। होहि कवित मुकुता मनि चारु ॥| 
2५ ः २५ दर 
सनि सानिक मुकुता छबि जेसी । अहि गिरिगज सिर सोहन तंसी ॥। 
नृपकिरीट तरुनी तसु पाई। लहाह सकल सोभा अधिकाई ।। 
तेसे है सुकवि कवित बुध कहु॒हीं । उपर्जाह अनत अनत छबि लह॒हो ॥ 


१. रामचरित मानस बालकाण्ड १०।॥ 


तुलनात्मक अध्ययन द्३६ 


बुद्धिमान लोग उसी कविता का आदर करते हैं जो सरल हो, और जिसमें 
निर्मेल यज्ञ का वर्णान हो, जिसे सुन कर बन्रु भी स्वाभाविक छात्रुता को भूल कर 
प्रशंसा करते है। परन्तु ऐसी कविता निर्मल बुद्धि के विना नही होती और मुभमे 
बुद्धिवल बहुत ही कम हैं। इसलिए मैं बारम्बार कहता रहा हूँ कि हे महाकवियों | 
आप लोग मुझ पर कृपा करे, जिससे मैं श्री हरि के यज्ञ का वर्णान कर सकू । 
बुद्धिमान लोगों के अनुसार हृदय समुद्र के समान है, बुद्धि सीप से समान है और 
सरस्वती स्वाती नक्षत्र के समान हैं। इसमे यदि सुन्दर विचारो की वर्षा हो, तो 
मौक्तिक मणि के समान सुन्दर कविता उत्पन्‍न्त हो सकती । अच्छे कवि की कविता 
उत्पन्न कही होती है और शोभा कही अन्यत्र प्राप्त कर लेती है । जैसे मणि, मारिगक 
और गज मौक्तिक के उत्पन्न होने के स्थान क्रमश. सर्प, पहाड और हाथी का 
मस्तक है, परन्तु ये सारी चीजे राजा के मुकुट और युवती र्री के गरीर को पाकर 
ही अधिक जोभान्वित हो जाते है। सरस्वती भी कवि के स्मरण करते ही भक्तिवण 
होकर दौड़कर ब्रह्म लोक को त्याग कर आ जाती है । 


राम ही काव्य का विषय है-- 
तुलमीदासजी ने काव्य में रामचन्द्रजी को ही विषय क्यो चुना ? इसे भी 
देख लेना समीचीन होगा --- 


कीन्हें प्रात जन ग्रुन गाना । एसिर धुनि गिरा लगत पछिताना ॥। 
2५ गर्व ८ 


श्रोत्ा वक्ता ग्यान निधि कथा राम के गढ़ । 
किमि ससुभों मे जीव जड़ कलि मल ग्रसित विमृढ़ ।। 


04 2५ 0 


मैं पुनि निज गुरसन सुनी कथा सो सुकर खेत । 

समुझी नहिं तसि वाल पन तब अति रहेऊ अचेत ॥। 

ससारी मनुष्यो का गुणगान प्राय लोग करते हैं अलौकिक तथा भगवान्‌ के 
उज्ज्वल चरित्र को काव्य का वर्ण्य विषय नही वनाते यह देख कर मरस्वती को 
पच्चाताप हुआ । वस्तुत: अनपायिनी एवम्‌ मज्भुल विधायिनी रसात्मक अनुभूति 
युक्त भक्ति से भावविव्हल हो कर वरदवाणी के साधन से परब्रह्म रामचन्द्रजी का 
यज्ञोगान करना चाहिए, तथा उनका उज्ज्वल गाना चरित्र चाहिए । 





१. रामचरित मानस बालकाण्ड, १०।३०, २६-३०, ३२ आदि । 


६४० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


रामचन्द्रजी की कथा अत्यन्त गृढ और रहस्यात्मक हे । इसे कहने वाले 
और सुनने वाले दोनो ही परम ज्ञानी और सिद्ध होते है। मैं तो अ्ज्ञ जड़ जीव 
ठहरा भरत उसे कैसे समझ सकता था ? 

याज्ञवत्क्यथ ने यह कथा भरद्वाज को सुनाई है क्योकि यह कथा उन्हें बहुत ही 
अच्छी लगी । वास्तव मे सर्व प्रथम इस कथा को रच कर शकरजी ने अपने मानस में 
गुप्त रखा था। शड्भूरजी ने बाद मे प्रेम पूर्वक उसे गिरिजा को सुनाया, तथा उमी 
चरित्र को पात्रतम अधिकारी जानकार तथा राम भक्त समझ कर शिवजी ने काक 
भुसु डी को सुनाकर उन्हे यह कथा प्रदान कर दी | 

मैने भी अपने गुरु से सूकर क्षेत्र मे इस कथा को बचपन में बार बार सुना 
था, किन्तु उस समय मै बिलकुल अचेत था तथा वाल्यावस्था के कारण वह कथा 
मेरी समझ मे नही आ सकी । आगे चलकर मेरी अल्पज्ञता और मूढता पर ध्यान 
देते हुए भी मेरे गुरु ने उसे मुझे बार बार सुनाया जिससे अपनी बुद्धि के अनुसार मैं 
जो कुछ भी उसे ग्रहण कर सका, उसे भाषा-वद्ध करना चाहा, जिससे कि मेरे 
मन को सतोप प्राप्त हो जाय । 

वेसे तो राम कथा की कोई मर्यादा नही है, पर जो इसे सुनते है वे उसकी 
अलौकिकता पर आशचये नही प्रकट करते । क्योकि उनके मानस में यह्‌ हढ विश्वास 
वना हुआ होता है कि रामचन्द्रजी के नाना अवतार हुए है, तथा रामायण भी 
सौ करोड एवम्‌ अपार है । 

वेसे मै न तो कवि हूँ और न वाक-चातुरी मुझ में है, परन्तु राम भक्ति 
और राम चरित्र मेरे अन्तःकरण मे उमड आया । रामचन्द्रजी जिसे भक्त के नाते 
अपना कहते है उस पर शारदा की भी कृपा हो जाती है और भगवान तो सब के 
अन्तर्यामी है, अत भक्त पर उनका विशेषाधिकार रहता है इस नाते भी वे सूत्रधार 
की तरह सव कार्य व्यवस्थित करवा लेगे । ऐसा गोस्वामी तुनसीदासजी का अटूट 
विश्वास है । 

तुलसीदास का यह विनम्र और जास्त्रीय एवम्‌ आध्यात्मिक दृष्टिकोण काव्य 
क्षेत्र मे एक अनूठी और अद्भुत देत मानी जावेगी। नाना पुराणों निगमो, और 
आगमो का निचोड तथा “छहो शास्त्र सब ग्रन्थन को रस” रामचरित मानस मे 
होने से यह सदग्रन्थ लोकाभिमुख और सर्व कल्याण प्रद बातो से युक्त है।* सब 
रसिको को इस सुरसरिता मे नहाये बिता अनान्दोत लब्धि नही हो सकेगी । इस 
रामभक्ति के गज्भाप्रवाह मे ब्रह्म विचार की सरस्वती भी आकर मिल गई है तथा 





4. रामचरित मानस अयोध्या काण्ड, २०६ | 
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संत समाज के द्वारा राम कथा मे प्रेम रखना ही तोर्थेराज प्रयाग है, और विधि 
निपषेधात्मक कर्मकाण्ड की इस कलियुग में उत्पन्त कल्मपो का प्रक्षालन करनेवाली 
यमुना भी इसमे आ मिली है । शिव के उपास्य राम और राम के उपास्य शिव 
इन दोनों का समन्वय कर तुलसी ने एक महान कार्य सिद्ध किया है। अतः इस 
त्रिवेशी-संगम पर जो भक्त और रसिक आ जाते हैं, वे धन्य है । 
भरत का चरित्र उदात्त क्यों-- 
भरत एक अ्ञाता मात्र ही नहीं, वरन्‌ु एक आदर्ण भक्त भी है। क्योंकि 
भगवान्‌ राम भी अपने मन में उनका स्मरण करते है। इसीलिए जब वे रामचन्द्र 
जी से चित्रकूट मे मिलने चले तो उनके लिए सभी बाते अनुकूल हो गयी । यथा-- 
भरतु राम प्रिय पुनि रूघु अ्राता । कस न होइ मग्रु मंगलदादा । 
सिद्ध साधु मुनिवर अस कहुहों । भरताह निरखि हरषु हिप लहही ॥।* 
भरत तो रामचन्द्रजी के प्रिय भक्त है और फिर उनके छोटे भाई है। उनके 
लिए मार्ग अवश्य मद्भुलदायक होगा । सिद्ध, साधु-मुनिश्रेष्ठ ऐसा कहते है कि वे 
भरत्रजी को देखकर हृदय मे परम हषिषित होते है। रामचरित मानस में कई 
उत्कृष्ट स्थल अलग-अलग स्थानो मे और प्रसड़ो मे बिखरे पडे है। उन सब का 
अनुगीलन तो असभव ही होगा । पर तुलसीदासजी की साहित्यिकता का क्षेत्र 
इतना व्यापक और इतना सरस है कि उसके रसास्व्रादन का मोह सवरण करना 
कठिन हो जाता है । 
मित्र की परिभाषा तुलसी ने जिस प्रकार अपने रामचरित मानस मे प्रस्तुत 
की है वह देखते ही बनती है । यथा--* 
मित्र वर्सान--- 
ज॑ न मित्र दुख होहि दुखारीं । तिन्हाह विलोकत पातक भारी । 
निज दुख-गिरि-सम-रज करि जाता । सित्र-क दुख रज सेह समाना ॥ 
जाकर चित अहि-गति समभाई । असकुमित्र परिहरेहि भलाई ॥॥ 
यह प्रसद्भ सुग्रीव और राम की मैत्री का है। प्रभु रामचन्द्रजी सुग्रीव की 
कातरता और भय का निवारण करते हुए बतलाते है कि जो लोग मित्र के दुखो में 
दुखी नही होते, उन्हें देखना भी भारी पाप है । पर्वत के समान अपने दुख को 
बूल के कण समान और मित्र के घूली के कण समान दुख को पर्वत के समान 
_समभना चाहिए। जिसमें स्वभावत. ऐसी बुद्धि नही है, वे मूर्ख हुठ करके क्यो 





१ रामचरित सानस अयोध्या काण्ड, २१६ । 
२- रामचरित सानस किष्किन्धा काण्ड, ६ पृ० ३६७ गीता प्रेस गोरखपुर स्कररा । 


६४२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


किसी से मित्रता करते है ? मित्र का कर्तव्य है कि वह अपने मित्र को बुरे मार्ग से 
वचाकर अच्छे मार्ग पर-ले जाये और उसके अवगुणों को छिपाकर ग्रुणों को प्रकट 
करे, तथा कुछ देते लेते हुए मन मे शड्धा न करे। और अपने बल का अनुमान 
करके सदेव उसकी भलाई करता रहे । वेद और सत जन कहते है कि मित्र का 
गुण यह है कि मित्र के सकट काल में उस पर सौगरुना अधिक स्नेह होना चाहिए। 
जो मित्र सामने तो मीठी वातें कहता हो और पीठ पीछे दुराई करता हो, तथा 
मन में कुटिलता रखता हो--वह॒ भिन्न नही है। हे भाई सुग्रीव / जिसका मन 
सॉप की चाल के समान टेढा हो, ऐसे बुरे मित्र को त्यागने में ही भलाई है। 
रामचन्द्र के द्वारा सुग्रीव से मंत्री की गई जिसका परिणाम भी अच्छा ही 
निकला । लड्भादहन और सीता की खोज तथा उनका मनन्‍्देश रामचन्द्रजी तक 
पहुँचा देना, तथा हनुमानजी की भक्ति, सेवा दौत्य-कार्य आदि अनेक बाते रामचरित- 
मानस में भरी पडी है। साहित्यिक-दृष्टि से किसी भी प्रसदड्भ को लेकर देखने से 
उसकी सरसता और अत्युत्कृष्टता अपने आप ही सिद्ध हो जाती है । 
अपनी सेना के साथ प्रभु रामचन्द्रजी विनोद पूर्ण और वेदः्ध्य पूर्ण बाते भी 

करते रहते थे । ऐसा ही एक प्रसद्ध देखिए। यथा"--- 

पूरब दिसा बविलोकी प्रभु, देखा उदित मयंक । 

कहंत सर्बाह देखहु ससि हिं मृगपति-सरिस असक ॥ 

पूरब दिसि गिरि-ग्रुहा निबासी। परम प्रताप तेज बलरासी ॥। 

मत्त नाग तस-कुभ बिदारी । ससि केसरी गगन-बन चारी ।। 

कहत हवुमत सुनहु प्रभु, ससि तुम्हार प्रियदास । 


तब भूरति विधु उर बसति सोइ स्थामता भास॥ . -_ 
इस सवाद और वार्तालाप मे प्रत्येक चरित्र और उसकी बौद्धिक क्षमता 


मुखरित हो उठी है। प्रभु रामचन्द्रजी ने पू्वं दिशा की ओर देखकर कहा -देखो 
यह उदित चन्द्रमा सिंह के समान कैसे निःणशद्ध, है। पूर्व दिशारूपी गिरि-कन्दरा में 
रहने वाला बडा प्रतापी तथा तेज और बल की राशि यह चन्द्रमारूपी सिंह अन्व॒कार- 
रूपी मतवाले हाथी का मस्तक फोडकर आकाश-वन मे विचरण कर रहा है । 
मोतियो के समान विखंरे हुए तारकगण निशा-सुन्दरी के श्द्भार है। प्रभुजी ने 
कहा--चन्द्रमा मे जो काला धब्बा है, वह क्या है ? अपनी-अपनी बुद्धि के अनुसार 
उसे समझाकर कहो । सुग्रीव ने उत्तर दिया--हे रघुनाथजी ! सुनिए, चन्द्रमा मे 
पृथ्वी की छाया दीख रही है । किसी ने कहा--चन्द्रमा को राह ने मारा है, वही ॥॒ 

१. रामचरित सानस लड्भूाकाप्ड, ११-१२ (गीता प्रेस गोरखपुर संस्कररत ) 
हे -. पृ० ड५३॥ 


तुलनात्मक अध्ययन ६४३ 


काला दाग हृदय में पड़ा हुआ है । किसी ने कहा--विधाता ने जब रति के मुख की 
रचना की, तब उन्होने उस मुख को बनाने के लिए चन्द्रमा का सारनभाग ले लिया, 
वही छेद चन्द्रमा के उर मे दिखाई दे रहा है, जिसके कारण उसमे आकाश की काली 
परडरॉई -प्रतीव होती है। रामचन्द्र ने कहा-विष चन्द्रमा का भाई है। इसलिए 
वह चन्द्रमा को बहुत प्रिय है । इसीसे चन्द्रमा ने उसे अपने हृदय मे धारण किया 
है और विष निर्मित किरणे फंलाकर वह विरह-दम्ध पुरुषो और स्त्रियो को जलाया 
करता है। हनुमानजी ने कहा हे भगवान्‌ ! सुनिए, चन्द्रमा आपका प्रिय सेवक 
है। आपकी साँवली मूर्ति चन्द्रमा के हृदय मे रहती है, उसी मूर्ति का यह आभास 
दिखाई पड़ रहा है। इस प्रकार के रसिक विनोद श्री रामचन्द्रजी अपने सैनिक 
साथियों से किया करते थे ।: 


अब हम तुलसीदासजी के कुछ अन्य साहित्यिक-सौन्दर्य को अभिव्यक्त करने 
वाले उदाहरण अपने अनुगीलन के लिए लेते है--- 


राम विरह में दुखी कौसल्या का एक चित्र यहाँ पर प्रस्तुत है।-- 


जननि निरखति बान धनुहिया । 

बार बार उर नेत्रनि लावति प्रभुजू की ललित पनहियाँ ।। 
कबहें प्रथम ज्यों जाइ जगावति कहि प्रिय वचन सवारे ॥ 
कबहुँ समुझ्ति बत गबन_ र।सको रहें चकि चित्र लिखी सी । 
तुलसिदास वह समय कहे तें लागति प्रीति सिखी-सी ॥।* 


माता कौसल्या बार-बार रघुनाथजी के खेलकूद के धनुप को देखती है, और 
प्रभुजी की नन्‍ही-नन्‍ही सुन्दर जूतियाँ को वार-बार हृदय से तथा नेत्रो से लगाती है। 
कभी पहले की भाँति प्रात.काल ही मन्दिर मे जाकर इस प्रकार के प्रिय वचनों से 
उनको जगाने लगती है कि हे तात ! उठो, तुम्हारे मुखारविन्द पर माता न्यौछावर 
होती है । देखो तो सारे अनुज द्वार परे खडे है । कभी कहती है बेटा बहुत अवेर हो 
गयी है, महाराज के पास जाओ तथा अपने साथियों को बुलाकर जी रुचे सो भोजन 
करो । वे कभी राम के बन गमन का स्मरण कर चकित होकर चित्र लिखित सी 
रह जाती है। तुलसीदासजी कहते है कि उस समय का वर्शांन करने से तो प्रीति 
सीखी हुई सी जान पडतोी है क्योकि सत्य स्नेह होने - पर तो उसका वरशंत असम्भव - 
हो जायगा, तथा चित्त विवश होकर विरहाग्नि मे दग्ध हो जायगा । 
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१ गीतावली अयोध्याकांड पद ५२ । 


६४४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


जनव पुरी वी सजाबट का कलात्मक वर्णोन-- 


विधि हि बदि तिन्‍्ह कौन्ह अरभा । बिरचे कनक कदलिके खंभा ॥ 
हरित सनिन्‍्ह के पत्र फल, पदुसराग के फूल । 
रचता देखि विचित्र अति, सन विरंचि कर भूल ॥ 
वेनु हरित-स न-सय सब कीन्‍न्हे । सरल सपरब परहि नहिं चीन्हे । 
कनक-कलित अहि बेली बनाई । लखि नहिं परइ सपरन सुहाई ।। 
तेहि के रचि पचि बंध बताये । बिच बिच म॒कुता दाम सुहाये ॥ 
मानिक भरकत कुलिस प्रोजा । चीरि कोरि पचि रचे सरोजा ॥ 
किये भृद्ध बहुरड्रा विहड्भणा।' गुर्जाह कृर्जाह पवन-प्रसंगा ॥॥ 
सुर प्रतिमा खंभनि गढि काढ़ी । मंगल द्रव्य लिए सब ठाढ़ी ॥।' 
इन पक्तियो में तुलसी की दृष्टि कितनी बारीकी के साथ कलात्मक सयोजन 
करती थी इसे देखते ही बनता है। यह कलात्मक सूक विवाह ज॑से मोहक बाता- 
वरण में जनकपुरी का विवरण देते हुए तूलमी के परिष्कृत रप्तिक दृश्कोणश का 
परिचय दे देती है। इस वास्तुकला मे सजीवता के साथ नृत्य सगीव आदि का 
चेतन रूप निखर उठा है। जनक के आदेश पर अनेक विश्येपज्ञों को मण्डप बनाने 
के लिए बुलावा गया। उन्हे उसे मजाने को कहा गया । तब कुशल और चतु 
विशेषज्ञ आये। उन्होने ब्रह्मा का वदन कर कार्यारम्भ किया और सबसे प्रथम केले 
के स्तभ सुबर्ण के बनाये । उनमे हरे वर्ण की मण्ययों के पत्ते और फूल बनाये। 
पद्म राग माणिक के लाल वर्ण के पुष्प निर्माण किये। मण्डप की अत्यत्त विचित्र 
रचना देखकर ब्रह्मा का मन भी उसमे रम गया। सब बॉस हरे रण की मशणियों से 
बनाये । वे सीधे और पत्तेदार बॉस सरलता से पहिचाने भी नहीं जा सकते थे । 
सोने की सुन्दर नागवेली बनाकर उसे पत्तो सहित विभूषित किया जिसे पहचाना 
अत्यन्त कठिन था। उस लता में पच्चीकारी कर उसी के बधनवार बनाये जिसमे 
बीच-बीच में मोतियों की लडियाँ विद्यमान थी। लाल मारण्िक, पन्ने, हीरे और 
पिरोजे को चीरकर तथा कोरदार बनाकर पच्चीकारी करते हुए उसके रग-वि गे 
कमल के फूल बनाये। भ्रृद्ध और रज्भ-विरड्भो पक्षी भी बनाये जो हवा के भोकों 
से गूजते और मधुर ध्वनि से कूजते थे। स्तभो पर देवताओं की सूर्तियाँ खोदी 
गयी जो मागलिक द्रव्य और सामग्री लेकर खडी थी । अनेक तरह के चौक पुराये 
गये जो गज मुक्ताओ से बने थे और बडे सुहावने थे। नील मणियों को कोरकर 
अत्यन्त सुन्दर आम की टहूनियाँ बनायी गयी, जिनमे सोने के आम्र बौर और 


१. रमचरित सानस व एलकांड २८७-८८ 
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रेजमी डोरी से बचे हुए पन्‍ने से वने फूलो के गुच्छु ग्ोभायमान थे । कितना अनोखा 
और अद्भुत कलात्मक वरशुन तुलसी ने यहाँ पर प्रस्तुत किया है। ऐसा वर्णन 
साहित्य मे बहुत कम मिलता है । 
राम लक्ष्मण और सीता के वन गमन की करुणा व्यंजना-- 

राम लक्ष्मण और सीता के वन गमनावसर पर उन्तकी सुकुमारता और 
सौंदर्य को देखकर जन-जीवन में उनके लिए श्रेष्ठ कोटि का आदरभाव है तथा कठोर 
हृदय से जिन लोगो ने उनको वनवास दिया है उनके प्रति और विज्येपत. कंकेयी के 
प्रति ग्राम बधूटियों के जो उद्गार निकले हैं उनमे से एक यहाँ पर द्रष्टव्य है-- 

रानी से जानी अजानी महा पवि पाहन हूं' ते कठोर हियो है । 

राजहु काज अकाज न जान्यो, कह्मो तिय को जिन कान कियो है। 

ऐसी मनोहर म्रति ये, बिछुरे कंसे प्रीतम लोग जियो है ? 

आँखिन में सखि राखिबे जोग, इन्हें किमिके बनवास दवियो है ?* 

एक ग्राम वधू दूसरी से कहती है कि मैं जानती थी कि रानी कैकेयी कितनी 
कठोर, दुष्टा और अबोध थी, जिसका हृदय पत्थर से भी कठोर है। फिर राजा 
दशरथ ने भी रामचन्द्र, सीता तथा लक्ष्मण को वनवास देते हुए विवेक और विचार 
से काम नही लिया और अपनी कठोर एवम्‌ पाषाण हृदयी स्त्री की वात मान 
ली। वास्तव में ये ऐसी मनोहर और सुकुमार सूर्तियाँ है जिनको आखो मे रखा जा 
सकता हैं। इनसे बिछुड़कर उनके प्यारे लोग केसे जीवित रहे होगे ? जब हमे 
उन पर जो कठोरता वर्ती गयी है, उससे इतना दुख होता है तो जो उनके अपने 
सम्बन्धी एवम्‌ आत्मीय है, उनको कितना दुख हुआ होगा । उसकी कल्पना मात्र 
की जा सकती है । कितनी करुण भाव-व्यजना है । 
लख्ू दहुत का एक भीपरा परिणाम-- 

लड्डा दहन के प्रसद्भ मे हनुमानजी के द्वारा किया गया भीपण परिराम 
प्रदर्शित करने वाला उदाहरण द्रष्टव्य है-- 

हाटबाद हाटक पिघलि चलो घी सो घनो । 


कनक कराही लंक तलफति ताय सों । 
>< >< >< 
तुलसी निहारि अरिनारि दे दे मारी कहे । 


बापरे सुरारि बेर किन्‍्ही रामरायसो ॥ 
लक का जल 9६ पक 
१. कवितावली अयोध्याकांड २० । 
२. कवितावली सुन्दरकांड २४ । 
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हनुमानजी ने लड्भा को जलाकर अग्नि का ऐसा प्रकोप किया, कि उसकी 
ऊष्णता से घर, बाजार और सर्वत्र स्वर्णापुरी लद्धा का सोना घी की तरह सघन रूप 
में पिघल कर बह निकला । स्वर्ण की कडाही मे मानो लद्भापुरी तडफ रही थी । 
सारे बलवान राक्षसों को जलाकर, भुलसाकर तथा मार कर नाना तरह के पक- 
वानो की ढेरियाँ और पक्तियाँ मानो हनुमानजी ने सजा दी हो । अमभ्यागत रूप में 
आये हुए अग्नि जैसे अतिथि को हनुमानजी अपनी रुचि से आग्रह पूर्वक परोस-परोस 
कर भोजन करा रहें हैं। इस तरह सर्वताश और आग का भयडूर रूप देख कर 
असुरस्तियाँ अपने पति को गालियाँ देकर कहती है, हे पागल ! देख लिया न, राजा 
रामच<द्रजी से विरोध करने का भीषण परिणाम । वे तो असुरारि है। उनसे 
शन्रुत्व कर क्या फायदा हुआ ? 
युद्ध क्षेत्र मे राम का व्यक्तित्व-- _ 

रामचन्द्रजी ने अपने प्रचण्ड बाहु बल और ध्नुप के द्वारा छोडे गये वाणों 
से जो रावण की सेना और उसका भीपण सहार किया उससे उनका रणस्थल में 
किस तरह का स्वरूप बन गया था, उसे देख लेना औचित्यपूर्ण ही होगा । यथा" -- 


राम सरासन तें चले तोर, रहे न सरीर हड़ावरि फूटी । 
रावन वीर न पीर गनीं, लूखि ले कर खप्पर जोगिनी जुटी । 
सोतनित छीटि छटा निज्नटे तुलसी प्रभुसोहै, महाछवि छूटी 
मानो मरक्‍्कत-सेल विसाल में फंली चली वर बोर बहुटी ॥। 


राम के बाणो से विद्ध होकर राक्षसों के गरीर जीवित न रह सके । 
शरासन से सच्चान किये जाने पर जो वाणो की वर्पा हुई उससे, हड्डियों की 
कतार सी खडी हो गई । रावण जैसे महावीर ने इसकी पीडा को कुछ भी नही 
गिना, यह देखकर जोगिनियो ने अपने हाथ मे खप्पर लेकर रुधिर प्राशन करने में 
लूट मचा दी | प्रभु रघुपति के श्यामल शरीर और जटाजूट पर शोणित के छोटे 
और बिन्दु इधर-उधर मडरा रहे थे। तुलसीदासजी कहते है कि इससे जो एक 
महा छबि के दर्शन प्रभु के हुए वे ऐसे प्रतीत हुए मानो मरकत मणियो से युक्त 
विशाल पर्वत पर लाल-लाल वीर बहूटियाँ फल चली हो । भगवान्‌ राम का यह 
रणस्थलीय रौद्ररूप साहित्यिकता का एक सरस अश है । 


तुलसी की सूक्तियाँ--- रु 
अब तुलसी की कतिपय सुक्तियाँ भी देखगे*-- 
गोंड गेवार नुपोल् सहि. यमन महा-महिपाल । 
साम न दास न भेद कलि, केवल दंड कराल ।। 
१. कवितावली-लंका काण्ड, ५१। 


२. दोहावली संख्या २५६, ५५४, ५६५, ५७२, ५६६, ५६७ । 
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कलियुग की भीषण परिस्थिति का उल्लेख तुलसी के ग्रन्यो में बराबर रूप 
से आया है। कविताग्ली के उत्तरकाड मे तथा रामचरित मानस के उत्तरकाड में 
तुलसी के युग की सामाजिक और धामिक दशा का चित्रण अपने यथाथंवादी रूप में 
चित्रित है। यहाँ पर इन सूक्तियों मे भी साधनात्मक परिस्थितियों और देश की 
राजनीतिक एवम्‌ सामाजिक परिस्थिति की फाकियाँ प्रस्तुत है। इस कलि काल मे 
ऐसे नृपति राज्य करते थे, जिनमें योग्यता नगण्य थी। राजनीतिक और सामाजिक 
उच्चाशयता तो दूर की बात है। इसीलिए गँंवार गौड राजा और यवन-महा राजा- 
घिराज हुआ करते थे । जिनके शासंन मे साम-दाम और भेद तो शून्यवत्‌ ही था । 
केवल कराल दण्ड नीति से वे अपना प्रशासन चलाते रहते थे। तुलसी की ये 
युक्तियाँ उस समय की यथार्थ दशा पर प्रकाज डालती है। 


घामिक साधनाओं के क्षेत्र मे भी यही बात दिखाई पडती थी। ढकोसले- 
वाजी से और पाखडों से विना अधिकार और पात्रता के जनता पर शअ्रकुश जमाने 
वाले साखियाँ, सवदियाँ और दोहरे सुनाया करते थे । कहानी और उपाख्यानों में 
मन गढन्त किस्से सुनाते रहते थे । वेद और पुराणों की घनघोर निन्‍्दा करने वाले 
तथा कथित भक्त, कलियुग में भक्ति-निरूपण करते थे । भक्ति-जास्त्र का जिन्हे ज्ञान 
नही वे यदि भक्ति का निरूपण करने लगे तो उसमें तथ्य और मामिकता कितनी 
होगी इसका अनुमान किया जा सकता है। कलियुग में कृपथ कुतक, कुचाल, कपट, 
दभ और पाखड का बोल बाला अधिक है परन्तु राम का ग्रुणगान इन सबको 
प्रचण्ड आग में इन्धनवत्‌ जलाकर विनष्ट कर देता है । 


भाषा का कोई बंधन किसी भी सहृदय के लिए नहीं है। सस्क्ृृत ही भाषा 
हो और प्राकृत न हो ऐसा कोई नियम नही है। व्यावहारिक रूप से लोकाभिमुखता 
के लिए यदि रामचरित्र प्राकृत मे गाया जाना ही सरस और सुलभ है, तो सस्क्ृत 
का आश्रय लेने की वैसी कोई अनिवायंता नही है। तुलसीदासजी कहते है कि जहाँ 
कम्बल से काम चल जाता है वहाँ रेशमी कपडा लेकर वया उपयोग होगा । अर्थात्‌ 
कौनसा फायदा होने वाला है। 


स्नेहपूवंक सीताराम का नित्य स्मरण आत्मकल्याणाथ्थ मध्य मे और अन्त 
तक शुभ परिणाम उपलब्ध हो जाता है। चित्त रूपी चकोर के लिए रामचन्द्र के 
मुखचन्द्रमा का आकर्षण होने पर रामराज्य मे सारे कार्य शुभ अवसर में शुभकारी 
और सुहावने हो जाते है। अवधी और ब्रज दोतो भाषाओं मे तुलसी ने अपने 
साहित्य को रचा है। दोनों पर उनका समानाधिकार है। 


इस तरह कहा जा सकता है कि तुलसीदासजी का साहित्य सगुणोंपासंनापरक 
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लोकाभिमुख तथा आत्म कल्याण और लोककल्यारा इन दोनो पक्षो का हित करने 
वाला है। उसकी दाशंनिकता लोक-मगल को ध्यान मे रखकर सिद्ध है और 
साहित्यिकता भी णील, शक्ति और सौन्दर्य के अनन्त ग्रुणों से सयुक्त होकर जन-जन 
मानस के हिय का हार बन गई है। यही उसका उज्ज्वल और वरद स्वरूप है । 
तुलसी इसीलिए सब वैष्णव भक्तो में मूर्धन्य और बरेण्य है । 
सूरदास का साहित्यिक पक्ष-- 

सगुण भक्ति-काव्य के वात्सल्य, सख्य और मांधुय॑ भावों को लेकर उसे 
अपनी चरम पराकाष्ठा पर पहुँचाने वाले कृष्ण भक्त सूरदासजी की तुलना किसी से 
नहीं की जा सकती । तन्‍्मयता जैसे एक ही गुण को लेकर यदि अध्ययन किया 
जाय तो कहना पडेगा सूरदास वेजोड़ है। उच्च पदस्थ भक्ति-भाषना को सुर ने 
अपने साहित्य मे जिस प्रकार अपनाया है, उस स्तर पर पहुँचना सूर के अतिरिक्त 
और किसी का कार्य नही है। सूर सौन्दयं के आगार एवम्‌ सौन्दयं पुरुषोत्तम पर तो 
रीके ही है। परन्तु उनके सम्पर्क मे आकर चेतन-अचेतन पर जो एक अमिट प्रभाव 
और स्पदन, भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने निर्माण किया उसका स्पष्ट अद्भून सरसता के साथ 
गीतिकाव्य के माध्यम से तथा सगीत की सहायता से करते हुए सूरदासजी ने एक 
बहुत सर्वश्रेष्ठ कायं सिद्ध कर दिखाया है। भक्त और भगवान्‌ का सम्बन्ध प्रेम का 
है। इसे सूर की काव्य भावना का मर्म समभिए । 

सुर ने परब्रह्म श्रीकृष्ण की अलौकिकता को तथा उनके रहस्यात्मक स्वरूप 
को वरावर समभा है। इन्हे समझाने का उनका माध्यम बालक्ृष्ण की बाल 
लीलाएं तथा गोपियों के साथ की गई लीलाओ का सयोग और वियोग की 
अवस्थाओ तथा अनेक सुकूमार भाव-भंगिमाओ का आलेखन है। सूर मुक्ति नही 
चाहते केवल भक्ति ही उनका लक्ष्य है। सुर की कलात्मकता बौर साहित्यिकता 
का अब हम अनुशीलन करेगे। 


सूरदास की साहित्यिकता एवम्‌ कलात्मकता का विवेचन--- 
कृष्ण जन्म के मगल अवसर पर बालक कन्हैया को देखने के लिए सब 
वृजवासियों के अत-करण मे एक विशेष प्रकार की उत्सुकता दिखाई पड़ती है। 
ब्रज-बनिताएँ तो कृष्ण को कित्री न किसी बहाने देखने जाती है। सूरदासजी का 
इसी अद्भुत अलौकिक इच्छा का वर्णाव करने वाला एक पद देखिए-- 
हों संखि, नई चाह इक पाई। 
सूरदास प्रभु भक्त-हेत-हि6त, दुष्टनि के दुखदाई ॥।" 


१. सूरसागर पद ४३४५० (ना. स.) । 


तुलनात्मक अध्ययन ह॒ ६४६ 


एक सखि दूसरी सखी से कह रही है कि मैने अपने में एक नई इच्छा जगी 

हुई पाई । नंद के यहाँ ऐसे सुदिन फिरे है, कि कन्हैया नाम का एक अति सुन्दर 
पुत्र उत्पन्त हुआ है । प्रणव के साथ इस आनन्द को प्रकट करने वाले मंगलवाद्य 
रुज, मुरज और गह॒नाई इत्यादि वज रहे है। महरनन्द और महरि यशोदा ब्रज के 
हाटो को लुटवा रहे है। उनका आनन्द इतना बढ़ गया है कि उर मे समाता नही 
है। इसलिए है सखि ! तू भी साथ चल | हम मिलकर चले और देखे कि कैसा 
आनन्द सर्वत्र फैला हुआ है । परन्तु देर न करना । उसका प्रस्ताव सुनकर उत्सुक 
ब्रज-वनिताश्री की यह दशा हो गई कि कोई आभूषण पहन रही थी वह पहनकर 
निकल आई, कोई पहनते हुए बाहर आगई तो अन्य कोई बसे ही दोडकर चली 
आई। सबने स्वर्णा के थाल में दूब, दधि और रोली लेकर मगल बधावेके गीत 
गाती हुई निकल आई । अनेक प्रकार से युवतियाँ बन ठन कर के आई है। 
वालकृष्ण के अद्भुत और अलौकिक आइचर्य कारी स्वरूप को देखने ये सारी खझर्याँ 
आई हैं। इसका वरुन किसी भी उपमा से नहीं किया जा सकता। आकाश में 
अपने-अपने विमानो में बठे-बेठे शत्नज के इस सुख को देवता निहारते है और जय- 
जयकार करते है। सूरदासजी निवेदन करते है कि प्रभु भक्त के हितार्थ अवतार लेते 
है और दुशे के लिए दुखदायी बन जाते है । 
अद्भुत रसपूर्ण वालकृष्ण का यह कौतुक देखने योग्य है-- 

कर पग गहि अ्गुठा मुख सेलत । 

प्रभु पोढ़े पालने अकेले, हरषि हरषि अपने रंग खेलत । 

उन ब्रज-वासिनी वात न जानी, समुभ्के सुर सकट पग्मु ठेलत ॥।१ 

८ १0 2 
जब मोहन कर गही सथानी । 
सुरदास प्रभु की यह लीला, परति न महिमा सेष बखातनी॥।* 
हाथो से पैर का अ्रगूठा मुख में श्रीकृष्ण रखते है। प्रभु अकेले पालने मे 

सोये हुए हैं और हित होकर के अपने ही रग मे खेल रहे है। वाल रूप पूर्ण ब्रह्म 
को इस प्रकार अपने ही रग मे खेलते हुए देखकर शकर सोचने लगे, विधाता अपनी 
सारी बुद्धि खर्च कर विचार करने लगे यथा अक्षय वट बढकर सागर के जल को 
मेलने लगा | प्रलय काल के बादल यह सोचकर घिर आये कि अब प्रलय काल का 
_णआ पहुँचा। दिशाओं के हाथी दिया पतियों के सहित हिलने लगे। मुनिगण 
१. सूरसागर पद ६८१ (ना. स.) । 
९. सूरसागर पद ६६२ (ना. स.) १७६२। 





६४५० हिन्दी और मराठो के वैष्णव साहित्य का 


मन में भयभीत हो गए। शेषनागजी ने सकोच से अपने सहस्नो फणो को फैलाया । 
इतनी सारी हलचल ब्रह्माड मे मच गयी, पर ब्रजवासी इस बात को नही जान पाये । 
सूरदासजी ने यह जान लिया था, कि प्रभु अपने परो से शद्धूटासुर को ठेले रहे थे । 
क्योकि उसका वध हो गया था । ह 

इसी प्रकार दूसरा अद्भुत्‌ प्रसद्भध भी सरस है। जब मोहन ने हाथ में 
भथानी उठा ली और दधि से भरे हुए मटके मे उसे डाल कर उसका स्पर्श किया, 
तब "नेति नेति' कहने वाले सुरो ने तथा सागरने, मंदराचल पर्वत ने और वासु की 
ने मन मे भय मान लिया कि कही फिर कोई समुद्र मथन तो नही होने जा रहा है। 
झाप कभी तो तीन पग्मो मे सारी धरती माप लेते है तो इस वाल्यावस्था मे आप 
अपनी देहली का भी उललघन करना नही जानते । कभी तो देवता और मुनियो के 
भी ध्यान मे नही आते है। पर उनको कभी नदरानी यज्ोदा अपने हाथो से खिलाती 
है। कभी तो देवताओ के द्वारा बनायी गयी खीर तक उन्हे अच्छी नही लगती 
परन्तु कभी दही और भाखन से ही उन्हे रुचि उत्पन्न हो जाती है। सूरदासजी 
कहते है, यह सारी प्रभु की लीला है। इसकी महिमा शेष नागजी से भी नही 
बखानी जा सकती । 
श्रीकृष्ण की शोभा का हृदयग्राही और प्रभावजन्य-स्वरूप वर्णान देखिए -- 

सोभा सिधु न श्रंत लहीरी । 
सुरस्थाम प्रभू इन्द्र तील मनि, न्नन बनिता उर लाइ गहीरी ॥॥* 
८ ८ 2९ 
देखो माई सुन्दरता को सागर । 
बुधि विवेक-बल पार न पावत, मगन होत मन-नागर ॥। 
देखि सरूप सकल गोपी जन, रहीं विचारि विचारि । 
- तदपि सुर तरि सकी न सोभा, रही प्रेम पचि हारि ॥।४ऐ 

इस नवजात शिश्यु पूर्ण-पुरुषोत्तम-कृष्ण की शोभा का क्या वर्शान किया 
जाय ? एक सखि इस शोभा से प्रभावित होकर दूसरी सखी-से कहती है कि शोभा 
के इस सिंधु का कोई अन्त नहीं है। नद भवन मे जाकर जब मैने उस सुन्दर 
वालक को अत्यन्त उमद्भ के साथ ढेखा तो उससे प्रभावत होकर मैं ब्रज की 
विधियों में घूमती फिरी।, आज घर-घर दही देकर मैने सारा गोकुल देखा। 
२. सूरसागर पद १२४६ (ना. स.)। 


तुलनात्मक अध्ययन ६५१ 


सहस्रो लोगो के पूछे जाने पर मै बार-बार उनको वर्णान सुनाने का निर्वाह न कर 
सकी, क्योकि किस-किस प्रकार यह अद्वितीय बात अनेक प्रकार से मै बना कर 
कहूँ यही मेरी समस्या बन गई थी । सब लोगो ने यही कहा कि यशोदा के अग्राध 
उदर-उदधि से यह अद्भुत शोभा का आगार, बालक कन्हैया उत्पन्न हुआ है। 
सूरदासजी कहते है, प्रभु रूपी-इन्द्रनील मणि को हर ब्॒ज-वनिता ने अपने हाथो 
से उठाकर हृदय से लगा लिया । कितना व्यापक प्रभाव इस बालक के सौन्दर्य का 
पड़ता है, इत्की कल्पना संभव नही है । गोपियाँ उस सौन्दर्य-पुरुषोत्तम के संपर्क 
मे आकर और उससे साक्षात्कार कर रसमग्न हो गई है । उन्तकी हृदय की अवस्था 
का तथा इस सच्चिदानद के चेतन-मौन्दर्य से प्रभावित गोपियों के उद्गार मननीय 
है। अरी, देख तो सही यह सुन्दरता का सागर | इस के सौन्दर्य का पार नही 
लगता । बुद्धि और विवेक का बल भी इसका रहस्य नही जान पाता । सत-सागर 
भी इस अनुपम सौन्दय को देखकर मग्न हो जाता है। इनका शरीर अति इ्यामल 
और अगाघ सागर की गहराई लिए है। कमर में पीताम्बर पहना हुआ उनका 
परिवेश इस सागर मे तरगित हो रहा है। अपने आकर्षक बॉकपन लिये हुए 
नेत्रो से जब ये किसी को देखते हुए चलते है, तो और भी अधिक रुचि अन्त.करण 
में उत्पन्न हो जाती है । और इस सौन्दर्य सागर के अद्भु-अद्भ मे भँवरे पड़ जाती 
है। सागरूपक सूरदास ने अपनी अद्वितीय प्रतिभा के बल से और अपनी विलक्षरणा 
कल्पना से प्रस्तुत कर दिया है । वास्तव मे इस अद्वितीय सौन्दर्य सागर को देखकर 
गोपियाँ हैरान है। वे इयाम सुन्दर के रूप लावण्य पर लुभा गई है, तथा उनके 
अज्भ-अज्भू पर मर मिटी है। कृष्ण के नेत्र मछली जसे चचल, कु डल मकराक्ृति 
के है, तो दोनो हाथ भुजड्भ जैसे है। दोहरी मडराने वाली मौक्तिक-माला, ऐसी 
प्रतीत होती है मानो दो सुर-सरियाँ एक साथ आकर इस सौन्दये-सागर से मिल 
गई हो। स्वर में जडे गये मण्ियो के आभूषण और सुखारविन्द पर दिखाई 
पडने वाले घर्म-बिन्दु ऐसे दिखाई पडते है मानो सागर को मथने पर उसमे चन्द्रमा, 
लक्ष्मी और अमृत इकट्ठे निकल आये हो । कहने का अभिप्राय यह है कि चन्द्रमा 
का आकर्षण, लक्ष्म्री की श्री और अम्नत की तरलता और चेतन्य श्रीकृष्ण के सौन्दर्य 
में समस्वित रूप मे विद्यमान है। ऐसे सौन्दयं को देख कर उसको आत्मसात कर 
लेना कठिन है, पर गोपियो की व्याकुलता इस बात को स्पष्ट करती है कि ऐसा 
अलौकिक और दिव्य सौन्दर्य मत और वाणी की शक्ति के परे की चीज है | सूरदास 
जी कहते है वेचारी गोपियाँ ऐसे सुन्दर सग्रुरा स्वरूप को देखकर सोचती है कि इसे 
केसे देखें? *' येभा-सागर से तैर नही सकी और प्रेम मर्त होकर, चकित हो 
कला और व्यजकता सराहनीय है ! न 


६५२ हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


यशोदा ऐसे दिव्य वाल-स्वरूप पर न्यौछावर हो जाती है देखिये*--- 
बलि गई वालरूप मुरारी । 
पाइ पेजनि रटति रुन भुन, नचावति नंदनारि । 
कबहुँ हरि को लाइ श्रेंगुरी चलतत सिखावति ग्वारि। 
कबहुँ हृदय लगाइ हित करि, लेति अचल डारि। 
कवबहेुँ हरि कौ चित चूमति, कबहुँ गावति गारी । 
कबहुँ ले पीछे दुरावति, हया नहीं बनवारीं। 
कबहुँ अद्भ भुषत बनावति, राइ लोन उत्तारि । 
सुर सुर-तर सब मोहे, निरखि यह अनुहारि ।। 
वात्सल्य रस के सम्पूर्ण तत्व यहाँ आकर इकट्ठे हो गये है। नद के घर 
खेलते, डोलते, नाचते कृष्ण का यह चित्र सूरदासजी ने प्रस्तुत किया है। यह 
गतिभान सौन्दर्य हृदय को विमुग्ध किये धिना नही रहता। वालरूप कृष्ण को 
छवि देखिये । उतके मनोहारी पैरो मे पंजनियो रुवक झुनक युक्त भनकार हो रही 
है। जब कि नन्‍्द की महरी यशोदा उनको नाचना सिखाती है। कभी उगली 
पकड़कर चलना सिखाती है। कभी प्रेमपूर्वक हृदय से लगा लेती है, तो कभी 
उनका मुह चूम लेती है। कभी अपने आऑँचल में छिपा लेती है, तो हपित होकर 
कभी गाती है और कभी उनको पीछे की ओर दूराती है। कभी वस्वाभूषण 
पहिनाकर राई और नोन से उनकी नजर उतारती है। उनका वात्सल्य प्रेम देख 
कर सुर, नर आदि सब का मन मोहित हो गया है । 
कृष्ण के अद्भो के सौन्दर्य का प्रभाव:-- 
कृष्ण के अद्भ अद्भ की गोभा सदा एक सी नही रहती प्रत्येक क्षण में 
नव्यता और रमणीयता आती रहती है। प्रत्येक गोपी कृष्ण के किसी न किसी 
अजद्भ पर रीझ्षी है यथा? -- 
तरुनी निरखि हरिप्रति-अद्भ । 
कोऊ निरखि नख-इन्दु भुली, कोउ चरन-जुग रज्भ ।। 
कोऊ निरखि नृपुर रही थकी, कोउ निरखि जुग जातु । 
कोऊ निरखि ज्ञुग जद्ध सोभा, करतो मन अनुसान ।। 
कोऊ निरखि कटि पीत कछनी मेखला रुचिकारी । 
कोऊ निरखि हृद नाभि की छवि डारियो तन सत्र वारि । 


२. सूरसागर पद ७३६ ( ना.स ) 
२. सूरसहर पद १२५२ (ना.स ) 





तुलनात्मक अध्ययत्त च्श्३े 


रुचिर रोमावली हरि के चारु उदर सुदेस । 
सनो अलि-सन नी विराजति बनी एकरहि भेस । 
रही इक ढक नारी ठाढ़ी करति बुद्धि विचार । 
सुर आगम कियो मन तें जमु न-सुच्छुम धार । 
कृष्ण के अद् प्रत्यद्भ को प्रत्येक तरुणी-गोपी देखती है । कृष्ण के सौन्दर्य 
पर मुग्ध होने का यहु विविध व्यापार देखिए। कोई कृष्ण के युगल चरणों की 
स्वस्थ और रक्तिम आभा को देखती है तथा उनके इन्दु की आभा को प्रकट करने 
वाले नखों को देखकर उसके प्रभाव मे मरन है । कोई जुगल जानुओ को देखकर 
पैरो में बधे नृपुरों को देखते-देखते विस्वृत हो गई है। कोई दोनो सुडौल जघाओं 
को देखकर उनकी सुघरता पर मन ही मन अचुमान करने में व्यग्र है। कोई कमर 
में काली मेखला तथा पीताम्बर को कसे हुए परिवेश को और काछनी की ओर 
देखती ही रह गई है । कोई नाभि के विवर की छवि देखकर अपना तन मन्त उस 
पर वार देती है। कोई कृष्ण के सुन्दर उदर पर जो रुचिर रोमावली है उसी पर 
लट॒टू हो गई है। मानों श्रमरों की कतार एकुसा वेष धारणा किये चली जा रही 
हो । कोई इकंटक होकर कृष्ण के सौन्दर्य को देखने वाली नारी खडी होकर अपनी 
बुद्धि से विचार-मर्न हो गई है, कि यह लावण्य आखिर किस कोटि का है ? सूर 
को एक अद्भुत उत्प्रेक्षा सुकी है। वे कहते है कि ऐसा लगता है मानो आकाञ से 
यमुत्ता की सूक्ष्म घारा का आगमन हो रहा हो । सचमुच सूर के रूप-लावणष्य का 
चित्रण और उसका व्यापक वर्णान अनोखा है । 
सूरदास की शब्द-योजना और सजीव चित्र उपस्थित करने की पदुता भी 
स्पृह्णीय है यथा --. 
दावागरिति की भयंकरता का भयानकरस से सजीव वर्णात-- 
भहरात ऋहरात दावानल आयो । 
घेरि चहुँ ओर करि शोर अन्दोर बत, धरणि अकास चहुँ पास छायों ।। 
बरत बन बाँस, धरहरत कुश कॉस, जरि उड़त है बॉस, अति प्रबल वायो । 
भपदि ऋपट लपटत, पटकि फूल फूदत, फदि चढकि लट लट कि हर मन घायो । 
अति अगिनि भार भार घुन्धार करि, उचदि अद्भार अक्कार छायो | 
वरत बन पात्त कहरात भहरात, अररात तठमहा धररिय मिराणो ॥। 
भये बेहाल सब्र बाल ब्रज बाल तब, सरत गोपाल कहि के पुकारयों । 
ठुसा केशी शकट बकी बका अधासुर, वामकर गिरि राखि ज्यों उठारयो 





आओ 


१. सुरसागर पद १२१४ (ना स)। 


६४५४ हिन्दी और मराठी के वेष्छाव साहित्य का 


इस पद की शब्द योजना कितनी ध्वन्यात्मक है। उदाहरणार्थ भहरात, 
भहरात, अररात, झभार, धधार आदि शब्द रस को हमारे सामने प्रत्यक्ष लाकर 
उनका आशय सूर्तिमान कर देते है। दावानल तीत्र गति से भहराते हुए आया, 
और उसने चारो ओर से 'अन्योर वा को घेर लिया। वास्तव में राक्षस ही 
दावानल का रूप घारण कर वृज-मडल को लीलने आ पहुँचा था। यह दावाग्नि 
धरती से आकाश तक छा गई थी । इस आग में जगल के कुश, कास जलकर इधर- 
उधर गिर पडते है। जलते हुए बॉस हवा के प्रबल झोके से यत्र-तत्न उडकर गिरते 
है । इधर-उधर लपटे भपटती है उसके फूल फूटते है उनके चटकने की आवाज 
आती थी । लपटे जलती हुई पेडो तक पहुँच गयी थी । अग्नि के प्रज्वलित हो जाने 
से स्वेत्र घुझआओँ छा गया था । उसका सर्वग्रासी भयानक्र रूप शोलो सहित उचटकर 
आकाश तक परिव्याप्त था। पत्तियों, द्रूम और लताएँ जलकर और दुहरी होकर 
नीचे की ओर लटक रही थी । बड़े-वडे तरु अरराकर जलने के कारण टूट पड़े 
और धरती पर जोरशोर सहित आ गिरे। सारे ब्रज के ग्वाल-बाल, और सभी जन 
अत्यन्त बेहाल हो गए और बे सर्वरक्षक गोपालजी के शरण मे आए। उनका 
विश्वास उन्हे बतना रहा था कि इसके पूर्व श्रीकृष्ण ने तृणावर्त केशी, अधासुर, 
बकासुर आदि को मारकर, तथा वामकर से गोवर्धन को उठाकर ब्रज की रक्षा की 
थी । अत. इस सकट से भी वे सब अवश्य ही मुक्त हो जावेगे। 

कृष्ण के सौन्दर्य की आसक्ति गोपियो को उनके नेत्रो ने प्रदान की है। 
प्रेम व्यापार मे नेत्रो ज॑से इन्द्रिय का बडा मूल्य होता है। उन्तका अन्तःकरणा उनके 
निजी वश मे नहीं रह सका। इस दोप को स्वय वे स्वीकार कर अपने नेत्रो को 
वे दोपी 5हराती है। उसकी सरस अभिव्यजना द्रष्टव्य है यथा) --- 


नेत्न व्यापार-- 


चितवतनि रोके हूँ न रही । 
स्पास सुन्दर-सिधु-सनमुख, सरित उमेंगि बही । 
प्रेम-सलिल प्रवाह भंवरनि, सित्ति न कबहुँलही । 
लोभ लहर-कठाच्छ, घूघटद पट-करार ढही ॥। 
थके पल-पथ, नाव धीरज परति माँह न यहीं । 
सिली सुर सुभाव स्थामहिं, फेरि हु न चही ॥ 
अपनी दृष्टि को, कटाक्ष को कई बार रोका-टोका परन्तु हमारे किये कुछ न 
हो सका। उन्त चितवनों ने व्याभसुन्दर के सौन्दर्य-सागर के सामने उमगित' 





१. सुरसागर पद (ना. स.) । 


तुलनात्मक अध्ययन धश्श्श 


सरिता का रूप धारण कर लिया और वे चचल होकर उसी में वह गई | प्रेम के 
जल की गहराई में वे इतनी डूब गई कि उनको उसकी थाह तक न लग सकी | 
लोभ की लहरो में कटठाक्षपात होते ही वे बह निकली, तथा घूृचट के कगारो को भी 
उन्होने ढहा दिया । पल-पथ पर उनकी राह देखते-देखते हम थक गयी, धैर्य की नाव 
पर उनको आश्रय देना चाहा, परन्तु अब तो वे पकड मे किसी भी तरह आ ही नही 
सकती । स्वभावतः वे श्याम से जाकर मिल गई हैं और छुष्ण के स्वभाव को उन्होने 
अपना लिया है, फलत. उनको वापस फेरने पर भी वे हमसे फेरी नहीं जा सकती । 
प्रेम का प्रभाव कितना गहरा और व्यापक होता है इसका सम्यक उदाहररा 
स्रदासजी ने यहाँ पर प्रस्तुत कर दिया है । 
प्रेम में कभी-कभी प्रशयकोप भी होता है इसी को कलात्मक ढड् से एक 
स्थान पर महात्मा सुरदासजी अभिव्यक्त करते है । 
प्रणय-कोप तथा मीठी भिडकी का मधुर संयोग देखिए -- 
मोहि छुओ जनि टूर रहो जू । 
जाको हृदय लगाइ लयो है, ताकी बाँह गहों जू । 
सुनहु सुर मो तन वह इकटक चितवनि, डरपति नाहीं ।। 
कृत्रिम क्रोध करते हुए श्रीकृष्ण से यह नायिका कहती है कि मुझे कतई 
स्पर्श न करना । जिसको आपने हृदय से लगा लिया है, उसी की बाँह ग्रहण 
करो । आप क्या यह समभते है कि सर्वज्ञ केवल आप ही है और सब मूर्ख है। वे 
रानी है और हम सब दासी है। मै देख रही हूँ, कि वह आपके हृदय मे बेठी हुई है 
और हम तो आपके लिए एक हँसी मजाक की बात बन गई है । एक तो आप 
समय पर नही आए, दूसरे घोखा भी दे रहे हो । बॉह गहते हुए आपको लज्जा भी 
नही आती । यह सब करते हुए आप मनमे बडा सुख पा रहे है व ? सूरदासजी कहते 
है कि यह नायिका उनसे कहती है कि मेरी ओर देखों । ऐसा कहकर वह उनकी 
ओर एकटक होकर देख रही है जरा भी डरती नही है | * 
इसी तरह का किन्तु दूसरे ढल् का एक पद और भी द्रष्टव्य है। जिसमे 
सूरदासजी नेत्रो की ध्रष्टता तथा उनके द्वारा किये गये व्यापारों का गोपियों के मुख 
से वर्णन प्रस्तुत करते है*-- 
अखियाँ हरि के हाथ बिकानी । 
मृदु मुसुकानि मोल इनि लीन्हीं, यह सुनि सुनि पछितावी ॥ 





२. सूरसागर पद (ना. स.) । 
२. सूरसागर पद (ना. स.) २६६७। 


६५६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


कंसे रहति रही मेरे बस. अब कछु औरे भाँति । 
अब मै लाज मरति मोहि देखत, बठी मिलि हरि-पांति ॥ 
सपने की सी सिलतनि करति है कब आवति कब जाति । 
सुर सिली ढरि नंद-वंदन कौ, अनत नहीं पतियांति ॥ 
ये आँखे हरि के हाथ बिक गई है। हरि के मुखारविन्द पर मंडराने वाली 
मृदु मुसकान पर ये न्‍्यौछावर हो चुकी है अर्थात्‌ इन्होने उस मुसकान को मोले ले 
लिया है । यह सुनकर हमे बडा पश्चाताप होता है। इसके पूर्व नेत्रो का आचरण 
हमारे व की बात थी । पर अब इनका व्यवहार कुछ दूसरे ही ढज्ञ का हो गया 
है । इनके कारण अर्थात्‌ हृदय से कृष्ण स्नेहमयी अवस्था से मै अब अपने आप ही 
लज्जित हो जाती हूँ । इनकी धृष्टता तो देखिये ! कि ये तो श्री हरि के साथ उनके 
निकट स्थित है, और मुझे वह सुख उपलब्ध नहीं है। परिणामत. श्रीकृष्ण के साथ 
हमारा मिलन स्वप्न के सहश हो जाता है और जब इन नेन्नो के मन मे आता है तो 
वे श्रीकृष्ण के पास चली जाती है, और अपनी इच्छानुसार वापस लौट आती है। 
सूरदासजी कहते हैं कि इनकी आँखे नद-नदन से मिलकर उनमे ही ढल गयी है। 
अतः अब वे अन्यत्र नही जाती । 
चर्म चक्षु तो दो होते है जिनसे आँखो के क्षितिज मे आने वाली सभी चीजे 
देखी जाती है। परन्तु अपने प्रियतम श्रीकृष्ण को देखने की अतीव इच्छा ने गोपियो 
के रोम-रोम को ही नेत्र बना दिया है। सच है भक्त पर भगवान्‌ की पुष्टि हो जाने 
पर उसकी मधुरा भक्ति से सराबोर हो गया हुआ अन्त करण इसी प्रकार की अवस्था 
को प्राप्त कर लेता है। देखिए एक गोपी की अवस्था। यथा-- 
रोस रोस ह॒वे नेन गएरी । 
ज्यों जलधर परदत पर बरसत, बूंद बूद हू वे निचटि-दए री । 
ज्यों मधुकर रस-कसल पान करि, मोते ताज उन्मत्त भएरी ॥। 
सूरदास प्रभु-अगनित सोभा, ना जानो किहि अद्भ छये री ॥* 
मेरे नेत्रो की तरह ही श्रीकृष्ण के सौन्दय के प्रति आकृष्ट होकर और उनके 
प्रेम में मग्त होकर मेरे रोम-रोम नेत्र वन गए है। अरी सखि ! ऐसा लगता है 
मानो पर्वेत शिखर पर बेठे हुए नव-जलघर बूद-बूद होकर पूर्णाख्पेणा बह निकले। 
जिस प्रकार मधुकर कमल का रस-पान कर उसे छोड देते है, वैसे ही मेरे रोम-रोम 
मे व्याप्त नेत्रो ने कृष्ण रूपी कमल के रस का पान कर मुझे छोड़कर उन्मत्त हो गए 
१. सूरसागर पद (ना. स ) २६१०। 
२. सूरसागर पद २६१० (ना० स०) 
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है। सं जिस प्रकार केचुल त्याग देने पर उसकी ओर पुन. देखने के लिए उच्चत 
नही होता उसी तरह इन नेत्रो ने कृष्ण को देखा, और उनके साथ ही वे चले गए, 
और मेरा केचुलवत्‌ परित्याग कर चल दिए। मै तो स्यथामल श्रीकृष्ण चन्द्रजी के 
रूप मे मगत हो गई हूँ और इधर उनकी दशा तो ऐसी हो गई है। सूरदासजी कहते 
है कि प्रभु की शोभा अगण्णित है और उसका प्रभाव ऐसा तीब्रतम और सर्वव्यापी 
है, कि यह गोपी कहती है कि पता नही किये नेत्र कृष्णुणी के किन अज्ड़ो पर मुर्ध् 
होकर छा गए है ? 


सूर की प्रतिभा- कृष्ण जीवन सबधी जिन-जिन प्रसज्भो को लेती है उसमे 
लीन हुई सी जान पडती है। बालको के स्वभाव मे “स्पर्धा। और "क्षोभ! के भाव 
स्वाभाविक रूप से विद्यमान रहते है। सूर की चोखी और अनोखी प्रतिभा ने तथा 
भक्त के सहज अन्त.करण ने अपने उपास्य के इस भावों की और भी दृष्टिपात किया 
है। इस प्रसद्भ के ये दो उदाहरण द्रष्टव्य है। यथा *--- 


(१) स्पर्धा का भाव-- 

मेया कर्बाह बढ़ंगी चोटी ? 

कितीं बार मोहि दूध पियत भई, यह अजहूँ है छोटी । 

तू जो कहति बल की बेनी ज्यौ हवें है लॉबी-मोटी । 

कॉचो दूध पियावत पति पत्चि देत न साखन-रोटी । 

सूरज चिरजीवो दोऊ भेया, हरि हलधर की जोटी । 

यशोदा माता से बालक कृष्ण जी पूछते है कि उत्तकी चोटी क्‍यों नहीं बढ़ 

रही है ” इसके पूर्व यशोदा अपने पुत्र से कई बार कह चुकी है कि तुम दूध पिया 
करो और यह चोटी बढती जायगी । बालक कृष्ण दूध तो पीते है पर चोटी नही 
बढती । बतः बाल सुलभ कौतुहल और सन्देह युक्त होकर पुतः वे अपनी जननी से 
पूछते है, कि माता ! मैं तो कई बार दूध पी चुका हूँ पर तेरे कथानुसार यह बल की 
चोतक वेणी की तरह लंबी-चौड़ी नही वन सकी है ? मेरा अनुमान है कि तू मुझे 
कच्चा दूध पिलाती रहती है, इसी का यह परिणाम है। मुझे तो माखन-रोटी 
प्रिय है और तू उसे देती नही है। इस प्रकार का उत्तर प्राप्त कर माता ने अपना 
चात्सल्य भाव प्रकट किया है, जिसका सूरदासजी वर्णन करते है, कि यजश्ोदा से 
अपने वालक कृष्ण पर रीक कर कहा तुम्हारी और वलराम की जोड़ी चिरजीव 
हो जाय मै तुम पर न्यौछावर होती हूँ । 


बनजललजी-++ ७० ५०->+० ०+--++“ 
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(२) क्षोभ एवम्‌ खीफ के भाव का स्वाभाविक प्रदर्शन--* 
... खेलत में को काको गुसेयाँ । 
हरि हारे जीते श्रीदामा, बरबस ही कत करत रिसेयाँ । 
सूरदास प्रभु खेल्थोइ चाहत दाउ दियो करि नंद-दुहैयाँ ॥। 


खेलते हुए कौन किसका मालिक है ? खेल में हार-जीत तो होती ही रहती 
है। जिस पर दाँव आता है उसे दाँव देना ही पडता है। अत. खेल-खेल मे हरि 
हार गये और श्रीदामा जीत गये तो कया हुआ ? क्यो व्यर्थ क्रोध करते हो ? क्ृष्ण 
को इस प्रकार उनके सखा समभाते है। जाति पाति की दृष्टि से भी तुम हमसे बड़े 
नही हो और तुम्हारा दवाव किस लिए ? हम तो तुम्हारी छाया मे आकर थोडे 
ही बसे है ” क्या तुम हम पर इसी लिए अधिकार प्रदर्शित करते हो क्यो कि 
तुम्हारे पास अधिक गाये है । यदि तुम रूठते हो तो रूठे रहो और जहाँ के तहाँ 
अपनी गायो को लेकर बंठे रहो | सूरदास कहते है कि प्रभु तो खेलना ही चाहते थे 
इसलिए नद-नदन-क्ृष्ण ने अपना क्षोभ हटा कर दाँव दिया। वास्तव में स्वाभा- 
विकता तो इसमे है ही परन्तु वात्सल्य भाव से की जाने वाली भक्ति की साधना 
अपनाने वालो की यह भगवान्‌ के द्वारा ली गई परीक्षा भी है। 
मुरली वर्रान-- _ ;| 
मुरली पर भी सूर ने कई सुन्दर पद लिखे हैं। कृष्ण को पाना जंसे जीव 
का लक्ष्य होता है, वंसे ही जड और अचेतन भी चंतन्यराणि कृष्ण के संपर्क में 
आकर उनकी सन्निकटता प्राप्त कर लेता है। मुरली का यही हुआ । गोपियों को 
जो सन्निकटता प्राप्त हुई थी उससे भी निकटतम सान्निध्य मुरली को प्राप्त हुआ, 
जिससे गोपियो को ईर्ष्या हुईं। परन्तु फिर भी उसके भाग्य की उन्होंने सराहना 
ही की है । 
, इस पद मे इस भी अभिव्यजना देखिए+-..- 
मुरली तप कियो तनुगारि । 
नेहकू नहिं अद्भ मुरकी, जब सुलाकी जारि। 
सुर प्रभु तब ढरे हे री, गुनन्हि किन्‍्ही प्यारि 
मुरली के तप और साधना से उसने जो कुछ प्राप्त किया, वह स्वयम्‌ 
गोपियों के लिए सराहता का विषय बन गया । इस मुरली को जब अपने मूल रूप 
१ सूरसागर, पद ८६३ (ना. स.) ह 
२. सूरसागर, पद १६५८ (ना. स. ) 
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से अर्थात्‌ आस से काट कर अलग किया गया, उसमे छेंद बनाये गये । तब अपने 
किसी भी अज्भु को उसने नही मोडा । वर्षा. शीत और भ्रीष्म के प्रबल आघातो 
को उसने सहा । और वह भी एक पग पर खडे होकर । कटते हुए अपने किसी 
अज्भ को नही मोड़ा ऐसी यह साहसिनी नारी है। अत. ऐसी कठिन साधना करने 
वाली साधिका को तू क्‍यों गाली दे रही है ? इसने तो श्यामसुन्दर को रिझ्ञा लिया 
है। इतना सब कुछ कर लेने पर श्रीकृष्णचन्द्रजी ने उस पर कृपा की है। उससे 
अपने गुणों से अपनी ओर ढलने के लिए मजबूर कर दिया । तभी वह कृष्ण की 
प्यारी बन गई। पुष्टि-मार्ग में कृष्ण का अनुग्रह एक स्तर से दूसरे स्तर मे अपनी 
पात्रता एवम अधिकार से सम्पन्न होता है । इस तथ्य का सुन्दर निरूपणा इस 
प्रतीकात्मकता से पाठकों को उपलब्ध हो जाता है। 

सूर के सयोग वर्शान की उत्कटता और सरसता अद्वितीय है । प्रियतम 
और प्रेयसी का, पति और पत्नी का और जीवात्मा तथा परमात्मा का मधुर 
सम्मिलन रास लीला मे तन्‍्मय हो उठा है इसे देखने के लिए एक अनुंठा पद सूरदास 
जी प्रस्तुत कर देते है यथा --- 


रास की सरसता का रहस्य-- 

मानो साई धन घन अन्तर दामिनि | 

घन दामिनी, दासमिति घन अंतर, सोभित हरि-बन्रज भामिनि ॥॥ 

जमुन॒ पुलिन सल्लिका सनोहर, शरद-सुहाई-जासिनी ॥ 

सुन्दर ससि गुन रूप-राग-निधि, अद्भ अद्भ अभि रासिनि ॥ 

रच्यो रास सिलि रसिक-राह सों, मुदित भई ग्रुन ग्रासिनि । 

रूप-निधान स्थाम सुन्दर तन, आनन्द सन विस्लासिनि ॥ 

खंजन - सीन - मयूर-हंस-पिक, भाई - भेद गज - गामिनि । 

को जाने गति गने सुर मोहन सड्भर, काम विमोह्यो कासिनि ॥ 

रास की चरम पराकाष्ठा पर पहुँची हुई अवस्था और रास-मडल मे किये 

जाने वाले नृत्य की क्षिप्र गति में कृष्ण प्रत्येक गोपी के साथ दिखलाई पड़ते है । 
इसी दिव्य रास का अलौकिक वर्णन सूरदास जी करते है । प्रत्येक गोपी के साथ 
कृष्ण ऐसे दिखाई देते है जैसे एक मेघ अपनी गर्जन-तर्जत के साथ सॉवली शोभा 
लिए हुए हर स्थान पर विद्यमान है । जिससे क्षणा-क्षणा पर बिजली की कौध से 
उत्पन्न प्रकाश दिखाई पड़ता हैं। यह बिजली अपनी चमक-दमक के साथ राधा और 
गोपियो का ही रूप प्रदर्शित कर देती है। घनश्याम श्रीकृष्णुचन्द्रजी तो बादल का 


१. सुरसागर, पद १६६६ (ना. स.) 
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ही वर्ण लेकर आये है। इस दृश्य से ऐसा लगता है, जैसे एक ही समय कृष्ण 
प्रत्येक गोपी के साथ नृत्य मे मग्त हो गये है । रसिक राज श्रीकृष्ण के साथ तदू प 
हो गयी ब्रज वनिताएँ हपे से पुलकित और आनद से भर गयी हैं। खजन, 
मीन तथा हंस की जोभा को अपनी-अपनी आनद छवि से पराजित करने वाली इन 
न्दर और रास-विह्वला गोपियो की गति का कोई क्‍या वर्णान कर सकेगा ? 
सूरदासजी कहते है कि इत गोपियो को श्रीकृष्ण के साथ रासलीला में मिलने वाले 
आनन्द ने मोह लिया है । अत. उनकी इस विह्वलता का वर्णन कर सकना सभव 
नही है । सूरदासजी स्वयम्‌ इस रास-लीला की प्रणाली के विषय में एक स्थान 
पर यह कहते हैं।!-- 
रास लीला की अगम्यता-- 
रास-रस-रीति नहिं बरनि आवे। 
कहो बसी बुद्धि, कहों वह मन लहां, कहाँ यह चित्त जिय श्वम भुलावबे ।॥ 
जो कहौ, कौन सपने जो निगस-अगस-कृपा बिसु नहीं या रसहि पावे ॥ 
भाव सौ भर्ज, विनु भाव मे ये नही भाव ही मॉहि ध्यान हि बसावें ॥ 
यहे निज मंत्र, यह ज्ञान यह ध्यान है दरस-दप्ति भजन सार गाऊं ॥ 
यहे मॉगो वारवार प्रभु सूर के, नेन दोऊ रहे, नर-देह पाऊँ॥॥ 
इस रास-लीला का वर्णांत सूरदासजी के अनुमार उनके सामश्य के बाहर की 
बात है । इसका रहस्य, इसकी रीति, प्रविधि आदि अवर्णनीय है। भगवान्‌ के 
अपार अनुग्रह से राधा और गोपियो को यह आननन्‍्द-केलि करने का सुअवमर प्राप्त 
हुआ था। उनकी-सी बुद्धि, उनका सा मन मेरे पास कहाँ है ? जो इन गोपियों के 
पास विद्यमान है। यहाँ तो चित्त और जी मे भ्रमोत्पादकता अपने भुलावे में डाले 
हुए है । इससे मुक्त होकर इतनी उच्च पुष्टि प्राप्त करना बडी माधथना और श्रीकृष्णजी 
को कृपा पर निर्भर है। यदि कुछ कहूँ भी तो कौन मानेगा ? निममागम आदि में 
भी इसे दुर्लभ बताया है । बिना कृपा के यह रस भाता ही नही । इसके लिए वेसा 
भाव चाहिए। जिसमे ऐसा भाव होगा वही उस भाव से प्रभु को भजता है । बिना 
भावों के इसकी उपस्थिति एवम्‌ आविर्भाव भी नहीं हो सकता। विच्व की व्रिट 
भावात्मक सत्ता का यह मधुर आभास है। क्योंकि इसका निवास भावों में ही 
स्थित है। श्रीकृष्ण चन्द्र और उनकी ल्हादिनी पराश्कक्ति राधा की युगल जोडी का 
ध्यान करना, भावमय होकर इनका भजन करना ही मन्न हैं। यही मेरा ध्यान है । 
इस युगल-दम्पति के दर्शतं नित्य करने चाहिए यही भजन्त का सार है जिसे मैं गाकर 





१. सूरसागर पद १६२४ (त्ता. स.) | 


तुलनात्मक अध्ययन ६६१ 


सुनाता रहूँ यही मेरी अभिलाषा है। सूरदासजी प्रभु से बार-बार यही माँगते है कि 
मेरे दो नेत्र भी रहें और मैं नरदेह प्राप्त कर यही मन्त्र, ध्यान, दर्शन आदि कर 
सकू । रसमार्गीय, माघुरी भावना के भक्त एवम्‌ नित्य लीला के आकाक्षी भगवान्‌ 
की कृपा से इसे प्राप्त करते है, यही सूरदासजी का अभिप्राय है। यह रास प्रभु की 
शाइवत लीला है जिसका दर्शन प्रज्ञाचक्षु सूर ही एकमात्र कर सके | 


सूर साहित्य में विरह भावना का प्रदर्शन--- 


सूरदासजी की विरह व्यजना वात्सल्य और शझ्ृज्भार रस के माध्यम से अभि- 

व्यक्त किये गये विवेचन मे मिलती है । यहाँ पर हम कतिपय यशोदा के उद्गारो से 
भाता का अच्त.करण अपने लाल श्रीकृष्ण के लिए विछोह मे कित्तनी दुखित है इसे 
देखेंगे १ यथा--- 

जद्यपि मन समुभावत्त लोग । 

सूल होत नवनीत देखि मेरे, मोहन के मुख जोग ।। 

प्रात काल उठि साखन-रोठी, को बितु मांगे देहे । 

को मेरे वा कान्‍्ह कुबवर कों, छिनु-छिनु अड्धूम लेहे ॥ 

कहियो पथिक जाइ, घर आवहु, राम कृष्न दोउ भेया । 

सूर स्थाम कत होत बुखारी, जिनके मो सी सेया ॥। 


यशोदा के मातृ हृदय का सूरदास को अच्छा परिज्ञान था। श्रीकृष्ण के 
मथुरा चले जाने पर यशोदा को जो वियोग हो गया था उस अवस्था में 
कई लोगो ले उन्हे समझाया । वे कहती है, कि यद्यपि लोग मेरे मन को समभाते 
हैं परन्तु नवनीत को देखकर मेरे हृदय मे णल उठता है क्योंकि यह मेरे मोहन के 
मुख में पडने योग्य था । उन्हे अब प्रात.काल उठकर बिना माँगे कौन माखन 
रोटी देगा ? मेरे कवर कन्हैया को कौन खिलावेगा और बार-बार गोद में कौन 
उठा लेगा ? हे पथिक ! मेरे बलराम और कृष्ण इन दोनो वेटो को जाकर कह 
दो कि वे घर पहुँच जावे । तुम क्यो दुखी होते हो। जब मेरे ज॑सी माता विद्यमान 
हैं तो चिता किस बात की । कृष्ण को अक़र रथ में बंठाकर अपने साथ ले गए 
तब गोपियों की जो दा हो गई, वह विरहावस्था का आरम्भ ही था । यह भावना 
भागे चलकर तीत्रतम होती गई । परन्तु विरह कितना प्रवरतम था तथा साँवले 
धीकृष्ण से उनका कितना गाढ़ा और सघन रस सम्बन्ध था इसका पता उनके इस 
पद से लग जाता है। यथा--- 








१. सूरसागर पद ३७६१ (ना. स.) | 


घर हिन्दी और मराठो के वंष्णव साहित्य का 


'आजु र॑नि नहि नीद परी। 
जगत गिनत गगन के तारे, रसना रठत गोविंद हरी ॥ 
सूरदास प्रभु जहाँ सिधारे, कितिक दूर मथुरा नगरी ॥।* 


अक्रर के द्वारा बॉह गहकर श्रीकृष्ण चन्द्रजी को रथ मे बैठाकर लिवा ले 
जाने का हृश्य ब्रजवासियो और विशेषतः गोपियो के अन्तःपटल पर चिरन्तन रूप से 
अड्धित हो गया था। दूरी की दृष्टि रो त्रज से मथुरा नगरी बहुत दूर नहीं थी। 
जहाँ प्रभु चले गए थे, वहा क्या गोपियाँ नही जा सकती थी ? वैसे दूध, दही, माखन 
इत्यादि बेचने नित्य ही गोप-ग्वाल और ग्वालिने जाती रही होगी । परन्तु श्रीकृष्ण» 
चन्द्रजी का उनसे कुछ कहे बिना तथा आश्वासित किए बिना चले जाना मानिति 
गोपिकाओ के लिए अपने स्वाभिमान का विपय बन गया। इसीलिए उन्होने विरह 
दुख सहना स्वीकार किया और वे वहाँ तहीं गयी। भक्त और भगवान्‌ में तथा 
सख्य भक्ति और माधुय-भक्ति मे वही नैकत्य की-आत्मीयता की सम्बन्ध-भावना 
कार्य करती रहती है ऐसा तथ्य हमारे सामने आता है। विरहाकुलता देखिए । 
आज रात भर किसी को नीद नही आई । सारी रात तारे ग्रिनते हुए व्यतीत हो 
गई और रसना निरन्तर गोविन्द-गोविन्द, हरि-हरि रटती रही । रथ मे बंठे हुए 
कृष्ण की वह चितवन, वह रथ में बठने की पद्धति और अक्र,र के द्वारा उनकी बाँह 
गहा जाना, हमेशा के लिए हमारे हृदय मे अद्धित हो गई है । हमारी आँखों के 
सामने हमारी आँखो की निधि छीन ली गई । हम तो काम के द्वारा दग्ध हो गई 
थी। विरह से पीडित हो जाने के कारण कुछ कह भी नहीं सकती थी। शअ्रपने 
मान मे हे सखि | मुझे व्याकुल रह जाना पडा और इधर आये पथ से भी हट 
गई । इस अगतिकत्ा में हमे दोनो ओर से दुख उठाना पडा । 


सगुण उपास्य की प्रतिष्ठा-- 


सूरदास के इन गीतो मे मधुर अमृत के साथ अश्रुओ का सारा जल भी 
विद्यमान है। भावमग्न सूरदास अपने सगुणा भजन से सगुण उपास्य मे बराबर 
लीन रहे है। निर्गत बानी, योग आदि तदुयुगीन अन्य साधनाओ को वे जानते थे । 
पर उसकी निस्सारता भी सूर की समझ मे आ गई थी। व्यावहारिकता की दृष्टि से 
उद्धव और गोपियो के सवादो मे, भ्रमरगीत के माध्यम से गोपियों का निर्व्याज प्रेम 
और अपने सगुण उपास्य के प्रति हृढ आस्था ही प्रकट होकर हमारे सामने 
आई है। ऊधो को दिए गए उलाहने तथा सग्रुण का जोरदार समर्थन विशेष दृष्टन्य 
है। यथा--- 


१. सूरसागर पद ३६२२ (ना. स.)। 


तुलनात्मक अध्ययत द्९्३े 


निरगुन कौन देस को बासी । 
सुनत मौन ह॒वे रह्मो बावरो, सूर सबे सति नासी ।* 
>< ८ ८ 


काहे को रोकत मारग सूधो । 
सूर मुर अक्र गयो ले व्याज निबेरत ऊधो ॥* 


ऊधो की योग, निर्गुण तथा वेदात की साधना से उनको मुक्त कर उन्हें 
पुश्मिर्ग एवम्‌ सग्रुर-साधना का मर्म समझाने के हेतु भगवान्‌ श्रीकृषष्ण ने उन्हें 
गोपियों के पास सन्देश देकर भेजा था। गोपियाँ अपनी कान्‍्तासक्ति और साधुर्य 
भक्ति में पक्की थीं। सगुणा सौन्दर्य-पुरुषोत्तम को छोडकर बे निर्गुण निराकार को 
क्यों और कंसे मान सकती थी ? उन्होने ऊघो से अनेक प्रइन पूछने आरम्भ कर 
दिये । वे पूछने लगीं बताओ तो तुम्हारा यह निर्गुण किस देश का निवासी है ? 
हें श्रमर ! शपथ पूर्वक हम तुमसे पूछती हैं कि इसका जनक कौन है, इसकी माता 
कौन है ? इनकी कौन र्री है और कौन दासी ”? यह हम सब सत्य ही जानना 
चाहती हैं। इसमे कोई हँसी या मजाक नही है। तुम्हारा यह कथित निर्गुण ब्रह्म 
किस रस का अभिलापी है। इसका क्‍या वर्णा है और कौन सा परिवेश है ? यदि 
तुम इन सब प्रइनो का उत्तर न दे सके, तो तुम अपनी करनी का फल जरूर प्राप्त 
करोगे | प्रश्नों की यह भड़ी लगी सी देखकर सूरदासजी कहते है कि वेचारे ऊधो 
की बुद्धि मारी गई और वेचारे वाबले बनकर मौन ही रह गए । 


गोपियों ने ऊधो से विनम्रतापूर्वक अभ्यर्थना करते हुए कहा कि सग्रुणोपासना 
का एवम्‌ रागानुगा भक्ति का सरल और सीधा मागे हमने अपनाया है। उसे तुम 
क्यो रोक रहे हो ? हे मधुप । निर्गमुण की ओर जाने का कटका-कोरण मार्ग क्‍यों 
हमे चलने के लिये क्रह रहे हो ” किसी को भी राजमार्ग से जाते हुए नहीं रोकना 
चाहिए। ऊपरी तौर पर कृष्ण ने तुम्हे भेजा हैं ऐसा तुम हमे बतलाते हो, किन्तु 
वास्तव मे ऐसा लगता है कि कुब्जा ने ही सिखा पढाकर हमारे पास तुम्हे भेज दिया 
है। वेसे वेदों पुराणों और स्मृतियों के पन्‍ने उलटकर देखो तो पता चलेगा, कि 
कही भी स्त्रियों के लिए योग-मार्ग अपनाने के लिए नहीं कहा गया है। उसकी 
परीक्षा क्या करे ? कही छाछ भी दूध बन सकता है ? सूरदासजी कहते है कि 
गोपियो का यह दावा है कि हमारे मूल घन को अर्थात्‌ श्रीकृष्ण को तो अक्रर ले 
गए अब तुम ब्याज उगाहने आये हो । अधिप्राय यह है कि तुम हमारे अन्त.करण 





१. सूरसागर पद ४२४६ (ना. स.)। 
२. सरसागर पद ४५०८ (ना. स.) । 


द्द्दे हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


से रस-पुरुषोत्त म, सौन्दये-पुरुषोत्तम और मावुर्य-पुरुषोत्तम को भी ले जाना चाहते 
हो । पर यह कैसे सम्भव है ? 
नद को भगवान्‌ कृष्ण ने जो कुछ उपदेश दिया अथवा समभाया बुझाया 

वह भी उनकी भक्ति भावना की ली गई परीक्षा ही है। सूरदास के द्वारा अभि- 
व्यजित यह प्रसद्भ देखिए१- 

बेगि ब्रज को फिरिए नद राह । 

हर्माह तुर्माह सुत तात कौ नातो, और परयो है आइ ॥। 

सूर स्थाम के निद्र वचन सुनि रहे नेन जल छाइ ।॥! 

योगिराज कृष्ण भक्तो के आधीन होने पर भी उनमें कभी भी लिप्त नही थे । 

इसलिए जीवन की दाशंनिकता का उन्हे बरावर ज्ञान रहा करता था। भक्त की 
मनोवाछा तृप्त हो जाने पर तिन त्यक्तेन भुजी था, वाला सिद्धात उसको अपनाना 
चाहिए यही उनका उपदेश था। लौकिक भावनाएँ मोह-जनित होने से उदात्त बन 
जाने पर भी उनके पुन. मोहाधीन होने का अ्देसा बना ही रहता है। भगवान्‌ 
कृष्ण दाशनिक एवम्‌ सकेतात्मक सदेश नद को इस प्रकार देते हैं। हे नंद ! तुम 
ज्ीत्र ब्रज को लौट जाओ | हमारा और आपका पुत्र का और पिता का सम्बन्ध 
है। पर अब दूसरा कतंव्य सामने आ गया है। तुमने हमारा जो बहुत प्रेम से 
प्रतिपालन किया, वह हमारे हृदय से कभी भी विस्मृत नहीं होगा। माता यथोदा 
से मिलकर उन्हे सात्वना प्रदान कर देना । सव सखाओ को गले लगाकर मिलना, 
और उनको समभ्काना कि मोह वश हो जाना उचित नही है। यो तो यह 
ससार माया और मोह-जनित होने से इसमे मिलन और बिछुडन तो लगा ही रहता 
है। नद की आँखो मे अपने पुत्र श्रीकृष्ण के द्वारा कहे गये कठोर वचन सुनकर 
जल भर आया ऐसा सूरदासजी बतलाते है। गोपाल कृष्ण के बिना गोपियों का 
तथा सारे ब्रज का शोक बढता ही गया । इसे दो पदो के द्वारा देख लेना अनुपयुक्त 
न होगा। प्रेम की विरहजन्य वेदवा जब अगतिक बन जाती है तो विरह भी 
विरहिणियो से प्रेम करने लगता है यथा--- 


विरह को मार्मिकता-- 


ऊधो बिरहौ प्रेम करे । 
ज्यों बिचु पुट पट गहत न रग कौ, रग न रखे परे ॥ 
सुर गुपाल प्रेम-पथ चलि करि, क्यो दुख सुखनि डर ॥।* 





१. सूरसागर पद ३७३४ (ना. स.)। 
२. सूरसागर पद ४६०४ (ना,स )। 


तुलनात्मक अध्ययत्त द्द्श 


हे ऊधो ! हमसे तो विरह भी प्रेम करता है। विरह मे प्रेम की स्मृति 
विशेष जागरुक हो जाती है। सच्चा प्रेम विरह में ही प्रस्फुटित होता है। जिस 
प्रकार वस्त्र को कई बार रगो का पुट देने पर वह रग पकड़ लेता है और रस 
निकल जाता है, या जिस प्रकार कच्चे घट को आँवा मे तपाने पर वह पक्का हो 
जाता है और बाद में उसमे अमृतोपम स्वादु जल भरा जाता है, अथवा जंसे बीज 
वो देने पर फटकर अकुरित हो जाता है और वह शतरूपो मे फलित हो जाता है या 
जैसे कोई योद्धा रण मे गरो के आघातो को सहकर सूर्य चक़ को बेधकर आगे चला 
जाता है उसी तरह सूरदासजी कहते है कि हम भी प्रेम-पथ पर चलकर दुखों को 
अथवा सुखों को सहने से क्यो डरगी ? 
प्रिय की अनुपस्थिति मे प्रिय लगने वाले स्थल भी शजत्रुवत्‌ हो जाते हैं क्योकि 
उन स्थलों में प्रिय के साथ सुखद क्षण व्यतीत किये गये है पर अब वे ही दुखद हो 
गये है । देखिये-- 
बितु ग्रुपाल बेरिनति भइ कु जे । 
तब वे लता लगति तन सीतल, अब भई विषय ज्वाल की पुजे॥। 
चृथा बहति जमुना, खग बोलत थरथा कमल फूलनि अलि गृजे। 
पवन, पान, घन सार, सजीवन, दथि-सुत किरनि भान्र भई भूज।॥। 
यह ऊधो कहियो साधो सौं, सदन मारि कोीन्हीं हम लूजे। 
सूरदास - प्रभु॒तुम्हरे दरस कौों, मग - जोवबत अखियों भई घुजे ॥॥" 
गोपाल के बिना ये कुज हमारे लिए शत्रुवत्‌ बन गये है। इन कुँजों की 
लताए', भ्रुरमुट इत्यादि हमारे प्रियतम श्रीकृष्णजणी की उपस्थिति में अर्थात्‌ सयोग- 
पक्ष में अत्यत शीतल जान पड़ते थे। किस्तु अब वियोगावसर में ये सब विप 
ज्वाला के पूंज रूप नजर आते है। यह जमुना व्यर्थ ही बह रही है, पक्षियों का 
कूजन भी निरथ्थंक है। कमलो का विकसित होना तथा उन पर अ्रमरो का मंडराना 
भी व्यर्थ है क्योकि हमारे प्रियतम यहाँ नही है । वायु, जल, बादल, चन्द्रमा और 
उसकी गीतल किरणे अब हमारे लिए सूर्य की किरणों के समान जलाने वाली 
प्रतीत होती है। हे ऊधो ! तुम जाकर माधव से यह कह दो कि गोपियाँ मदन की 
मार से कराह रही है। सूरदास का कथन है कि इन गोपियो की आँखे तुम्हारी 
प्रतीक्षा मे विछी हुई है । उन्हे हे प्रभु ! आप दर्शन दीजिए 


सूर की निगुढ़ काव्य साधना-- 
सूरदास की विशुद्ध और निगूढ काव्य-साथना उनकी आत्मपरक भावशूमि से 
१. सूरसागर पद ४६८६ (ना.स)। 
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सम्पन्न है। काव्य का आनन्द ब्रह्मानन्द सहोदर माना गया है। भावों के भेद 
अपार हैं। सूर की तन्‍्मयता ने अपने गीति काव्य ली पूर्ण पदो मे श्रीकृष्ण 
परमात्मा की लीला का गान कर भागवत की 'समाधि भाषा! का ही परिणाम 
पाठको और रसिको पर अड्डिंत कर दिया है। सूर का काव्य उच्च और उदात्त 
मानस भूमि के आधार पर ही निर्मित है। श्रीकृष्ण के रहस्यमय सौन्दर्य का दर्शन, 
उनके दिव्य व रसिकमय व्यक्तित्व का प्रदर्शन तथा भक्ति की महाभाव की दशा से 
लेकर अनेक अवस्थाओं का चित्रण राधा भौर अन्य गोपियों के माध्यम से 
ब्रज भाषा में अभिव्यजित करने मे वे पूर्ण सफल एवम्‌ सिद्ध हुए है। सूरदास रस 
विशेष की प्रतीति सहृदयो में कर सकने में सिद्धहस्त है। उनका सड्भीत दिव्य है, 
पदो की तन्‍्मयत्ता दिव्य है और कला भी दिव्य है। सूर के दो उदाहरण लेकर हम 
यह काव्यानुशीलन समाप्त करेंगे। 


राधा और माधव की अतिम भेट कुरुक्षेत्र मं सूरदामजी ने करवाई है जो 
बडी हच्य और संरस है ।* देखिए-- * 
' राधा माधव भेट भई । 
राधा माधव, माधव राधा, कोट भूद्धः गति हुवे जुगई। 
साधव राधा के रंग रॉचे, राधा माधव रंग रई। ' 
माधव राधा प्रीति मिरतर, रसना करि सो कहि न गई ॥। 
विहंसि कह्मो हम तुम नहिं श्रतर यह कहिके उन ब्रज पठई । 
स्रदास प्रभु राधा माधव, त्रज - विहार नित नई नई ॥॥ 
राधा माधव की यह भेट उस समय हुई है जब कीट-सश्रेद्धू-स्याय से राधा की 
दशा ग्राधववत्‌ हो गई है। माधव की दशा उसी न्याय से राधावत्‌ हो गई । 
परस्पर एक दूसरे के विरह को अच्छी तरह समझ चुके है। राधा के रग में माधव 
और माधव के रंग मे राधा रग गई है। राधा और माधव में परम्पर निरन्तर 
प्रीति रही है, जो मौत रहकर ही अ्रभिव्यक्त हो गई है। रसना से उसको बखानकर 
प्रदर्शित नही किया गया है। विहेंसते हुए माधव ने राधा से कहा कि हम तुम में 
कोई अन्तर नही है । इसी तरह गोपियो से कहकर उनके महित कृष्ण ने उनको 
न्रज मे. वापस भेज दिया है। सूरदास कहते है कि ब्नज मे इसी प्रकार से लौला- 
लाधवी श्रीकृष्णजी नित्य नये-नये प्रकार के खेल और क्रीडाएं आदि किया 
करते है । 


 लौकिक-कृष्ण और अलौकिक-कृष्ण के चरित्नोको समानात््तर रूप से 
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अभिव्यक्त, करते हुए एक अभिन्‍न व्यक्तित्व सूर ने अपने उपास्य को प्रदान कर दिया 
है। जो वात्सल्य, सख्य, और, माधुर्य भरी भक्ति भावना से अभिर्सिचित हो 
उठा है । ेु ग 
सारे सूर काव्य-सागर में सूर की व्याकुल आत्मा अनेक माध्यमो से एक ही 
पुकार से गा उठी है जो इस प्रकार से है --- 

छबीले मुरली नेकु बजाउ । पे 

बलि - वलि जात सखा यहि कहि, अधर सुधा रस प्यार ॥ 

दुरलभ जनस लहब वृन्दावन, दुर्लभ प्रेम-तरग । 

ना जानिये बहुरि कब हुवे है, स्थाम तिहारो संग॥। 

विनति करत सुबल श्रीदासा, सुनहु स्थाम दें कान । 

या रस कौ सनकादि सुकादिक करत अमर सुनि ध्यान ॥। 

- >< >< ५ 
डा० हजारीप्रसाद ट्विवेदीजी ने ठीक ही कहा है कि 'हमारा यह विश्वास- है 

कि यह व्याकुल सुर इतने रज़्नो मे अनुरजित होकर जो सूरसागर से आया है, वह 
आकस्मिक नही है। उसमे कवि का आवरण परिधान करके बेठा हुआ भक्त गायक 
अपनी मर्म बेदना गा रहा है ।* 


पद बहुत लवा है पर सूर की सारी मर्माहत वेदना इसमे मुखरित हो 
उठी है । सूर की आत्मा इस करुणा भरे गीत मे व्याक़ुल हो उठी है। अपार और 
अपरिमित सोभा वाले छविमान घनश्याम श्रीकृष्णजणी को तनिक देर मुरली धुन 
सुनाने की अर्भ्यथना की गयी है । जन्म जन्मातरों की साधना के पश्चात यह सुर 
ओर यह छवि सुनने और देखने को मिली है। अत. सारे सखागणु,इस रूप पर 
वलिहारी जाते है और कहते है इस मुरली को पुन*-पुन अधर-सुधा का रस पिलाओ, 
जिससे वार-वार हमे उसकी घुन सुनाई पडे । इसी जीवन में मनुष्य जन्म पाना 
दुलंभ है । फिर वृन्दावन मे जन्म पाना उससे भी दुलंभ है तथा प्रेम की तरज्भ 'मे 
आकर मुरली की ध्वनि सुनना“और भी दुलंभ है। पता नहीं इस आवागमन मे 
पुनः हे प्रभु / आपके साथ ऐसा सहवास कव प्रास हो । सुबल और श्रीदामा 
आदि सखा गण मिलकर विनम्र प्रार्थना करते है कि आप सचमुच हमारी विनति को 
सुनिये । क्योंकि आपकी रसतानता का ध्यान शुक, सनकादि ऋषि करते है । फिर भी 
उसे नही पाते है। वास्तव मे चेतन-अचेतन, पाथिव अपार्थिव तथा स्थूल और सूक्ष्म 
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आदि सभी ने जिस मुरली के रव को सुना है उसे पुन पुनः सुनने की सब की 
अभिलापा है जिसे सूरदासजी ने प्रतिनिधिक रूप से अभिव्यक्त कर दिया है। 
रासलीला का रहस्य मुरली को जात है । अतः उसका स्वनित होना और श्रीक्षष्ण 
की अपरिमेय सौन्दर्य युक्त छवि सबके आकर का प्रधान केन्द्र बन गई है । 


विरहिणी राधा का चित्रण-- 

राधा तो अत्यन्त मलीन वेष धारण कर विरह मग्ना है। सयोग मे हरि 
के श्रमजल के कारण उसकी सारी का अचल भीग गया था उसको वहु॒घुलाती तक 
नही है । अपना बदन नीचे की ओर ही भुकाए रहती है । केश पाश बिना सँवारे 
हुए ही छूटे हुए है। मानो हिमपात हो जाने पर कोई कमलिनी कुम्हला गई हो 
हरि सदेश सुनकर ऐसी जीवित हो गई जैसे कोई मृतश्राय व्यक्ति सहज जीवन प्राप्त 
कर ले। बसे यह एक तो विरहिणी है, दूसरे श्रमर के द्वारा सतायी गयी है। 
वेचारी अब कैसे जीवित रह सकेगी ? ब्र॒ज-बनिता राधा बिना श्याम के दुखी है । 
इसे सूर ने बडी मामिकता से अभिव्यक्त किया है। सचमुच लूटे गये जुआरी की 
दशा राधा की हो गई है। 


अति मलीन दृषभानुकुमारी । 

हरि-स्रम-जल भीज्यो उर अचल, तिहि लालच न घुवावति सारी ॥। 
अधोमुख रहति अनत नाहिं चितवनि, ज्यों गय हारे थकित जुआरी ॥। 
छुटे चिकुर बदन कुम्हिलाने ज्यों नलिनी हिमकर की मारी ॥। 
हरि सन्देसे सहज मृतक भई, इक विरहिनी इृजे अलि जारी॥ 
सुरदास कंसे करि जीबे, न्रज वनिता बिन स्यथाम दुखारी ॥" 


सूरदास का साहित्यिक पक्ष इसी तरह से भरा हुआ है। इसीलिए तो 
सूरदास का साहित्य तन्‍्मयता और सरसता का सरोवर है । 


मीराँ का साहित्यिक पक्ष-- 


मीरा गायिका थी अत: उनका साहित्य गेय पदो से युक्त है। अत उनके पदो 
को गीति काव्य के अन्तर्गत रखा जाता है । भक्ति भावना की सरसता तथा विशृद्ध 
प्रेम इनके साहित्य का विपय है । जयदेव की गीति-परम्परा को ही प्राय कृष्ण- 
भक्तो ने आगे बढाया है। इनके आदर्श पर मैथिल कवि कोकिल विद्यापति, 
बज्धाल के कवि चडीदास, महाराष्ट्र के नामदेव, ग्रुजरात के नरसी मेहता तथा 
हिन्दी के तुलमी, सूर, कवीर और मीरों ने गेय पद लिखे हैं। सारा भारतवर्पीय- 
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वैष्णव साहित्य गीति काव्य की शैली से संपन्‍्त और समृद्ध है। अपने ग्रीतों के 
रचने के पहले अपने पूर्व वैष्णव कवियों के गेय पदों को मीराँबाई ने सुना होगा, 
गाया होगा और उसके संस्कार अवश्य मीराँबाई पर हो गए होगे । वे जब 
वृन्दावन मे गई थी, तब भी वैष्णव गीतो को उन्हीवे अवध्य सुना होगा । यो 
जिस राज घराने से उनका सम्बन्ध था वे संगीत के प्रेमी थे । अतः सद्भीत के तत्वों 
का प्रभाव अपने वचपन से पडा होगा । आगे चल कर सन्‍्तों के साथ और भक्तों 
के द्वारा भाये गये गीतो को सुन कर मीरा ने भी गेय पदों मे अपने आराध्य श्रीकृष्ण 
की लीलाओं का आलेखन किया । मीराँ के पदों में अपने व्यक्तिगत जीवन संबंधी 
घटनाओं से संबंधित भाव भी अभिव्यक्त हुए हैं। उनके काव्य के वर्ण्य विपय 
अनुराग, प्रेम की एकान्तिक निष्ठा, स्नेह की तन्‍्मयता, वियोगजन्य पीड़ा की 
विह्वलता, हृदयस्थ भावों से परिव्याप्त मिलनेच्छा को व्यक्त करने वाली अनेक 
द्ाएं आदि वाते रही है। श्रीकृष्ण के स्नेह पथ मे अनेक बाधाएं आईं जिनको 
उन्होने सहा । ये भाव भी कुछ पदो मे अभिव्यक्त हो उठे है। मीरा के पदो से 
आत्माभिव्यक्ति के साथ सगीत और नृत्य इन तीनो की समन्विति है। अपने प्रीत्तम 
को रिभ्ाने के लिए वे नाची है, गायी हैं, डोल उठी है। इन सब क्रियाओं का 
एक ही लक्ष्य हैं तथा एक ही साध्य है कि उनके साँवरे गिरिधारी उनसे प्रसन्‍्त हो 
जॉय और उनको अपना ले । 

मीरा की काव्य साधना का मर्म -- 


अपने आपको मीरा ने ब्रज की गोपी ही मान लिया था। स्वकीया के 
नाते अपने गिरिधारी को बाँह गहे की लाज तथा अपना विरद सम्हालने की याद 
वे बराबर देती रही है । अपने प्रियतम से उनका आत्मीय सबंध वचपन से ही था । 
वसे जो उसके पूर्व जन्म के साथी रह चुके है, उनकी प्रीति मे मेडतणी मीरा मत- 
वाली होकर यदि कुछ कहती है, तो उसमे अवॉछनीय कोई बात नहीं है । अपने 
प्रभु से मिलन और वियोग का साक्षात्कार वे बरावर करती रही है। अतः अपनी 
मिलन-जनित आनन्द की और वियोग जनित दुःख की सकत्पात्मक अनुभूतियों का 
उनके गीतों मे मर्म-स्पर्शी निवेदन है। किसी भी विशिष्ट कोटी की साधना की 
साप्रदायिकता का लवलेष भी मीरों मे नहीं है। अपनी भक्ति से भगवान्‌ को 
आत्मसमर्पण करने की तीत्र तत्परता से जिस-जिस भेष से हरि मिलेगे वे सब धारण 
करना उन्हें मान्य है। जान-योग, कम तथा सग्रुण निगु ण, स्वकीया परकीया 
आदि कोई भी साधना क्यो न हो उनका किसी से कोई एत्तराज नही । पर वे किसी 
के दवाव में भी आने वाली नही है । स्वच्छन्द और उस्मुक्त रूप से अपने नटनागर 
के प्रति अपनी आसक्ति और अनुरक्ति की उदारता का अभिव्यजन ही उनके काव्य 
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का प्रमुख और मुख्य विपय है । सारी सद्धीणंताओ के ऊपर उठकर विशुद्ध भक्ति 
भावना से, निमंलता युक्त अक्नत्रिम पद्धति में गीति काव्य की उद्भावना से मीराँवाई 
के गीत गज उठते है। उनका काव्य विषय उनके अपने व्यक्तित्व तक सीमित है, 
चेसे उनका चिर सहचर अनत कोटि ब्रह्माड नायक है। पर मीरा के अपने निजी 
सबंधो के सदर्भ मे और अपने हृदयोद्गारों के सिलसिले में वे अपने और छीैल-छबीले 
गोपाल तक ही सीमित है। विरहदग्धा विधुरा नारी मीराँ ने अपने इ्यामसुन्दर 
क्ृष्णचन्द्र के गीतो का स्वर ऐसे मुखरित किया, जिससे हिन्दी भाषी ही नहीं तो 
भारत भर मे वे लोक-विश्वुता बन गई । मीरा के प्रत्येक गीत को पढकर प्रत्येक 
व्यक्ति आध्यात्मिक प्रेम की मस्ती से क्रूम उठेगा। 


भीरों के नारीत्व की महत्ता-- 


' नारीत्व की मर्यादा मीराँ के काव्य का मूव रहस्य है और माधुय॑ भाव की 
भक्ति-धारा नारो जीवन की पवित्रता और महानत! से युक्त है। मीराँ की विरह 
स्पर्शी-भावना का प्रवाह बड़े वेग से बहता है और उसकी वाढ़ तथा गहराई गभीर 
और अथाह है। इन उच्छवासों मे भी एक उल्लांस है। अपने साजन की प्राप्ति 
के लिए मीरा ने अभिमान और अहकार का तो त्याग किया, पर अपने आत्माभि- 
मान को अवश्य सुरक्षित रखा । अपनी अविचल भक्ति से भी भगवराबव्‌ का मिलन 
ने होने पर वे बराबर अपने गीतो में अपने प्रभु को उपालम्भ और उलाहने देती 
रही है। मीरा की काव्य-साधना का ताना-बाना विशुद्ध भक्ति और विरह-निवेदन 
से ही गूथा गया है। मीरा की काव्य-साधना का दूसरा नाम प्रेम-साधना है । यह 
प्रेम अपूर्व और अलौकिक है। भाववेश, हृदयावेग और तनन्‍्मयता ये सारे ग्रुण 
मीरा के गेय पदो मे हमे मिल जाते है। अपने गिरिधर के आगे मतवाली मीराँ 
पैरो मे घु घरु बाधकर नाची है। यह उनका भक्ति-विभोर व्यत्तित्व है, जो उनके 
गीतो में प्राजलता से स,मने आ जाता है। वे अपने पिया से कभी भुरमुठ में 
मिलने जाती'* है, तो कभी एकात्मभाव से कह उठती है कि मेरे प्रियतम तो मेरे 
हृदय मे ही बसे है। अत. मुझे कही भी आना जाना नही है । ,मीराँ अपने विरह- 
जनित भावो को हृदय की माधुरी से ढोकर अपने गीतो में उपालम्भ के रूप में 
आत्मीयता से प्रकट कर देती है। मीरॉ की इस भक्ति-साधना में वैष्णवी उपासना 
की जाज्वल्य एकान्तिक जीवन-निष्ठा है जो प्राणवान है। अपने माधव से वे कहती 
है---'शून्य ग्राम मे सब कुछ शून्यवत्‌ है। शय्या सुनी है और अठरिया भी सूनी 
है:। प्रियतम के बिना विरहणी तड़प रही है। जिसको प्रियतम ने त्याग दिया है । 
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कम से कम अब तो ध्यान देकर सुनिये कि यह मीरों युगों-युगी से जन्म-जन्मास्तरों 
क्वारी है अतः है माघवजी अब आप आकर उसे मिलिए १९-- 


मीरों के पदों में आकर्षण का तत्व-- 


भीरा के पदो में आकर्षण का तत्व विद्यम्नन है। कोई भी पद कही से भी 
ले लेने पर उसमे यह बात दिखाई पड़ती है । जैसे*-- 


मेरे सन रांस नाम बसी । 
तेरे कारन स्थास सुन्दर सकर लोगॉ हंसी । 
कोई कहै मीराँ भई बावरी, कोई कहे कुल नासी + 
कोइ कहे मीरा दीप आगरी नाम-पियास्‌ रसी । 
खॉडधार-भक्ति की न्‍्यारो, कादि हूँ जम फॉसी । 
मीरा के प्रभु गिरिघर तागर, सबद सरोवर धेसी ॥ 
८ 26 ५ 
पिया बिन सूनों हे जी म्हारो देस हटेका।ँ 
ऐसो हूँ कोई पीव कू सिलाबे, तनमन करु' सब पेस । 


भेरे मत से राम बस गया है। हें श्यामसुन्दर |! मैं सब लोगों की हँसी 
दिल्‍लगी का विपय बन गयी हूँ । क्‍योंकि मैंने तुमसे लौ लगा ली है। कोई कहते 
हैं कि मीरों पागल हो गई है, तो कोई कहते हैं कि मीरा ने कुल का सर्ववाश कर 
दिया है। कोई मीर्राँ को दीप जलाने वाली तथा अपने प्रीतम के नाम मे रस-मग्ता 
है ऐसा कहते है। भक्ति की न्‍्यारी तलवार जम की फॉसी को भी काट देगी, और 
मैं जीवन-मुक्त हो जाऊंगी। हे नटनागर ! मैतो आपका शब्द उच्चारण कर 
उसके प्रेम सरोवर में धँस गयी हूँ । मेरा स्थल और मेरा देश अपने प्रिय के बिता 
गुन्य लगता है। कोई ऐसा है जो मुझे प्रियतम से मिला देगा ? मैं ऐसा उपकार 
करने वाले के आगे अपना तन-मन जादि सब कुछ पेश कर दूगी। हे प्रियत्तम ! 
तुम्हारे लिए मैने जोगिन का भेष घारण कर लिया है और तुम्हे पाने के लिए 
जजद्भुल-जज्भुल की खाक छानती फिरू गी । आपने अपने आगमन की- अवधि वतला 
दी थी। पर आप नही आए | मेरे तो केश भी सफेद हो गए। मीरों कहती है 


१. मोरों स्प्रृति ग्रल्थ का पृष्ठ १३५ का पद--सूचो गांव देस सब सूनो--मीरों के 
प्रभु सिलज्यो साथो जनस-जतम की क्वारी ॥॥* 

२. मीरा माधुरी, ब्रज रत्नदास, पद १२३ । 

३. सोरॉदाई पदावली, पद १२१ ॥ 
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कि हे प्रभु | तुम कब आकर मुझे भेट दोगे अर्थात्‌ कब आकर मिलोगे ? मैने 
नगर, नरेश आदि सब को त्याग दिया है। अब तो फैवल आपका ही सहारा है । 
एकाकीपन से अपने आपको मीरों ने कृष्णापं रा कर दिया है । 


मीरा के गीत काव्यों की सरसता-- 

गीति-काव्य की सरसता के कारण सारा भारतवषं मीरा के पदो पर मुन्ध 
है। मीरों के पदो मे कीर्तन की मधुरिमा है और प्रूपदो मे उनको स्थान मिलने 
से उनकी धामिकता भी सुरक्षित रही है। भावपुर्ण मीरों के भावोद्रं कता भरे 
मीरों के सारे पद गेय है। और हिन्दी वेष्णव साहित्य की अक्षय निधि है। मीराँ 
की भक्ति क्रात भाव की थी अत अपने बानम, संयाँ, प्रियतम के प्रेम में उन्हें 
बदनामी और हँसी मजाक भी सहने मे सुख है । मीरों माधुयं भाव की उपासिका 
थी । और कृष्ण से माधुयें भाव ही उनका अभीष्ट है॥ माधुयं भाव की साधना 
उच्च कोटि की मानी गयी है और निष्कर्प यही है कि मीरों इस साधना की एक 
उच्चतम साधिका है। रसेश्वर कृष्ण के प्रति रसानुरक्ति ही उनके जीवन का 
लक्ष्य जान पडता है। तभी तो अन्त में वे रणछोडजी की मूर्ति में समा गई। 
सपूर्ण आत्मसमर्पण के आगे और क्‍या चाहिए ? मीर्रां ने यही किया है अतः वे 
सर्वश्रेष्ठ-वंष्णवी भक्ति का सगरुण साकार रूप मानी जा सकती है। मूलतः उनकी 
उपासना समग्रुशोपासना ही है। कतिपय उदाहरण इस वक्तव्य को स्पष्ट करेंगे ।१- 


मीरा की प्रामाणिकता-- 
बादल देखॉकरी स्थास बादल देख्या भरो। 


काला पीला घट्या उसड्यां बरस्या चार घरो। 
जित जीवां तित पानी पानी प्यासा भूमि हरी। 
सहारा पिय परदेसा बसतां भीज्या दार खरी। 


रे" मीरों रे प्रभु हरि अविनाशी करश्याँ प्रीत खरी ॥। 
मैं ब्याम वर्ण के बादल को देखकर प्रेम मे मग्न होकर झरने लग गई। 


वादल से वर्पा होते देखी मैने भी आसुओ की झंडी लगा दी। काले और पीले 
बादलो की घटा उमड आई और चार घडियो तक पानी बरसला रहा। जिधर 
देखा उधर पानी ही बरसता हुआ नजर आया। भूमि हरी-भरी होने के लिए 
प्यासी थी। मैं भी अपने हरि के लिए प्यासी थी। मेरा प्रियतम परदेश मे रहने 
वाला है पर मै भीगते हुए भी उसके द्वार पर खड़ी रही । मीराँ की अपने अविनाशी 
प्रभु से यही प्रार्थना है कि वे अपनी प्रीति को सत्य प्रमाणित करे, और स्नेह का 
निर्वाह करे । 


२. सोराँ दर्शत पद संख्या ४६ । 
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मीर्राँ के प्रेम मे किसी प्रकार का छलकपट या स्वार्थी भाव नहीं है। 
अक्ृत्रिम सहज और दिव्य भावों से आच्छुन्तन उसके प्राजल उद्गार अपने प्रिय के 
लिए वे प्रकट करती है। विरह की निष्ठुरता से दुखी मीरां अपने गिरिधारी से 
उनके इस कठोरता पूर्ण व्यवहार की ओर उनका ध्यान आकर्षित करती है। 
यथा--- 
मीरा के कृष्ण की निठुराई-- 
देखां माई हरि सन काठकियाँ । 
आवन कह गया अजा नां आया कर म्हाने कौल गयां । 
खान पान सब सुध बुध विसर्‌यां आइ म्हारो प्राणजिया । 
थारो कौल विरुद जग थारो थे काइ बिसर गयां। 
सोरों रे प्रभु गिरिधर नागर चरण कमल बलिहारी ॥"* 
हरि ने मेरी ओर से मन काठ की तरह कठोर कर लिया है। मुझे आने 
का अभिवचन सौप गये हैं । खाने पीने की क्रिया तथा अन्य सारे दैनदिन व्यवहारो 
की सुधि तक विस्मृत हो गई है । मै किसी तरह अपने प्राण धारण कर जीवित रह 
पाई हूँ । हे हरी ! आपका यह विरुद प्रसिद्ध है कि सकटो मे पड़े हुए अपने जनों 
के लिए आप दोड़े आते है। अभिवचन दिये जाने पर तो अवश्य आना चाहिए। 
परन्तु ऐसा लगता है कि आप अपने ही प्रण को तथा अभिवचन को भूल गये है। 
मैं अभ्यर्थता करती हुई, हे अविनाशी ! आपके चरणों मे न्‍्यौछावर हो जाती हूँ। 
कृपया मुझ पर कृपा कीजिए । 
मीराँ की इस अभ्यर्थना मे कपट का लेप मात्र भी नही है। मीर्रा के 
हरि होरी खेल रहे है। इस प्रसद्भ की अवत्तारणा मीराँ के एक पद मे द्रष्टव्य है। 
यथा १--- 


भगवान श्री कृष्ण का होरी खेलना-- 
होरोी खेलत है गिरिधारी । 
मुरली चंग बजत डफ न्यारी संग जुवति ब्रज नारी। 
चन्दन केसर छिरकत मोहन अपने हाथ बिहारी। 
भरि भरि मूठि गुलाल लाल चहुँ देत सबन पे डारी। 
छेल छबोले नवल का ह॒ संग स्यथामा प्राण पियारी । 
गावत चार घमार राग तहँ ई दे कल करतारी । 


१ सोरों दर्शन पद संख्या ४१। 
२. मोराँ माधुरी--ब्रजरत्तदास पद १५१, प्रृ० ४० । 


द््छ्ड हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


फाग सु खेलन रसिक साँवरो बाढ़चो रस ब्रज भारी । 
मीरा कू प्रभु गिरिधर सिलिया मोहन लाल बिहारी ॥" 


गिरधारी होरी खेलते मुरली, चग, डफ आदि वाद्य नाना प्रकार से 
बजते हैं । होरी खेलने के लिए उद्यत श्रीकृष्ण के साथ यृवती-ब्रज-नारियाँ हैं । 
गोपियों पर अपने हाथों से चन्दन-केसर आदि समिश्र रूपसे वृन्दावन- 
बिहारी छिड़कते है। मीरा भी उनमे से एक है अत: उस पर भी अपने हाथो से 
इ्याम ने चन्दन तथा केसर की वृष्टि की है। ग्रुलाल से भरी हुई मुद्ठयों से वे सब 
पर गुलाल डाल देते है। छेल-छवीले नवल कन्हैया के साथ राधा भी उनके साथ हैं 
जो उन्हे प्राणों से भी प्रिय है। धमार राग करो से तालियाँ बजा-बजाकर चार 
ब्रज यवतियाँ गा रही हैं। इस प्रकार रसिक-प्रवर मोहन-फ'ग खेलते हैं । इससे 
ब्रज में भारी रूप में रस वढे गया है। मीरा अपने लाल बिहारी से इसी तरह 
बार-बार होरो खेलने के लिए निमत्रण देती 


इस पद में सगीत और सल्कृति एवम्‌ कला और साहित्य का सुन्दर सबयोग 
हो गया है । ः 
अपने प्रियतम को पत्र लिखना चाहने वाली मीरा विरहजन्य परिस्थिति में 
पत्र लिख नही पाती है, इसका मारमिक विदरण देखिए । 
मीरा का विरहजन्य दारुण स्थिति का चित्रण 5३ -- 
पतियाँ मे कसे लिखू' लिखियोन जाय। 
कलम घरत मेरो कर कॉपत है, नेनन है भर लाय ॥॥ 
हमरी विपत तुम देख चले ऊधघो, हरिजी सं कहियो जाय । 
मत मीराँ के प्रभु गिरधर नागर, दरसन दीजी आय ॥- 
मथुरागमन के बाद विरहजन्य परिस्थिति में गोपियो की जो दशा हो गयी 
थी, उसी की तादात्म्यावस्थां में अपने आपको देखने वाली मीरा का यह भाव बडा 
दारुणा है। ऊधो ने गोपियो को समझाया पर उन्होने ऊधो की एक भी बात न 
सुनते हुए केवल अपनी विरह व्यथा का निवेदन कर दिया । इस प्रमझ्भ में पव 
लिखने की मीरा को इच्छा होते हुए भी वेचारी अपने साजन को पत्र नहीं लिख पा 
रही है। हृदय भर आया है, नेत्रो से आँसू उमड रहे है, तथा हाथ क्ृश हो जाने से 
लेखनी सम्हाल नही पाते। अत' ऊधो से वे कहती हैं कृष्ण के विरह मे हमारी जों 





१. मीर्रोँ साधुरी--बन्रजर॒त्नदास पद १५७, पु० ४० । 
२. सीराँ माधुरी पद २२२, पृ० ५६ । 


तुलनात्मक अध्ययन ! # द्छश 


दारुण अवस्था तुम प्रत्यक्ष देख रहे हो, उसे श्रीहरिजी को जाकर सुना देना और 
वह देना कि मीरा की इतनी ही प्रार्थना है कि शीघ्र आकर अपने दर्शन देकर उन्हें 
कृतार्थ कर दीजिए । रा 

इस पद में मीरा की सग्रुणोपासना तथा अनन्य प्रेम भावना का स्वरूप 
चित्रित किया गया हैं, ऐसा प्रतीत होता है। अब प्रीति में एकमात्र निस्सीम भाव 
से श्रीकृष्ण को सदा सम्मुख रहने की प्राथंना करने वाली मीरा का यह पद 
देखिए यथा-- 


सदा आँखों के सामने श्रीकृष्ण रहे यह अभ्यर्थना-- 


कृष्ण मेरे नजर के आगे ठाढ़े रहो रे। , 

में जो वुरी स्थाम और भली है, भली को बुरी भोरे दिल रहो रे ॥ 
प्रीति को पेड़ो बहुत कठिन है चार कहीं दश ओर कहो रे । 
मीरों के प्रभु गिरिधर नागर प्रीत करो तो मेरा वोल सहो रे ॥" 


आत्म समर्पण करने वाली मीरा अपने प्रेम के सम्बन्ध से श्रीकृष्ण से कहती 
है कि हे श्रीकृष्ण ! - आप सदा मेरी नजर के सामने खडे रहिये। इतना अधिकार 
श्रीकृष्ण पर मीरा जताती है । मैंने आपसे स्नेह किया, अतः मैं बुरी हूँ ऐसा लोग 
कहते हैं, तो कहने दीजिए । मुझे उनके दोषारोपण की चिन्ता क्‍या ? मैं चाहे 
भली हूँ अथवा बुरी हूँ। मेरी यही मनुहार है कि आप मेरे दिल मे आकर बस 
जाइए प्रेम का मार्ग बहुत कठिन है। कोई चार वार मेरी निन्‍्दां करता है तो 
आगे चलकर दसवार और केरेगा। मैं अपनी एकान्तिक निष्ठा और प्रीति को क्यो 
त्थागू ? ज॑से मैं लोगों की निन्‍दा सहती हूँ वेसे आप भी लोकनिन्दा से क्यों डरते 
है ? प्रेम किया है तो मेरे वोलो की कठोरता भी सहर्ल जिए। आपके विरह में 
त्ड़प-तड़पकर आपके कठोरतापूर्णं व्यवहार पर हे गरिरिधारी ! मुझे आपको 
फटकारना भी पड़ता है । 


मीरा तुलनीय-- 


भीरों का यह अपने पन का और सहज अक्ृत्रिमतापूर्ण प्यार करने का ढद्ध 
अनोखा और नन्‍्यारा है। मीरा इमीलिए सर्वश्रेष्ठ उपासिका और अनन्य आराधिका 
मानी जाती है। उनकी काव्य साधना का और उनके ग़ीतो का साहित्यिक पक्ष 
इतनी उच्च कोटि क॒ः * क्रि वे अतुलनीय ही ठहरती है । 


! --३०के+क >लन-“ १ ०१७०+०>४७ हा 
कप के 


४ हे पृ० २५६ । 


६७६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


हिन्दी वेष्णव कवियों के साहित्य पक्ष को मराठो वेष्णव कवियों के 
साहित्य पक्ष से तुलनीयता : 

इस तरह कहा जा सकता है कि हिन्दी साहित्य के वंप्णव कवियों का 
साहित्य पक्ष, मराठी साहित्य के वेप्णाव कवियों के साथ तुलनीय है और सब में 
मूलतः एक ही प्रकार की साधना पद्धति और भावाभिव्यजना संप्राप्त होती है । यो 
अपनी-अपनी विशेषता कम अधिक मात्रा मे रहना स्वाभाविक ही है। इसे हम 
प्रादेशिक अन्तर मान सकते हैं और साधना-प्रणाली का वेविध्य भी कह सकते है । 
यो कबीर नामदेव, ज्ञानेशवर - तुलसी, सूर - एकताथ, तुकाराम - मीरा, रामदास- 
तुलसीदास और एकनाथ - तुलसीदास को हम एकता के साथ अभिन्न और भावना- 
त्मक ऐक्य से ओीतप्रोत्त पाते हैं। सांस्कृतिक पक्ष का साम्य भी अपनी-अपनी प्रादे- 
शिकता और भाषा के साथ भलक उठा है। इनको साथ ने लेकर भी इनका 
तुलनीय पक्ष हमारे सामने निश्चित रूप से स्पष्ट हो उठा है । माहित्यिक जैली और 
काव्य पद्धतियों के साम्य में छन्‍्दो के वेपम्य का होना खटकता नही है। वह तो 
अपनी-अपनी विशेषता लिए हुए है। ये सब वेप्णव कवि और भक्त होते हुए भी 
इनका अपना-अपना स्वतंत्र व्यक्तित्व है, और महत्व भी। पर भक्ति की मूल भावना 
से और आध्यात्मिक मानवायता के सूत्र से इनमें तद्गूपत्ता और ऐक्य है। मीरा 
जैसी साधिका का साहित्यपक्ष इसे स्पष्ट रूप से सिद्ध कर देता है। साहित्यिक स्तर 
पर भी इन दोनो भाषाओं के संत और भक्त वेष्णाव कवियों में तुलनीयता ही अधिक 
है और अतुलनीयता अपेक्षा कृत कम | मानवीय स्तर पर और आस्था की दृढ 
शिला पर इनका साहित्य स्जित्त हुआ अतएव यह वरेष्य और गौरव की वस्तु है | के 


दसम्‌ अध्याय 
तुलनात्मक निष्कर्ष 


॥ राठी और हिन्दी के बंष्णव काव्य का अनुशीलन और तुलनात्मक 

अध्ययन करते हुए अब ऐसी स्थिति हमारे सामने भा जाती है कि इन 

वेष्णव भक्त कवियों का आध्यात्मिक, साहित्यिक तथा सास्कृतिक प्रदेय निष्कर्प के 

रूप मे किस स्वरूप का है उसे हम देख ले । इसी का सक्षिप्त और निष्कर्प रूप में 
अवलोकन कर लेने का यहाँ पर प्रयत्न किया जायगा । 


वेष्णव भक्तो की विचार-धारा मर्वब्यापी, सर्व समन्वयात्मक तथा उदार 
एवम्‌ बहुमुखी, होने से उसकी परिव्याप्ति विशाल एवम्‌ विस्तृत रही है। मूनभूत 
रीति से मराठी और हिन्दी के वैष्णव कवि अपनी दाश्शनिकता में आस्तिकता और 
आस्था से सयुत थे । ईब्वर की कल्पना एवम्‌ धारणा उनमे विद्यमान है और वह 
भी अपने-अपने ढज़ से तथा साधना पथ .की श्ञास्त्रीय मौर मानवीय सैद्धान्तिक 
परिधि के अन्तगंत समाई है। हम कह सकते है कि वंष्णवी-साधना की आधार- 
शिला या नीव आस्तिकता एवम्‌ आस्था के ठोस रूप मे टिकी हुई है। साधक और 
साध्य अर्थात्‌ भक्त और भगवान्‌ का सम्बन्ध पारस्परिक रूप में व्यक्तिगत सम्बन्ध के 
माध्यम से अभिव्यक्त हुआ है । भक्त की भक्ति भावना अपने आपवो निदशेष रूप से 
आत्मसमपंण एवम्‌ आत्मविसर्जन कर देना सिखाती है । इस क्रिया मे प्राय. प्रत्येक 
वैष्णव भक्त तत्पर और सिद्ध है। इस तत्परता में भक्त की उपासना पद्धति एवम्‌ 
आचरणा-प्रणाली भी सन्निहित है। अहिंसा, तप, सत्य तथा प्रेम की भावना जिससे 
प्राशिमात् का कष्ट न हो यह जागरूकता इन वैष्णव कवि-भक्तो की अ्न्यत्तम 
विशेषता है। धामिक सहिष्णुता इनमे आभ्यतरिक रूप से होने के कारण अन्य 
धर्मियो और सम्प्रदायो के प्रति अत्यन्त उदारता का दृष्टिकोश इन भक्तो ने अपने 
जीवन में वरता है और अपनी स्वसवेद्य अनुभूतियों को मुक्त रूप से सावंजनीन 
मंगल-विधायक दृष्टि से अपनी अपनी अभिव्यजनाओ मे प्रकट कर दिया है । 


मराठी और हिन्दी के वष्णव कवियो का अपनी साधनाओ मे जो आध्यात्मिक 
विवेचन हमारे सामने अपने अध्ययन मे अब तक आ गया है, उसका निष्कपे तुल- 
नात्मक रूप से इस प्रकार रखा जा सकता है । 
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एवम्‌ पहुँचे हुए सिद्धों तथा बह्म ज्ञानियों दे उसे प्रत्यज्ष कर सिया था, तथा उतके 
सहवात्त में कौर सत्संग में हम उस दिव्यत्व का झनुभव भी कर जे, तो भी उसका 
वर्णान नहीं हो पावेगा । ब्ह्म को प्रायः इस तरह स्वानुभव ग्रस्य शोषते के कारण 
अकथनीय, अगम्य और अवाड मनस-योचर तथा 'मेति-नेति' बतंसाथा जाता है। 
यों प्रत्यक्ष ब्रह्म-साक्षात्तार और उसका ।चषचन एक जटिल एयस्‌ फठिस पगने है । 
परन्तु इन वेष्णव साधको ने अपने-अपने ढजू से उसका साक्षात्कार कर जिया है 
और यथा संभव लोक-कल्याणार्थ उसका विवेचन भी कर दिया है । 





भिन्‍न-भिन्‍न सिद्धांतों के अनुसार ब्रह्म विषयक घारणाए शिन्‍्प-भिन्प प्रकार 
की है। प्राय. ब्रह्म को सगुण और निर्गुण स्वरूपों में प्रदशित या अधिष्यंजित 
किया जाता है। जगत्‌ का आदि एवम्‌ मूल कारण ब्रह्म फुमाता है। साण्य 
मतानुसार पुरुष निर्गुण है। वेदान्ताचायों के अनुसार ब्रह्म तिर्भुण णौर जहेश एप 
है। ताकिक ब्रह्म को सगुण बतलाते है। भुत्तियाँ प्रह्य को 'आरगा सम्बोधग से 
अभिहित करती है और 'हिरण्पगर्ग' के नाम से उनको रागुशोपाराना फारने का 
आदेश देती है। वैसे 'ब्रह्म” शब्द का अर्थ 'ब्रहृत्तम' या 'महत्तम' भधवा बडा भएा 
है। बढना' क्रिया के सारे अर्थ जिसभे शामिल हों, उसे "क्रय पाष्ठा जाता ह। 
ब्रह्म अनन्त, नित्य, शुद्ध, बुद्ध और मुक्त हे। ब्रह्म को 'भूमा' भी फष्ठा जाता |! 
यथा 'भूमा एवं सुखम्‌ अल्पीयस नास्ति । 'भूमा' ही अग्ृृत हे और भरेश भी। 
अनन्त, अद्वेत, निरपेक्ष स्वतत्न तथा अद्वितीय ये विशेषणा प्रायः प्रद्या के रवम्ग-पर्णम 
में अनिवार्य रूप से प्रयुक्त होते है। ऋचाओं में यह जानकारी दी जाती ० 


दद० हिन्दी और मराठी के चेष्णव साहित्य का 


वचन है। उसका वर्शान “अक्षरात्परत पर के रूप में किया जाता है। श्रात्मा को 
पुरुष रूप से जानना और निर्गुणा रूप से जानना, यह ज्ञान अध्यात्मज्ञान या आत्म- 
ज्ञान कहलाता है। परमात्मा सच्चिदानदमय, आनन्दघन, विज्ञान-चन, विभु आदि 
नामो से आख्यात है। प्राय. जीवन के चितन-क्षेत्र मे, लौकिक और अलौकिक क्षेत्र 
मे, असाधारखात्व एवम्‌ दिव्यत्व को चरम पराकाष्ठा पर पहुँचे हुए तत्व को और 
स्थिति को ब्रह्मत्व प्रदान कर, गरिमामय प्रतिष्ठा पर आसीन करने का कार्य भारत 
के मनीषियों द्वारा पुरातन काल से होता आया है। साहित्य मे रसानद को ब्रह्मा- 
नंद सहोदर माना गया है। इसीलिए नाद, शब्द, ज्ञान, अन्न, आप, प्राण और 
आकाश आदि को ब्रह्ममय माना गया है। इन सबसे उद्भूत आनन्द भी ब्रह्म ही 
है। यह अलौकिक दिव्य आनन्द ही ब्रह्मानन्द है। उपनिपदों के अनुमार ब्रह्म के 
स्वरूप लक्षण इस प्रकार बतलाए गये है--(१) सग्रुण सविशेष-सोपाधि- 
साकार - परब्रह्म और निर्गुर, निर्विशेष, तिराकार एवं निरूपाधिक परब्रह्म । 

सगरुण के गुण, लक्षण और विशेषण एवम्‌ चिह्न बतलाए जा सकते है 
क्योकि उसकी सत्ता इस प्रकार रहती है, जिसको हृदयगम किया जा सकता है तथा 
पहचाना जा सकता है। 'मुण्डकोपनिपद्‌” ब्रह्म का पारमाथिक स्वरूप इस प्रकार 
बतलाता है--- 

दिव्योह्य मुर्त: पुरुपः सबाह्याध्यन्तरोह्मज: । 
अप्राणे छमनाः शुध्रो छ्यक्षरा परतः परः ॥ 

यह ब्रह्म निश्चय ही दिव्य असूर्तं, पुरुष, बाहर भीतर सर्वत्र विद्यमान है 
और अजन्मा, अनन्य, अप्राण, मनोहीन, विशुद्ध एवम्‌ श्रेष्ठ अक्षर से भी उत्टृष्ट है । 
अपने कर्मेन्द्रियों से उसका ग्रहण नहीं हो सकता । यही उपनिपद और आगे चलकर 
वर्णोत करता है-- 

'यन्न दद्र श्यमग्राह्म मगोत्रमवर्ण चक्षुः श्रोत्र तद पारशिपादसु। 

नित्य विभु सर्वंगतं मुसुक्ष्मं तदव्ययं तदुभुत योनि परि पश्यन्ति धीराः ।* 


अर्थात्‌ वही निर्गुण ब्रह्म, अदृश्य, अग्राह्म, अगोत्र, अवर्रा और चश्षु श्रोत्रादि 
से हीन है, तथा अपारिपाद, नित्य, विशु, सर्वगत, अव्यक्त, सूक्ष्म और अव्यय है, 
तथा जो सम्पूर्ण भूतो का कारण है और जिसे विवेकी सर्वत्र देखते है। स्पष्ट ही 
अभिप्राय सग्गरुण ब्रह्म के प्रतिपादन से है। स्वाभाविक रूप से ऐसा सन्देश उत्पन्न हो 
जाता है कि जब परमतत्व एक ही है, तब सगरुण और निगुण दोनो एक ही समय 


१. मुण्डकोपनिषद २। 
२. सुण्डकोपनिषद १॥१६ | 


तुलनात्मक अध्ययन ६८१ 


कंसे हो सकता है ? वँंष्ण॒व कवियों के पास इसका उत्तर है कि 'सग्रुन अगुन दुई, 
ब्रह्म सहपा ।, तो ज्ञानेश्वर कहते है कि, सगुण निर्गुण दोन्‍्ही विलक्षण । ब्रह्म 
सनातन विठठल हा अभिप्राय यह है कि ब्रह्म मे ही यह शक्ति विलक्षण रूप से 
विद्यमान है कि वह सग्रुण और निर्गुण दोनो एक साथ है और जो चाहे सो स्वरूप 
धारण कर सकता है। क्योकि वह सनातन और पतित पावन है तथा ध्येय, ध्याता 
और निरंजन चित्त रूप भी है। वह कभी राम है तो कभी विठठल। अतः सिद्ध 
हुआ कि दोनो शक्तियाँ उसके सामथ्यं की ही बाते है। ब्रहमम के उभयविध लक्षणों 
के स्वरूप ये है--- 

(१) वटस्थ लक्षण और (२) स्वरूप लक्षण । 

ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त रूप हैं, तथा विज्ञान और आनन्द रूप भी । 
ज्ञान, वल और क्रिया जक्तियों से सम्पन्न ब्रह्म तो स्वाभाविक रूप से है। तटस्थ 
लक्षणों के अनुसार यह जगत्‌ ब्रह्म्म से उत्पन्न है और उसी में लीन हो जाता है और 
उसी के कारण स्थिति काल युक्त हो प्राण धारण करता है। सगुण ब्रह्म इस 
जगत्‌ के झास्त्रा, नियन्ता और भोक्ता हैं। धुक्ति और मुक्ति इनसे ही प्राप्त होती है। 
शुभ कार्यो के करने वालों का मंगल करने वाले और अशुभ कार्य करने वालों का 
अकल्याण उनका ही कार्य है। यही विराट हिरण्य गर्भ है। निगुण को परकब्रह्म 
और समग्रुण को अपरक्नह्म भी माना गया है। सृष्टि के सारे पदार्थों और तत्वों मे 
अपने से स्वतः कोई सामर्थ्य नही है। जो कुछ भी हमे प्रतीत होता है, वह केवल 
व्रहम के बल पर ही ! 


'तेत्तिरीयोपनिषद' बताता है कि “यतो वा इमानि भूत्ाानि जायन्ते यतो 
जातानि जीवन्ति, यद्‌ प्रय॑त्य भिसविशन्ति, तद्‌ विजिज्ञासस्व । तद ब्रह्मेति' । 


सारे जगत्‌ में उत्पत्त होने वाले जीवधारी उसी से उत्पन्त हो, उसी का 
आश्रय ले, जीवन धारण करते है और अन्त मे विनाशोन्मुख वन उसी मे लय हो 
जाते है। विशेष रूप से उसको जानिए, वही ब्रह्म है। छाब्दोग्य' मे सग्रुण ब्रह्म 
को, 'तज्जलानिति झानन्‍त उपासीत । अर्थात्‌ “तज्जा, 'तल्‍ल”, और 'तदन्‌' इस 
तीनो को इस संक्षिप्त रूप में समझाया गया है ।ह 


'केनोपनिषद्‌! के तृतीय खण्ड मे उमा हैमवती ने बताया कि अग्नि में न तो 


१. सकल संत गाथा अभड्भः १६६७ ज्ञानेश्वर प्र० २७६ । 
२. तेत्तिरोयोपनिषद (३॥१) । 
३. छान्‍्दोग्य उपनिषद (३॥१४४१) । 


द्घर हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


स्वत: द।हिका दाक्ति है और न तृण को उडाने की वायु में अगभूत सामथय है ।* 
अतः प्राकृतिक शक्तियाँ अपने प्रवत सामथ्‌र्य पर गयवे नही कर सकती । वाष्कलिना 
ऋषि को जब एक वार निर्गुण ब्रह्म के बारे में पूछा गया तो उन्होने मौनावलवन 
धारण किया । वृहदारण्पक” मे बताया गया हैं कि, 'स एप नेति नेत्यात्मागृद्यो 
न हियूहाय ते गीर्योन हि शीयंते संगो न हि सज्यते सितो न व्यथते न रिष्य- 
त्मेतमु हैवेते न तरत इत्यत: पापमकस्वमित्यतः कल्याण करवमित्युभे उ हैवेप एते 
तरति नैन कइताकृते तपत ॥॥? 

यह नेति नेति है, अग्राह्मय है, अशीय है, अविनागी, असज्भ अनासक्त, निर्वाच, 
मुक्त, भव्यथित, अक्षय, पाप, पुण्य से परे होने के कारण शोक हर्षादि से रहित, पाप- 
पृण्यो के फलो से भर्थात्‌ हर्ष, दु.बादि से ऊपर उठा हुआ तथा नित्यकर्म ताप रहित, 
निष्काम, अजव्द, अरूप, अगव, नकारात्मक अनादि और अनन्त होने से मन और 
वाणी का विपय नहीं बन सकता । कैनोपनिपद” निष्प्रपच ब्रहम का बडा सजीव 
वर्णन करता है-- 

यद वाचा मश्युदितयेन वागम्पुद्यते । 
तदंव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिद मुपासते ॥। * 

जोवाणी से प्रकाशित नहीं होता, किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है । 
वही ब्रह्म है क्योकि लोक इस देश कालावच्छिन्त वस्तु की उपासना करता है। पर 
वह ब्रह्म नही है। उस अचित्य, सर्वकाम परमात्मतत्व ब्रह्म को ब्रह्ममविद आत्मा- 
वेत्ता ही स्वसंवेद्य रूप मे जानता वूक्ता होगा । वह गूगे की शकरावत्‌ है। ब्रह्म 
को प्रशव रूप या ओकार रूप भी बतलाया जाता है। योग, भक्ति, ज्ञान, उपासना 
के द्वारा उस तक पहुँचा जा सकता है, तथा साक्षात्कार किया जा सकता है। ब्रह्म 
पिज्ञासु वेष्णाव भक्त कवियों ने अपने-अपने स्वप्रयत्त से तथा उसकी कृपा से उसकी 
उपलब्धि अपनी-अपनी पात्रता अधिकारानुसार कर ली है । 

भिन्न-भिन्न वंप्णवाचार्यो ने अपने-अपने सिद्धान्तों के अनुसार ब्रह्म, जीव और 
जगत्‌ तथा माया सम्बन्धी प्रतिपादन किया, जिसकी गूज उनके अनुयायियों में अपने- 
अपने ढग से प्रतिध्वनित हो उठी है । अद्वत्तवादी ब्रह्म को अभरीरी मानते है तो 
अन्य भक्त कवि ब्रहमम को शरीरी मानते है। भिन्‍नताएँ उसके ग्रुण है अतएवं सगुरझ 
ब्रहम को कुछ वेप्णवों ने माना । यह सगुण ब्रह्म अवतार विदेप भी होता है । 

१. केनोपनिषद तृतीय खण्ड । 

२ वृहदारण्यकोपनिषद (४-२२) । ग 
३. केनोपनिषद (१-४) | | हं 


तुलनात्मक अध्ययन द्फरे 


कोरी दाशनिकता का स्वरूप भक्त मे रहना असम्भव था । अत किसी न किसी रूप 
की धामिक आस्था से उसका सम्बन्ध जोड़ना भी आवश्यक सा ही हो गया । 

यहाँ हमे पुन: समस्त व॑ष्णवाचार्यो के सिद्धान्तो का निरूपण नही करना है । 
मराठी और हिन्दी के वैष्णव भक्त कवियों ने अपनी दार्शनिक धारणाएँ किस प्रकार 
बना ली थी, उसका तुलनात्मक निष्कर्ष एक सकेत के रूप में प्रस्तुत करने के लिए 
ब्रह्म विपयक कुछ संद्धान्तिक चर्चा यहाँ पर हमने कर ली है । 

हिन्दी वेष्णव कवियों पर रामानुज, वललभ, निम्ब्राकं, रामानन्द तथा 
चेतन्य मतो का प्रभावत्र परिलक्षित होता है। अतः: हम कबीर, तुलसी, सूर और 
मीरा के आध्यात्मिक पक्षो का तथा वारकरी सम्प्रदाय. ओर समर्थ सम्प्रदायान्‍्तर्गत 


मराठी वेष्णव कवियों के आध्यात्मिक पक्षों के स्वरूप का तुलनात्मक निष्कर्प 
समभने की चेष्टा करेगे । 


कबीर निद्चत रूप से निर्गुण ब्रह्मवादी है। तो ज्ञानेश्वर और नामदेव 
नाथ सम्प्रदाय के सिद्धातो से प्रभावित होकर अपनी वेयक्तिक साधना के द्वारा ज्ञान- 
भार्गी एवम्‌ निर्भुण ब्रह्मवादी प्रतीत होते है। यद्यपि ज्ञानेश्वर और नामदेव ने 
सगुण ब्रहमवाद की कतई उपेक्षा नही की है । सामूहिक-चेतना तथा समाज-कल्याण 
की दृष्टि से सगुण-विठठलोपासना का तथा नामस्मरण का विशेष महत्व इन दोनो ने 
प्रतिपादित किया । इस साधना के साधनगत मोह में फेंस कर मूल ब्रह्म का स्वरूप 
साधक न भूल जाँय, इसलिए ज्ञानमय सर्वव्यापी अनन्त को भी साग्रह समभने का 
तत्व समझाया गया है। 
तुलसी और सूरदास तथा मीरा ने और एकनाथ तुकाराम तथा रामदास ने 
सगुण ब्रहमवाद का समर्थन किया है। वेसे सब वेष्णुव कवि कम से कम एक बात 
में एक मत के है और वह है सबका “नाम माहात्म्य' में चिर-विश्वास | सग्रुण और 
निर्गुण से परे और दोनो का साक्षी इन सबके मत से “नाम” है। तुलसी तो कहते 
ही हैं कि 'अग्रुन सगुत विच नाम सुसाखी ।” एक स्थान पर तो वे नाम को ब्रह्म 
राम से भी बडा मानते है यथा ब्रह्म राम ते नाम बड़” तथा “मोरे मत बड, नाम 
दुहुते ।!” ब्रह्मम-राम मय सारा ससार है तो यह सारा जगत्‌ श्रीकृष्ण का लीला धाम 
है, ऐसा सूरदास और मीराँ कहती है। विठठलमय ससार तुकाराम देखते है, तो 
सियाराम मय जग है, ऐसा तुलसीदासजी समभते हैं। सूरदास के विचार मे जिस 
च्रहम की रूपरेखा और गुण नही है, उसको मन का आलम्बंन बनाना कठिन है । 
चंचल मन अव्यक्त पर स्थिर नही हो सकता । चक्र की तरह भटकता है, इसलिए 
सगुर द्रहमम की लीला का गान कर उसी की उपासना करना चाहिए। मराठी 
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वेप्णाव कवि एकनाथ सगुणोपासक बनकर श्रीकृष्ण की उपासना करते है। तुकाराम 
तो सगुण विट्वल को नित्य ही अपने सामने देखना चाहते है। रामदास, तुलसी 
और एकनाथ चापधारी, मर्यादा पुरुषोत्तम प्रभु रामचन्द्रजी की सग्रुगणोपासना करते 
हैं। निर्गुणा की उपासना करने वाले चाहे तो अद्वत ब्रह्म की उपासना कर सकते है 
पर तुलसी, सूर और मीरा एकमात्र सग्रुण ब्रहम के ही उपासक बनना स्वीकार 
करते हैं। सगुण ब्रह्म की ज॑सी भक्ति जिस भक्त की रही उसको वंसे ही स्वरूप की 
पहिचान रहने से प्राय. हिन्दी और मराठी वेष्णव कवियों ने राम, कृष्ण और 
विठठल की उपासना की । ब्रह्म को किसी ने मर्यादा पुरुषोत्तम के रूप मे देखकर 
सौन्दर्य, शील और शक्ति समन्वित मर्यादा पुरुषोत्तम प्रश्चु रामचन्द्र को उस पद पर 
अधिष्टित किया ) तो कोई ब्रह्म के सौन्दर्य-पुरुषोत्तम, माधुय्य-पुरुषोत्तम तथा लीला- 
पुरुषोत्तम श्रीकृष्णचन्द्र के सगुण स्वरूप का साक्षात्कार करते है। अव्यक्त निर्गुण 
ब्रह म की उपासना करने वालो ने योग और ज्ञान के साथ प्रेम भक्ति का भी समावेश 
कर एक अन्यतम विशेषता प्रकट की है। कबोर इस ब्रह्म को निर्गुण सग्रुण के 
परे बतवाकर उसका ध्यान करने में तत्पर है। कबीर स्थूल और सृक्ष्म के परे 
हताईंत बिलक्षण परात्पर ब्रहम का साक्षात्कार करते हुए, दशरथसुत राम के बदले 
अपने ही भीतर के परमात्मतत्व को आत्माराम बनाकर उसका अनुभव गूगे के गुड 
जैसा करने को कहते है। नाथ, योग, सूफी, वेदांत और उपनिषद आदि सभी मे 
वर्णित ब्रह मानुभूति का कबीर पर प्रभाव प्रतीत होता है। इसीलिए अपनी 
भक्‍्खडता से फक्कडाना ढद्भ पर श्रह मनिरूपणा वे करते है। ज्ञानेश्वर तो अत्यन्त 
उच्च कोटि की स्थिति का वर्णन ब्रह मानृभूति मे करते है, जंसे कर्पूर मे उज्ज्वलता, 
सुगंध और मार्देव तद्रू प होकर रहते हैं, वेसे दृश्य, द्रष्टा और दर्शन तद्रूप होकर एक 
ब्रह ममय स्थिति रहती है। सत्‌ चित्‌ और आनन्द ये तीन पद ब्रहम का शुद्ध द्रष्ठा- 
पन वतलाकर मौन की राह अपनाते है। अभिप्राय यह है कि परमात्मा या ब्रहम 
निखिल-निरपेक्ष होने से वहाँ सापेक्ष भाव आ ही नहीं सकता । ब्रह|म का सचिदा- 
नदमय वर्णन करने पर भी वह अपने से पूर्ण रूपेणा निरूपाधिक है। कहना न होगा 
कि नामदेव और कबीर का ब्रह म-विवेचन कुछ इसी शैली का है। ज्ञानोत्तर भक्ति 
मे प्रेम का समावेश हो जाने पर दूसरे ढड्भ का अर्थात्‌ सगुर ब्रह म का विवेचन 'सर्व 
जन हिताय' कह ज्ञानेब्वर नामदेव आदि करने लगते है । ज्ञानेश्वर के अनुसार यह 
सर्वेग्वर परब्रह म, सग्रुण-निगुणा, सूक्ष्म-स्थूल, साकार-निराकार, हृश्य-अहृश्य आदि 
सब है। उसका साम्थ्यं समर्यादा का है। अतएव यदि वह चाहे तो पत्थर की 
नौका पानी पर तैर जावेगी । मेरु मणक जैसे हो जायेगे । यह सारा वर्शांन तुलसी के 
ब्रहम सम्बन्धी धारणा से मिलता है। उनके मत मे ब्रहम राम के रोम-रोम मे 


तुलनात्मक अध्ययन रा 


कोटि-कोटि ब्रह माण्ड समाये हुए है। विधाता, शकर और हरि को नचाने वाले 
अमार्याद सामथ्यं गाली चिदानन्द, गुणवाम प्रभु रामचन्द्रजी है। नामदेव आार्तभक्त 
थे, तो ज्ञानेश्वर ज्ञानी भक्त थे । परन्तु अमयों में आतंता ज्ानेश्वर मे है, तो पदों 
में और अभज्धों मे ज्ञानोत्तर एवम्‌ ज्ञावमय भक्ति का विवेचन नामदेव भी करते है। 
परत्रह म को जानने की भावना भक्ति है तो उसकी आँखे ज्ञान है। अर्थात्‌ सग्रुग 
और निर्गण ब्रहम सम्बन्धी घारणाएँ समाव रूपेण दोनो में विद्यमान है, तो कबीर 
में भी कही-कही सगुण ब्रहम में आस्था के रूप में प्रकट होती है। पर मूलत वे 
अहती और निर्भुण ब्रहम के प्रतिपादक है । 


 एकनाथ भी सर्वात्मवादी थ्रे। अत वे ब्रहम को सब में परिव्याप्त 
देखते है। फिर भी मूलतः वे क्रृष्ण भक्त जान पडते है। श्रीक्षष्णा को 
वे पूर्ण ब्रहम मानते थे । स्पष्ट ही है उनका भुकाव सगुण स्वरूप, लीला- 
पुरुषोत्तम ब्रहम की ओर अधिक है। पर वे आचाये थे, इस नाते ज्ञानमय 
निर्मुण ज्रह मे को अवध्य जानते थे । इसीलिए उसकी अलौकिकता को दार्शनिक 
अद्वेती निरुपणो से प्रतिपादित करते हैं। बिना भाव के देव प्राप्ति असभव है । 
उस ब्रह म का हृदय में व्यान और नयनों से दर्शन और सर्वत्र उसकी व्याप्ति समझनी 
चाहिए। महावोध का भजन सद्गुर जनादेन ने एकनाथ की आँखों में ऑजा, 
जिससे उन्होंने झरीर के सभी रन्ध्रो के नेत्र से समृण सुन्दर श्रीकृष्ण की सूर्ति देखी, 
इससे उदभूत आनद से व्यापक परमात्मा का साक्षात्कार किया जा सकता है। 
सम्पूर्ण विश्वात्मक चैतन्यमय पर-बरह म का साक्षात्कार एकनाथ और तुलसी ते 
समान रूप से किया था, इस दृष्टि से दोनों का समान महत्व है। जागते, सोते 
उठते-बं ठत्ते सर्वक्ष एकनाथ को तृलसीझतु सब कुछ राम-मय दिखाई दिया है । कृष्ण 
का व्यामल स्वरूप और राम का दयामल रूप एक ही सर्वात्मा ब्रहम का अभेद रूप 
है, इस त्तथ्य को एकनाथ भली-मभाँत्ति जानते हैं। अनेकविध अनुभवों से ब्रह्म 
साक्षात्कार करने वाले एकनाथ और तुलमीदास अपरिमेय है । 


समर्थ रामदास सगुश ब्रह म-राम-रूप वर्णन मे निर्युण ध्यान का अद्वितीय 
वर्सान करते है । यह ब्रहम निरूपण एकनाथ का रामदास पर पडा हुआ प्रभाव 
है। क्वीर का आत्माराम वनना और रामदास का “वह संगुगा में निर्मुण का 
साक्षात्कार वा समान स्तर के अचुभव नहीं कहला सकते ? रामदास को प्रभु 
रामचन्द्रजी ते ही दीक्षा दी ओर उन्हें नगृण साक्षात्कार हुआ था। परन्तु शमदाम 
भी अपने दासबोध में अद्वेताश्रयी निर्गुण ब्रह म का निरूपणा करते है। यों भगवान 
के प्रत्यक्ष प्रमाण पर आश्वित रामदास की साधना होने से उनको मसगरा ब्रह्म का 


६८६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


प्रतिपादक ही माना जावेगा। रामदास के अनुसार पिंड में जीवात्मा, ब्रहमाण्ड में 
शिवात्मा, ब्रह माण्डातीत परमात्मा और सर्व उपाधियों से रहित निर्मल आत्मा है । 
अर्थात्‌ यह सब एकत्र और मिलकर ही विश्वात्मा है। परमात्मा ही एक निरपेक्ष 
सत्यतत्व है। उसे निर्गुरा, निर्मेल, निविकार, अनन्त सवाह्याभ्यतर व्यापी, निरजन 
जानिए, तथा उसका अखंड अनुसधान करते रहिए ऐसा रामदास कहते है । बिवेका- 
श्रित प्रयत्न ही रामदास का परब्रह म॒ राम है । 


सूर तो प्रत्यक्ष सगुरा ब्रह्‌ मवादी है और मीरा जैसी प्रेमिका संग्रुणणोपासिका 
है बसे ही वे पूर्णों पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण एवम्‌ माधुय पुरुषोत्तम रूप से स्वख्प साक्षा- 
त्कार करती है। उसको अविताणी, एक परम-पुरुष भी मानती है। गिरिवर- 
नागर, सौन्दयं-पुरुपोत्तम, रस-पुस्पोत्त मत झौर माधुयं-पुरुपोत्तम सूर की ही तरह 
मीरा मानती है। 


जीव, जगतूृ, साया और जीवन सम्बन्धी हृष्टिकोण का मराठी और 
हिन्दी वेष्णव कवियों का निष्कर्ष : 


ज्ञानेश्व २--- 


ज्ञानेश्वर जगत्‌ को ईब्वर से अलग नहीं मानते । नामसूपात्मक विश्व और 
ईपवर अभिद रूप है। जल और उसकी कलकल ध्वनि अभेद रूप है वैसे ही जगत 
ईश्वर का चिद्विलास है, स्फूति है। वहिन और ज्वाला-वहिन्‌ के ही रूप है तद्वत्‌ 
ईएवर और जगत्‌ ईइवर-मय है। जीवभी ईइवर-मय है अतः उसक्री अपनी स्वतंत्र कोई 
सत्ता नही है। विश्व ईश्वरमय है, पर विश्व का ज्ञान ईश्वर-न्ञान नही हो सकता । 
जीव को इसी अज्ञान से मुक्ति प्राप्त करनी चाहिए। अतः माया ज्ञानमार्ग में सश्रम 
पंदा करती है उसका मिराकरणा कर ईइवर ज्ञान प्राप्त करना जीवन का लक्ष्य होना 
चाहिए। जीव अज्ञान के कारण ईश्वर को मनुष्य रूप मानता है। व्यापक अर्थ में 
मानव से पिपीलिका तक मे ब्रह म को पहिचानना ज्ञान है। यह ज्ञान न होने से 
बधन, मोह, कर्म, जन्म मरण-चक्र आरम्भ हो जाते है । 
तामदेव-- 


नामदेव जीव और जगत को नश्वर और क्षणभगुर मानते है॥ दो दिन का 
मेहमान बिना ज्ञान के मुक्ति नही प्राप्त कर सकता । माया के कारण शब्द, स्पर्श, 
रूप, रस, गन्धादि विषयो के प्रलोभनो मे पडकर जीव वबधन मे पडने की सम्भावना 
है। अतः जीवन का दृष्टिकोश यह होना चाहिए कि इस ससार सागर मे ही रहकर 
उसके प्रति अनासक्त भाव से विवेकाश्रय से ईश्वर से तादात्म्म तथा उसका स्वरूप 
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साक्षात्कार कर लेना चाहिए। दंभ और बाह्य परिवेश से वराग्य प्राप्ति नही 
होगी । विवेक से मन को सूडकर देहभाव से मुक्ति अर्थात्‌ अहंभाव का विनाश हो 
जाता है। वासना का उदात्तीकरण होकर वुद्धि शुद्ध हो जाती है। माया के 
कारण स्वरूपवान परनारी को देखकर उसके सद्भ की वासना उत्पन्न हो जाती है, 
अतः काया और र्‌प से हीन स्त्री को पर उपकारी मानना चाहिए, क्योकि वह जीव 
को वासना के बचाती है। अपने स्वहित की चिन्ता करते हुए अज्ञान से मुक्त होना 
चाहिए। जो जीव ऐसा नहीं करते उनके लिए करुणापूर्ण वाणी मे वे केशव से 
प्राथंना करते है कि वे उन पर कृपा करे । 


एकनाथ-- 


एकनाथ मोक्षार्थ, जीव को सासारिक जीवन से विमुख होकर अपने सामारिक 
जीवन को अध्यात्मपरक बनाने का उपदेश देते है। अहृष्ट के प्रबल सापमर्थ्य का और 
काल की महत्ता का ध्यान और स्मरण रखते हुए देह विषयक आसक्ति को हटाकर 
भक्ति और विवेक के आश्रय से अपना उद्धार कर लेना चाहिए। काया, माया और 
छाया मिथ्या है, यह जीव अज्ञान के कारण नही समभता । इसीलिए नश्वरता के 
पीछे मोहवण होकर जीव यत्र-तत्र दौडता फिरता है। अपने कर्मो का बोफ लादकर 
गधे की तरह दुखमय जीवन ढोता फिरता है। जन्ममरण, गर्भवास के चक्र से वह 
निमु क्तही नही हो पाता । फजीहत होने पर भी नही चेतता | ऐसे अज्ञ जीवोके लिए 
परम कारुशिक एकनाथ कष्टी होते है और उस फजीहत की मुक्ति का अमोंध उपाय 
भी बतलाते है। यह उपाय हरि नामस्मरण करते हुए, जो जीव जिस स्थिति मे है, 
उसे ही भगवद्‌ कृपा समझकर आनन्द के साथ कालक्रमणा करते हुए पश्चाताप युक्त 
हो भगवान्‌ की कृपा याचना करते रहना ही है। विकल्प, सदेह आदि भाव-हीनता 
से उत्पन्न हो जाते है । कोरा ज्ञान भी जीव के पल्‍ले नहीं पड सकता। माया का 
प्रवल प्रभाव विषय-वासना में मिठास उत्पन्न कर जीव को अहकार युक्त कर देता 
है। अतः जीवन का लक्ष्य यह होना चाहिए कि अभ्रह भावना नष्ट हो जाय । 
आत्मन्नान से हेतु पुरस्सर श्रद्धा और आस्था से कुलाचार, वर्राश्रम आदि का पालन 
करके स्वधर्म रत होते हुए आत्म-कल्याण और लोक-कल्याण सध जाता है । ईव्वर 
कृपा प्राप्त होकर आनन्द की उपलब्धि हो जाती है। दुर्ण यों को त्यागकर सदगुणों 
का सवर्धन करना हमारे जीवन का लक्ष्य होना चाहिए यही उनका अ्रभिमत है । 
तुकाराम-- 


तुकाराम जीव को त्रहम का अज मानते है। यह जीव माया के आधीन 
है। ईब्वर माया चालक है और जगत्‌ ईब्वर का कौतुक है। जगत्‌ माशिक है, 
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जीव का अस्तित्व क्षणभगुर है। पूर्व जन्म, पुनर्जन्म, कर्म का बंधन, कर्म का फल, 
प्रारब्ध, सचित क्रियमाण को तुकाराम मानते है। उनके अनुसार ससार के सुख- 
दुख, प्रतिष्ठा देव के आधीन है । माया जनित भअ्रमात्मक ससार के मायिक प्रलोभनों 
से, तथा कर्मो की दुर्गति से बचने का एकमात्र उपाय भगवद्‌ कृपा है। अपने से 
माया जाल से मुक्त होने का सामथ्यं किसी भी जीव में विद्यमान नहीं है। अतः 
अनन्त ने एवम्‌ भगवान्‌ ने जिस प्रकार रखा हो उस में समाधान मानकर, “जाहि 
विधि राखे राम ताहि विधि रहिए! इस उत्ति को ग्रात्मसात्‌ कर लेना चाहिए । 
माया प्रसवधर्मिणी होने से अपने मोहपाण में जीव को रिक्राकर घेर लेती है । ज्ञान 
से भी माया दूर नही होती, क्योकि शुष्क वचनो से भाव उत्पन्न नही होता । माया 
तो जीव की अपने पिण्ड पोपण और स्वार्यरत ममेलों में डाल देसी है। वह नारी 
रूप बनकर भजन में बाधक हो जाती है। इस माया से मुक्त होने का उपाय अनन्य 
गतिक होकर भगवान्‌ की शरण जाना है। तुकाराम के अनुमार जीव को बद्ध, 
मुमुक्षु, साधक, और सिद्ध ऐसी चार अवस्थाएँ है। जीवन आचरणु-शुचिता, परोप- 
कार युक्त कर्म तया भगवान्‌ की सम्रुगोपासना युक्त साधना को प्रश्नव देना चाहिए । 
तुकाराम-सामुज्यता मे ही मुक्ति मातते है। जीव असली सुख पारमाधिक कर्मों से 
ही प्राप्त कर सकता है। चचल मन को भक्ति के अनुकूल बनाने से मानव विगत 
कल्मष हो जाता है। इसी से वह भगवान का प्रिय भी बन जाता है । 


समर्थ रामदास-- 


समर्थ रामदास माया को तिगुणात्मक और गरुणक्षोभमिणी मानते है। जीव 
को सावधानी बरतने वाला दक्ष और साक्षेपी होना चाहिए, तभी उसे मोक्ष मिल 
सकेगा प्रत्येक जीव मात्र भगवान्‌ के चलते-फिरते मदिर है ऐसी समर्थ की भावना 
है। इसको उपासना ही अन्तरात्मा की उपासना है। ससार नाशवानु्‌ हैं, 
अत. साधक को सरण का स्मरण रखकर अपना आत्मकल्याण ढूढना चाहिए। 
जीव एवम्‌ साधक को प्रयत्न की पराकाष्ठा करनी चाहिए और आलस्य का एक- 
दम त्याग करना चाहिए। प्रयत्न ही परमेश्वर है, यह भावना साधक की हो 
जाने पर आत्मोन्‍नति दूर नहीं। जीव का आत्मोन्‍तति का निरंचय माया के 
कारण बार-बार बिगड़ने की सभावता रहतो है, अतएवं दीन वाणी से भगवान्‌ से 
पाचना करनी चाहिए कि वह निश्चय अटल हो जाय। जीव का मन चंचल होने 
से शब्द, स्पर्श, रूप, रस गन्ध आदि के प्रलोभनो मे वह फँस सकता है, अतः उस 
पर सुसस्कार स्वयमेव ही करना उचित है। स्वात्मशिक्षा व स्व-सुसस्कार रामदास 
फी दृष्टि से जीव के कल्याण के दो अमोघ उपाय है। सासारिक जीवन, मुमुक्षु को 
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यथादिधि व यधथावत्‌ भगवाद्‌ का गुणगान करते हुए तथा उम्रमें ल्रिप्त न रह कर 
अपनाने से अपना उद्धार दूर नही जान पड़ेगा । जीव को कर्म बन्धन से मुक्ति पाने के 
लिए विवेक, सदाचार और सयम को अपनाना चाहिए । यों जगत का स्वरूप सायावी 
और स्वार्थभय भावनाओं से सम्बद्ध है, अतः इस झंसट से दूर रहकर, मरण का 
स्मरण रखकर अपने स्त्रधम में रत रहने वाला उनन्‍्तति अवश्य कर सकता है। 
जीवन के प्रति आस्था, भगवान्‌ के प्रति आस्तिकता और प्रयत्तववादिता को अपनाने 
वाला समर्थ रामदास का जीवन-विषयक हृष्टिकोश है। देह भाव अज्ञान से उत्पस्त 
होता है। ज्ञान से उसकी नश्वरता समभकर काम भावना को राम नाम से जीतना 
चाहिए। जीव, जगत्‌, माया, मुक्ति आदि सबके बारे गे मूलतः परगार्थाभिमुख 
और प्रयत्त-प्रवण करने वाला समर्थ का अध्यात्मिक पक्ष स्पृहणीय है । ग्रहस्थी क 
त्याग न कर जगत्‌ को भी सत्य मान उसकी अशाश्वतता को समझकर प्रवृत्ति परक' 
आच रण से आत्मोन्‍नति और राष्ट्रोन्‍्नति में जुट जाने का महावर उपदेश रामदास से 
दिया है। जीवन को तृणवत्‌ मान कर हिम्मत, धैर्य, विवेक और भगवान्‌ के 
अधिष्ठान से स्वराज्य की स्थापना समर्थ ने छन्रपति शिवाजी से करवाई। समर्थ 
का कर्मेयोग पारमाथिक कमंयोग है। दुखमस तथा कष्टों से भरे हुए संसार से 
डरने वाले कायर जीव या साधक समर्थ के सर्वकश साधना-प्रणाली को नहीं अपना 
सकते | गृहस्थी के दत और पारमाथिक अद्व त के काल्पनिक विरोध को मिटाने 
के लिए समर्थ ने विवेक का आश्रय लेने के लिए कहा है। यही विवेक पारमाथिक 
उन्नति से सहायक बन जाता है । 
कंबी २-- 

कबीर जगव्‌ को भिथ्या मानते है। माया को ठगिगी' और ण्गभिनत्षारिणी 
सानते है। सारे पाखण्डों की सृष्टि माया ही करती है। शेर, भग, मोह का 
निर्माण इसी का कार्य है। जगत्‌ ईदिवर कि रसरप को गे रागशकर संसार के 
आत्मकालीन, भासमान होने वाले छृपरिग शु्ों के पीछे धौड़ता है हरशका साबीर 
को वडा दुख है। यदि कर्म और जन्म-गरगा पका से छहकारा पगाहि ती गाया 
से दूर रहिए। माया को कबीर डायन एक पाहते है! सांशार मिगुल रहें कण 
विवेक वैराग्य को अपनाने का जीवन-हष्टिकोगा कबीर अफी आध्याशिक भिव्ताखों 
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है। कबीर शारीरिक दासता में बद्ध जीव का निषेध करते है। अन्ध विश्वासो से 
ऊपर उठकर ज्ञान मार्ग का अनुसरण कर स्वृतत्र विचार कर जीवन मुक्त होना 
चाहिए। वाह्य आचारो के बदले आन्तरिक सदाचारों पर कबीर का अधिक 
विश्वास है। पाखण्डी कर्मो का निषेद्य कबीर ने किया है अपनी व्यक्तिगत साधना 
को उन्नत करने वाले कर्म का तो उन्होने स्वयम्‌ आश्रय लिया था । इसलिए उन्हें 
कर्ममात्र का निषेध करते वाला नहीं समझना चाहिए । 


तुलसीदास-- 

तुलसीदास जीव को तीन श्रेणियों में विभक्त करते है। प्रथम वे साधारण 
कोटि के जीव है, जो विषय रस का सेवन करते है । दूसरे साधक की श्रेणी के 
तथा तीसरे सिद्ध पुरुष । अधिक मात्रा मे विषयो का सेवन करने वाले जीव ही 
मिलते है। जीव अपने से कोई सामर्थ नही रखता । इन्द्रियो के ये गुलाम होते है, 
अज्ञानी और बधन के फेरे में पड़े हुए भी होते हैं। जीव ईश्वर का अशझ्य होते से 
ब्रह मु का सहज सघाती भी है। अपनी उन्नति की इच्छा, मोक्ष की प्राप्ति कर 
लेने की प्रविधि जानने के लिए वह प्रयत्नशील भी होता है। जीवी के दुख का 
प्रधात कारण मानसिक रोगी होता है, जो अनेक प्रकार के मोहों में उसे उलभा 
देता है। कामक्रोधादि विकारों को जीतने वाला भक्त बन सकता है। श्रृति 
समस्त हरि भक्ति का मार्ग जीव के उद्धार का अमोघ साधन तुलसीदासजी 
मानते है। जीव माया-प्रेरक होता है। मेरा और तेरा यह विभेद उत्पन्न करने 
वाली माया है। इन्द्रियो के विषय तथा मच की दौड जहाँ तक जाती है वह सब 
भायान्तगंत है । तुलसी के अनुसार माया दो प्रकार की होती है विद्या माया और 
अविद्या माया । विद्या माया मे रचना सामर्थ्य होता है और अविद्या माया में 
सत्रतीत-स्थापन सामर्थ्य होता है। जीव को मिलने वाला दुख, पात्र तथा जन्म- 
मरण, अनेक योनियो में भटकन के लिए विवश होता आदि सब कार्य अविद्या 
मायाकृत है। इसका स्वभाव बडा दुष्ट है। अहभावना सारे दुखो का मूल है। 
ज्ञान से सर्वत्र और सब मे ब्रहम की सत्ता नजर आती है। सत्व, रज और तम 
के त्रिविध गुणों को जो त्याग सकता है वही विवेकी और वैराग्य सपन्‍्न है। माया 
प्रभु की प्रेरणा है। विद्या माया के कारण जीव शरीर बनता है। पर वह अपने 
आपको विश्वु समझता है, यही अहड्भार और अज्ञान है। अविद्या माया का ऐसे 
जीव पर. प्रभाव पड़ जाता है। तब पाप, वन्धन मे पड़ना और दुख भोगना 
पडता है। जीव इससे ज्ञान वेराग्य और भक्ति से बच सकता है। तुलसी इसीलिए 
सत्सड् साधुमत और लोकमत का समन्वय करने का उपदेश देते है । व्यक्ति अपना 
आत्म-कल्याण साधुमत से कर लेता हैं, तो सारे समाज का एवस मानवता का 


तुलनात्मक अध्ययन ६९९१ 


कल्याण लोकमत से सप्राप्त कर सकता है। लोक-संग्रह की दृष्टि से तुलसी सत्सड्भ 
पर विशेष बल देते हैं। सत्सद्भ, विवेक और वेराग्य से सप्राप्त होता है, विवेक 
वेराग्य युक्त सत्सज्ध से श्रद्धा और विश्वास युक्त अच्त'करण से नाम-स्मरण हो 
सकता है। परमार्थ के मार्ग मे नारी प्रवल और घातक अख्र है। अतः तुलसी 
पारमाथिको को उससे सदा सावधान रहने के लिए कहते है। भक्ति भी प्रयत्न 
साध्य नही है। वह तो ईब्वरी कृपा पर निर्भर है। भक्ति से ही मोक्ष मिलता है । 
श्रेय और अप्रेय का ग्रहण अश्वेय और प्रेय का त्याग विवेक ही वेराग्य युक्त हो 
सिखाता है। इसी से हम ईश्वरी-कृपा के पात्र बनते है । वह अनायास ही वरबस 
प्राप्त हो जाती है । 


सुरदास-- 


सूरदास के मतानुसार जीव गोपाल के अण है। जीव साधारणतया माया 
से आवृत्त ही वे मानते है। सूरदास के अनुसार शुद्ध जीव नित्य लीला से सम्बद्ध 
है नित्य जीव सांसारिक अर्थात्‌ लौकिक क्षेत्र मे बहुत रूप से पाये जाते है, -और 
वद्ध अर्थात्‌ अज्ञानी जीव अविद्या माया से अपने स्वरूप विस्मृति का कारण वन 
जाता है। इस दुर्गति से छुटकारा केवल भगवदीय कृपा पर है। वंसे तो माया, 
जीव, जगत्‌ और अविद्या अर्थात्‌ अज्ञान सम्बन्ध सिद्धात वेदान्तानुमादित सर्वे 
साधारण रूप में कम या अधिक मात्रा में सब मे मिलते है उसी तरह सूरदास के 
द्वारा अभिव्यजित साहित्य मे मिल सकता है। इसे शद्धूराचार्य का अप्रत्यक्ष प्रभाव 
भी कहा जा सकता है। अज्ञानी जीव में देहाभिमान रहता हैं, तो ज्ञानी जीव में 
एक रसता रहती है अत. वह एक मात्र गोविन्द नामस्मरण को ही अपनी उन्नति 
का साधन मानता है। भाग्य या अदृष्ट की प्रबलता को सूर मान्य करते है। इसे 
ही कर्म गति कहा जाता है । अनेक योनियो में भ्रमण करना तथा अनेक देहो को 
घारण करना जीव के कर्मो पर अवलंबित है। वंसे जगत्‌ को भी भगवान्‌ का 
बनाया हुआ सूरदास समभते है जो शजुद्धाहइत दहशंन के अनुसार उचित ही है। 
भगवान्‌ की यहच्छा से ही ससार निर्मित हुआ जो भगवान्‌ की क्रोड़ा-स्थली है । 
अत: यह भी हरिरूप है। मन जब तक कृष्ण में नही रत हुआ तब तक इसे 
माया कृत ही मानना चाहिए । संसार को सूरदास ने सेमल के समान और जीव को 
उसके स्वर॒प पर मुग्ध हुये हुए तोते के समान माना है! यह मिथ्या भास प्रकट 
हो जाने पर पछताना पड़ेगा । इसीलिए सूर साधक को चेतावनी देते है। माया 
को सूर भी त्रिगरुणात्मिका ही मानते है। इससे छुटकारा भगवान्‌ की पृष्टि अर्थात्‌ 
अनुग्रह से ही सभव है । जीव चेत्तन्य सहित है तो माया चैतन्य रहित । संसार 


६६२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


« का सत्य प्रतीत होना भगवान्‌ की माया का परिणाम और प्रभावोत्पादिता है । 

भगवान्‌ कृष्ण की अगम्य माया को कौन जान सकता है ? 

भगवान्‌ के गुणानुवाद मे लीला गान करने मे उसका रसानन्द लेने मे ही 
जीव का मोक्ष है। सायुज्य मुक्ति ही सूर के अनुसार उच्चकोटि का मोक्ष है। वंसे 
चारो मुक्तियो का सूर ने अनुभव लिया है। रसरूप, रस-पुरुषोत्तम भगवान्‌ का 
अज्भु बन जाना ही सूर के जीवन का लक्ष्य या दृष्टिकोण रहा है। क्ृष्णलीला मे 
प्रवेश और उसका आनन्द ही जीवन का चरम लक्ष्य होना चाहिए। आध्यात्मिकता 
से रास के रहस्य को समझता और महाभाव प्राप्त करना उच्च कोटि का पुरुपार्थे 
है। सूरदास ने अपनी पात्रता और अधिकार से इसे पुष्ट कर प्राप्त कर लिया था । 
मीरॉ-- 

मीरों की भक्ति भावना दापत्यरति' और प्रेम के मतवालेपन से परिपूर्ण होने 
से नाम-सद्भीतंन और अपने प्यारे सावले कृष्ण से प्रशय-निवेदद और विरह॒व्यथा 
का अभिव्यजन ही उनके पदों मे देखने को मिलता है। उनके मत से परम-पुरुष 
पुरुषोत्तम एक मात्र श्रीकृष्ण ही है, अन्य सारे जीव र्त्री रूप है। प्रकृति जड होने से 
अज्ञान और मोह जनित और मिथ्या बातो को सत्य समभने का प्रयास जीव कर 
सकता है, वे लौकिक मोह मे कदापि नही फंसी । सदा ही अलौकिक और उदात्त 
प्रेम से मस्ती मे मग्न रहकर अपने प्रियतम को--श्रीकृष्ण को उन्होने पा लिया। 
अनेक जन्मों की साधिका तथा अनुरागिनी उपासिका बनकर पूर्ण समपंण कर अपने 
प्रिय श्रीरणछोडजी मे ही वे समा गईं । सारूप्य मुक्ति उन्हें मिली है। भीराोँ को 
भक्ति की साकार प्रतिमा कह सकते है यही सम्भवत. उनके मत से जीवन की 
सार्थकता है। लोक-लाज को तजकर कृष्ण प्रेम की एकमात्र अधिकारिणी मीरा 
बनी है। लौकिक पदार्थों के प्रति मीराँ को कोई मोह नही है। अत उसने कर्म 
बंधन से ऊपर उठकर अपना जीवन असीम सौन्दय पुरुषोत्तम पर न्‍्यौछावर कर 
दिया था। मीरा मे प्रेम का भावोन्मेष तथा भावावेश अपने अत्युच्च स्तर पर पहुँच 
गया था। श्रीकृष्ण में इतना एकाशी प्रेम बहुत दुलंभ है। गोपी भाव की तरह 
इसे मीरा-भाव भी कहा जा सकता है । 


वष्णव भक्ति के विविध पंथ और पद्धतियों का कारण तथा उद्द ब्य क्या था ? 
तुलनात्मक निष्कर्ष के रूप सें : 

मराठी और हिन्दी के वँष्णुव कवियो ने जो आध्यात्मिक विचार-घारा एव 
सिद्धातों का विवेचन किया है, उसको निष्कर्ष र॒प मे हम देख ही आये है। भक्ति 
करने का उद्देश्य व्यक्तितत और सामाजिक दोनों प्रकार का था, ऐसा हम 
निश्चित कह सकते है। भक्ति व्यक्ति के विकास का और आत्म-कल्याण का एक 
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सर्वोत्कृष्त साधन है । वह ज॑से व्यक्ति के लिए आत्मोन्नति का मार्ग खोल देती है, 
बसे ही समाज, राष्ट्र एवम्‌ मानवीय गुरों का प्रकर्प रपेण सामूहिक कल्याण के 
लिए भी पथ प्रशस्त कर देती है । इस ससार के चेतत जौर सत्य तत्व के साथ 
अनुरक्ति करना ही भक्ति है जो मानव को मन, बुद्धि और हृदय से इस परमत्तत्व को 
जानने और उसके समकक्ष उच्च स्तर पर अपने आपको ले जाने में सहायक हुई 
है । सगुण भक्ति को विज्ेप र॒प से बहुत अझो मे मराठी और हिन्दी के वेष्णव 
कवियो ने प्रश्नय देकर अपने-अपने उपासना मार्ग की साधना की है। इसका प्रमुख 
उद्देष्य है जीव और जगव्‌ की सत्यताकों समभना तथा मायावाद से अर्थात्‌ अआ्रान्ति से 
मुक्ति। जीव और ब्रहम का अभेद तथा सर्वेत्र एक ही सत्य के दर्शन ये भी अन्य 
उद्देश्य जान पड़ते है। समन्वय की भावना से प्रत्येक युग के लोक प्रचलित विश्वास 
को तथा युगधर्म को अपनी-अपनी पद्धति से अपनाकर वैष्णव भक्तो ने मानवता की 
एक बहुत बडी सेवा की है। भगवान्‌ से मानव मात्र क्रो मिलाकर मानकत्व को 
अपूर्व प्रतिष् प्रदान कर दी है। 


वाल्मिकी-रामायण, अध्यात्म-रामायण, हरिवच्-पुराण, ब्रह मर्ववर्त-पुराण 
व्रह मसूत्र, भागवत-पुराण, नारद-भक्ति सूत्र, शान्डित्य-भक्तिसूत्र, महाभारत, 
नारायणीयोपाख्यान, श्रीमद भगवद-गीता, उपनिषद साहित्य और वेद ये सारे ग्रन्थ 
मराठी और हिन्दी वंष्ण॒व साहित्य के आधारभूत ग्रन्थ है जिनसे प्रत्यक्ष अप्रत्यक्ष 
पद्धति से भक्ति के तत्व इन साधकों ने लिये है। इन साथको ने भक्ति की 
आवश्यकता जीवन में इसलिए अनुभव की थी, जिससे उनका आत्मकल्याण हो जाय 
तथा भगवान्‌ से उनका साक्षात्कार हो जाय । इनमे भक्ति की दाशनिकता पार- 
माथिक सिद्धान्तो पर आधारित थी। भक्ति की भावुकवा भगवान्‌ से स्वरूप सम्बन्ध 
जोड़ने के लिए और हृदय प्रधान प्रवृत्तियो की उदात्तता एवम्‌ चित्तशुद्धि के लिए 
अनिवार्य थी। भक्ति की बौद्धितता भगवद विषयक ज्ञाच के लिए तथा सत्य के 
तत्व की जानकारी के लिए आवशध्यक थी । 


भज अर्थात्‌ भजना से भक्ति गब्द बना है। ऐहिक जीवन मे तो इसकी 
आवश्यकता नहीं रहती, पर दिव्य और अलौकिक एवं पारलौकिक जीवन में इसकी 
आवध्यकता बराबर बनी रहती है । मराठी और हिन्दी वंप्णव कवियों ने इछसे 
अनुभव किया था । नारद इसको परम-प्रेम र॒ृुपा और अमृत स्वरपा मानते है । 
इसको उपलब्ध कर मनुष्य तृत्त और सिद्ध हो जाता है। भगवान्‌ को प्राप्त करने के 
कर्म, ज्ञान, योग और भक्ति ये चार साधन प्रमुख माने गये है। सहज सुलभ और 
सावंजनीन होने से इसे राजमार्ग के र्‌प में सब ने स्वीकार किया । धर्म से भक्ति का 
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महत्व विशेप है। भक्ति हृदय का और मन का भाव है। वह सहेतुक, निर्हेतुक 
और मोक्ष प्राप्ति के लिए की जाती है । इन वंष्ण॒व कवियों ने आगे चलकर भक्ति 
को रसत्व भी प्राप्त करा दिया। भक्ति सकाम और निष्काम दोनों प्रकार की 
होती है । 

वेष्णव श्ास्त्रकार भक्ति के पाँच प्रकार के स्थायीभाव बतलाते है, शान्ति, 
प्रीति, सख्य, वात्सल्य और माधुर्य । इनसे ही आगे चलकर पाच रस उत्पन्त हो 
गए। वे ये है--शान्‍्त, प्रीति, सख्य, वात्सल्य, मधुर या उज्ज्वल रस । भगवान्‌ से 
व्यक्तिगत प्रिय सम्बन्ध प्रस्थापित हो जाने पर उसे दास्य भक्ति भी कहते है। विनय 
भाव से की गई भक्ति दास्य भक्ति है। इसके अतिरिक्त प्रमुख रुप से सख्य भक्ति, 
वात्सल्य भक्ति, और मधुरा भक्ति को मराठी और हिन्दी के वैष्णव भक्तों ने 
अपनाया है । 


भक्ति का प्रयोजन--- 


वेष्णव साधना में साधक वा भवत परोक्ष शक्ति की खोज में लगा रहता 
है। श्रद्धा और विश्वास के साथ भगवान्‌ की स्तुति और प्रार्थना भक्त किया करता 
है। इसका प्रयोजन यह है कि भक्त ससीम हैं और भगवान्‌ असीम । अत जीव 
प्रभु कृपा से पाप-प्रक्षालन करे और पुण्यो का अर्जन करे। कर्म स्वातंत्र्य होने से 
ससीम साधक पाप और प्ृण्य का भेद नही जानता । अत भगवान्‌ से प्रार्थना कर 
वह इसका भेद जान लेगा । मानव की दानवी और देवोपम प्रवृत्तियों में से वह 
दानवी प्रवृत्तियो का दमन करे और देवोपम प्रवृत्तियो को सतत जाग्रत रखे, यही 
प्रयत्न भवित करने वाले साधक का रहता है। कह सकते है कि भक्ति से आत्म 
तत्व की प्राप्ति और आनन्द की उपलब्धि होती है। इसे जीवन का चरमोत्कर्प भी 
मान सकते है। प्रत्येक साधक अपनी पात्रता और अधिकार तथा अवस्था के 
अनुसार भक्ति की साधना मे प्रवृत्त होता है। साधना का आरम्भ जो साधक जिस 
अवस्था मे है वही से आरम्भ होताहै । पर उसे आगे चलकर उन्नति करने की 
आवश्यकता वनी रहती है। इस उनन्‍नत्ति का मार्ग बतलान वाले त व को भुरु 
कहते है । 

भारतीय साधना में ग्रुरुका महत्व प्रतिपादित है। ग्रुरु को साक्षात्‌ 
परत्रह म वतलाया गया है। वेष्णव साधको ने ग्रुरुका महत्व समझा है। गुरु- 
गोविन्द से मिलाता है। कबीर, तुलसी, सूर और मीरा तथा ज्ञानेश्वर, 
नामदेव, एकनाथ, तुकाराम और रामदास ने गुरुकी महिमा का वर्णान किया है। 
गुरु, अविवेकी-साधक को ज्ञानाजन देकर विवेकी बना देता है। भवित का सुरमा 


तुलनात्मक अध्ययन घ६५ 


साधक की आँखों मे लगाकर भक्त को सत्‌, चितु और आनन्द की त्यी का महत्व 
समझा देता है। स्पष्ट है कि भक्ति का प्रयोजन असत््‌ का विनाश और तम अर्थात्‌ 
अज्ञान से मुक्ति और अमृत तत्व की उपलब्धि है। भागवत और भगवद्‌ गीता में 
ज्ञान, कर्म और भक्ति की साधना-त्रयी का वर्णन है। मानव की असली प्रतिष्ठा 
इस साधनात्रयी को अपनाने में है। यही वैष्णव भक्ति-क्षास्त्र का सकेत है। इस 
सकेत को समक्कर जानाश्रवी एवं ज्ञानोत्तरी भक्ति की प्राप्ति हो जाती है। यही 
रामानुगा में परिणत होकर रसमय बना देती है । 


सद्भुरु महात्म्य -- 


गुर का महत्व मराठी और हिन्दी वेष्णव भक्त कवियों मे बराबर विद्यमान 
था। सदयुरु के कारण आध्यात्मिक उपलब्धि हो जाती है। हिन्दी और मराठी 
वेप्ण्व भक्त कवियों ने भी ऐसी उपलब्धियाँ कर ली है। एक प्रसिद्ध संस्कृत 
ब्लोक है । 


'गुरुत्रह्मा गुरुविष्णु: ग्रुरुदवो महेश्वरः। 
गुरुसाक्षात्‌ परव्रह्म तस्से श्री गुरवेनसः 


जिष्य मे, साधक में या भक्त में जो कमियां होतो हैं, अथवा जिन आध्या- 
त्मिक गुणों का साधना की दृष्टि से अभाव रहता है उत्तकी पूर्ति वा उन गुणों का 
प्रादर्भाव साधक में निर्माण करने का काय॑ प्रेम से. ग्रुद ही करता है अतः गुरु को 
ब्रह्मा कहा गया है। शिष्य में तमोगुण का या आयसयुरी प्रवृत्तियों का पूर्ण रूप से 
विनाज्ञ करने का कार्य गुर को क्रोध से भी कभी-कभी करना पडता है। अत. वह 
शित्र या महेब्बर कहा गया हैं। शिप्य की गलतियों को उदार दृष्टि से और वात्सल्य 
भाव से क्षमा कर उसको सत्‌ का पथ बतलाना एवस्‌ उसको सात्विक बनाने का 
कार्य सदगुर का है। अत* वह लोकपालक विष्णु स्वरूप भी माता गया है। साधक 
का साध्य भगवान्‌ का स्वरूप-साक्षात्कार है। पर भक्त और भगवान के वीच का 
अन्तर कम करना, ज्ञान के प्रकाश से अज्ञान को तिरोहित करना, जीवन के कछत्रिम 
ओर मायावी ब्यामोहों का निर्मूेलन करना तथा अमरत्व का प्रस्थापन करना ईइवर 
की सत्ता और अस्तित्व में श्रद्धा और विश्वास का जागरण करना आदि ये सव गुरु 
के कार्य है। मराठी और हिन्दी के वेष्णव भक्त कबियों को अपने-अपने सद्युरु की 
प्रतिष्ठा स्वीकृत है तथा उनको अपने गुर का ऋणा भी मान्य है । इसलिए अपने-अपने 
सदयुरु के प्रति वे कृतन्ता-ज्ञापत भी करते है। उनका यह कार्य सर्वधा समीचीन 
और इलाघनीय ही माना जावेगा | 
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ज्ञानेश्वर और कवीर को अपने गुरु के प्रात अपार श्रद्धा है। अत्यत 
विनम्रता और सदुभाव एवम्‌ समादर से दोनो अपने सद्गुरु के प्रति अपनी आस्था 
और वबदना प्रकट करते है । कबीर के लिए तो ग्रुरुऔर गोविन्द समान लगते है । 
फिर भी वे गोविन्द को प्रत्यक्ष प्रदत्त करने वाले ग्रुह पर अपने श्रापको न्‍्योौछावर 
करते है। बानेब्बरी अर्थात्‌ भावार्थ-दीपिका में ज्ञानेग्वर अनेक स्थानों पर अपने 
गुरु निवृत्तिनाथ के प्रति आदराजलि समर्पणा करते है । 


निगुरे नामदेव की फजीहत वष्णत्र भक्त मण्डली मे विशेष प्रसिद्ध है। परन्तु 
विसोंवा खेचर से ज्ञान-दीक्षा मिल जाने पर नामदेव का महत्व बहुत वढ जाता है। 
सगुण-साधना का महत्व समझने पर सिद्ध भक्त नामदेव भगवान्‌ के सर्वव्यापकत्व का 
रहस्य जानकर नाम-सकीतंन करते हुए भागवत्र धर्म की पताका पजाब जेंसे सुदूर 
प्रान्त में प्रस्थापित कर फहराते है। भक्ति तत्व का प्रचार वे जन-भापा में अर्थात्‌ 
ब्रज-भाषा मे करते है। क्‍या यह कम सराहनीय कार्य है। निर्गुण और सग्रुण 
साधना में परिपक्व नामदेव को इसीलिए कबीर ने भी समादर की दृष्टि से 
देखा । 
शिष्य-प्रबोधन में समर्थ सद्गुरु जनाद॑न स्वामी परम कारुणिक सन्त एकनाथ 
को पात्रतम शिप्य बताकर आदर्श भागवत भवत के बौद्धिक, मानसिक और हृदय- 
पक्ष की सभी प्रवृत्तियो सहित एक आदर्श ग्रहस्थ और सत्र का सन्तुलित व्यवितत्व 
उन्हें प्रदान कर देते है । जगदू्‌ वरेण्य तुलसीदास, महामोह तम-पुज को नष्ट करने 
वाले वचनो का प्रभाव जिनकी वाणी में है, ऐसे क्ृपा-सिन्धु नररूप हरि आर्थाव्‌ 
सरह॒यानद का आस्था और श्रद्धानत हो स्मरण करते हैं। महात्मा सूरदास तो 
गुरु और भगवान्‌ श्रीकृष्ण चन्द्र मे अभेद मानकर भगवान्‌ की लीला गान मे प्रवृत 
हुए हैं। तुकाराम, रामदास और मीराँ के साधना रक्त जीवन में ग्रुरु का महत्व 
स्थान-स्थान पर प्रतिपादित है। तुकाराम को स्वप्न में वाबाजी चंतन्य ने 
रामकृष्णहरि' यह मत्र दिया था। मीरा को भी सत्य का दर्शन सदगुरु के द्वारा 
सप्राप्त हुआा था, एवम्‌ एक अनमोल वस्तु उन्हे सदगुरु ने प्रदान की है ऐसा वें 
कहती हैं। तुकाराम को पुन. सदगुरु नहीं मिलि इसका अपार दुख है। समर्थ 
रामदास भी अपनी गुरु परम्परा देकर अपने गुरु के प्रति अपनी छृतज्ञता का ज्ञापन 
करते हैं । 
इससे साररूप मे एक वात स्वतः सिद्ध हो जाती है कि पारमार्थिक आत्मो- 
न्तति में एवम्‌ राष्ट्रोन्नति में सदगुरु का श्रे पत्व एक चिरतन तत्व है। भक्ति करने 
वालो के लिए तो इसका एक अपार महत्व है ही। आध्यात्मिक परिपक्त्रता से 
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आत्मकल्याश और लोक-कल्याण अर्थात्‌ आत्मोन्‍नत्ति राष्ट्रोन्नति ये बरावर कर सके 
है। जिन भक्ति पद्धतियों को इन मराठी और हिन्दी बेष्णाव भकत-कवियों ने 
अपनाया उन्हे अब हम देखने का प्रयत्न करेने । 

मराठों और हिन्दी वेष्णव कवियों की भक्ति पद्धति एवम्‌ साधना प्रणालियाँ 
और उनका महत्व--- 


तुलनात्मक निष्कर्ष के रूप सें--- 

मरागे के वेष्णव भक्त ज्ञानेश्वर, नामदेव, एकनाथ, तुकाराम और समर्थ 
शमदास तथा हिन्दी के वैष्णव भक्त कबीर, तुलसी, सूरदास और मीराँ ने भक्ति 
योग का चरावर प्रश्नय लिया है। यह भवित्-सावन-गत और भाव-ग्रत इन दो पक्षों 
से हमारे सम्पुख प्रदर्शित हुई है। इसका एक आचरणा-पक्ष और दूसरा ध्यान-पक्ष 
हैं। निष्काम कर्म करते हुए, अहिंसा, सत्य, अपरिग्रह, आस्तिकता, सत्सज्भ का 
आचरण में जागरूकता से और बुद्धि पुरस्सर व्यवहार करते हुए इन वेष्णव कवियों 
ने अपनी अपनी पात्रता मुरुषदेश और मार्गदर्शन से बढ़ाई । अधिकार सम्पन्नत्ता 
प्राप्त करने के लिए स्व्धर्म रत रहकर कतेंत्य बुद्धि से भगवद्‌ प्राप्त्य्थ नामस्मरण, 
सड्डीतेन को नित्य और नेमित्तिक रूप मे अपनाया | अपने गुरु से प्राप्त मत्र-जप और 
नाम-जप के साधन से अपने मन में दिव्य आनंदावस्था को जागृत कर लिया । यह 
भावावस्था उच्च कोटि की आध्यात्मिक उपलब्धि मानी जायगी। वाम-स्मरण से 
त्तामी तक पहुंचने का सोपान इन वेष्सुव भक्तों के हाथ आ गया। भक्ति-साथना 
में नाम माहात्म्य की गरिमा सर्वोत्कष्ट मानी गयी है । कलियुग मे नाम का महत्व 
भी अधिक है। नाम रूपात्मक जगत का रचयिता परब्रह्म परमेदवर का ताम-स्मरण 
उस भाव को भक्‍त में हृढ कर उसके सद्धूल्प में बल देता है। भक्‍त नाम लेने के 
पूर्व प्रतिकूल का वर्जन कर अनुकूल का सड्धूल्प कर भगवान्‌ का नाम भाव से लेकर 
रूपात्मक सत्ता में उसे प्रतिष्ठित करता है। यह उसकी श्रद्धा का विषय है। अत. 
नाम-रूप भाव में और भावरूप परमात्मा मे लय हो जाते है । भाव के सहारे अपने 
आपको परमात्मा मे लीन करता ही नाम-स्मरण है। किन्तु ऐसा नाम-स्मरण 
हो पाना एक कठित कार्य है। इसीलिए नियमित रूप से उपासना व साधना करनी 
पड़ती है जो एक देनदिव ससकार बन जाता है। इसी अनन्यता से नामस्मरख 
करते वाला नाम और नामी मे अभेद देखता है । 

भगवदगीताकार कहते है--- 

अनन्याश्चिन्तवश्तोमामु जया: पयुं पासते ॥ 
तेषामु नित्याप्ति युक्तानाम योग: क्षेम्ं वहाम्यहम, ॥॥* 

प्‌, श्रीमद भगवदगीता, ६२२२ 
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इस प्रकार अहनिश अनन्य होकर जो मेरा नामस्मरण करते है, उनका 
योगक्षेम मैं चलाता हुँ। श्रीकृष्ण के इस आइवासन का सभी वष्णव भक्तों ने 
यथावत्‌ परिपालन किया है। इसलिए मराठी और हिन्दी वैष्णव कवियों ने नाम- 
माहात्म्य गाया है और स्मरण कर वे भक्ति के पात्र और अधिकारी “बन गये है। 
ध्यान पूर्वक भक्ति करना ही राजयोग है | ज्ञानेश्वर ने इसे सराहा तथा तुलसी 
इसकी प्रणमा करते है। कबीर, नामदेव, रामदास, तुकाराम, सूरदास, मीराँ और 
एकनाथ सभी नाम-स्मरण और हरि-सकीर्ततन कर तर गये है । अत. इस चीज को 
कौन मिथ्या मान सकता है ? मन को उस परम चैतन्मय के साथ सम्बद्ध करने के 
लिए और अन्य कोई साधन नही है। अजु न ने श्रीकृष्ण को इसी से वश में किया 
था। शबरोी के बेर इसी के कारण राम ने चखे थे । एकनाथ के यहाँ श्रीखजञ्या 
बन इसीलिए श्रीकृष्ण उन पर अनुग्रह करते रहे । रघुनाथ के हस्ताक्षर इसीलिए 
तुलसी की विनय पत्रिका पर हुए। मीरा के प्रभु गिरधारी” इसीलिए उनके 
वालम बने । इसीलिए कबीर ने राम की वहुरिया बत कर उनको अपना प्रिय 
बनाया । नामदेव पर, विट्ठल की इसी से सदा कृपा होती रही । तुकाराम के 
श्रभड़ो मे और सूरदास के पदों मे इसीलिए तन्मयता है और भगवान्‌ ग्रुणानुवाद 
का यथार्थ लीला-रहस्य और अड्भून हो सका है । दोनो इसलिए सम्रुण स्वरूप 
साक्षात्कार करने में सिद्ध बन सके है । 

भक्ति में भक्त का अहभाव विसर्जन एक अनिवार्य कर्म है। भगवान्‌ के 
प्रति शरणागत्ति, आत्मनिवेदन, अनन्य भाव से आत्म समर्पण आदि कार्य भवक्‍तों 
ने किये है । आत्मा गौर परमात्मा के सम्बन्ध की प्रथमावस्था इसकी जिज्नासा है । 
अपने उपास्य का स्वरूप उतकी जानकारी; ज्ञान और पहिचान जिज्ञासा के अन्तर्गत 
आने वाले विपय है। इसके वाद की सीढी ममत्व अर्थात्‌ भक्त की भावना के 
साथ घनिष्टता एवम्‌ परिचय वृद्धि गत होने की है। प्रभु रामचन्द्रजी का मैं दास हूँ, 
यह तुलसी का भाव और प्रभु समर्थ रामचन्द्रजी है, अतः मेरी ओर वक़ दृष्टि से 
कौन देख सकता है यह रामदास की आस्था तथा इसी तरह की अन्य मराठी और 
हिन्दी वेष्णाव भक्त कवियों की भावनाएँ इस द्वितीय कोटि की अवस्थान्तर्गंत आने 
वाली वाते हैं। इन भावनाओं से भवत भगवान्‌ के निकट पहुँचने का मार्ग और 
अधिकार पा लेता है। तुकाराम, सूरदास, कबीर, एकनाथ, ज्ञानेश्वर, तुलसी 
दास, मीरा और नामदेव इस अधिकार को प्राप्त कर भगवान्‌ रामचन्द्र भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण चन्द्र और विठूठल का नैकस्य पा गए । इसके वाद भक्त भगवान में डूब 
कर महाभाव युक्‍त होकर तद्रूप हो जाता है। ऐसा माधुयं भाव कबीर, मीराँ, 


सूर, तुकाराम आदि में उपलब्ध हो गया है । 
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शक्ति करने वाले वैष्णव भक्तों में सामान्यतः अनासक्तिपूर्ण कर्तव्य कर्मे- 
तत्परता और प्रवृत्ति मूलक भगवद्‌ भर्ति पाई जाती हैं। आत्मा के जेमरट्व की 
थे सारे वेष्णव कवि उच्च स्वर से घोषणा करते है । स्व कर्म परायर वर्कर 
व्यविंत और समाज के मनिकम्मेपन को तथा मिराशों को नश्कर ईन वैष्णव कवियों त्त 
दोनो को आश्वासन और क्रियाशील बनोया है । मराठी और हिन्दी के ईगे वैष्णव 
साधकों का यह एक महात कार्य है । अनासविंत की सह पूर्ण परिपाकत हो जाता छ्ठै 
कि भवत केवल भर्वित ही मुख्य मानें लगता हैं । 

भक्ति करते से फलाकी्ली अनायास  छँट जाती है। सर्वे को. कर्मफल 
याने की इच्छा छोड़कर कर्म की ओर अग्रसर होना चाहिए यही इनकी भवित का 
निवेदन है । वैष्णवी भवित प्रवृत्तिपरक हैं । भीताकार का भी यही आदेश था। 
आगे चलकर सामाजिक कल्याण और हित की ध्यान में रखकर भक्ति भावना में 
अहिसा, भ्रपत्ति, परोपकार,करुणा'शील जैसे तत्व आकर मिल गए । इसे हम भागवत 
की देन मान सकते है। इसमे निवृत्ति परक भक्ति को भी भेंश्ैंस मिल गया । 
लिवृत्तिपथ की उपदेश भागवती भक्ति ने देकर संसार की असारता, चर भगुरता 
की ओर संकेत किया | धार्मिक क्षेत्र में एक घरातल पर आकर सारे भक्त एक ही 
है, फिर वे किसी वर्ण, जाति या भदेश के क्यों न हो हें भावना टेढमूल होती 
गयी । इसका परिणाम समन्वयवादी, मानवी और उदार दृष्टिकोण को अपनाते हुए 
भवित को सर्वोपिरि माना गया । 


भक्ति मन्दाकिनी के पवित्र जल से वैष्णव आचार्य हिन्दी मराठी के वष्शव 
भबत कवियों नें अपने आपको पवितन ते किया ही, परच्तु कोटि-कोर्टि मनुष्यों के 
कल्याण का प्रशस्त राजपथ भी देशी भाषाओं में मी मकत छपे से खोल दिंया।) 
यहाँ पर इस बैष्ण॒वी भवित हीरो जो महान कीय्ये हंगी उसका सास्क्ृतिक और 
सामाजिक महत्व अत्यत गौरव की वस्तु है। राष्ट्रीय अम्यदय में भीर आध्यात्मिक 
उस्नति में इस भक्ति-धारा ने जो सहायता प्रदान की वह अंविस्मरणीय चीज है । 


यह भक्ति भ्रयत्त साथ्य होते पर भी ईइवरीय कृपा पर भी निर्भर है । 
अक्ति और भक्तों के प्रकार: 

बैष्णवी भक्ति दो प्रकार की है--(१) परा और (२) गौणी। गौणी 
अक्ति के भी तीन अकीर है--(*) सात्विकी अर्थात कर्तव्य कर्मानुरूप की जाने 
बाली भगवाव्‌ की भर्वित । (२) राजसी अर्थात्‌ किसी विशिष्ट कामना से की जाने 
वाली भक्ति और (३) तामसी अर्थात्‌ किसी दूसरे की नुकसान पहुँचाने के उद्देश्य से 
की जाते वाली भर्त्ति | अवत भी-आर्त,जिज्ञासु, अर्थार्थी, और ज्ञानी ऐसे चार कोटि के 
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माने गये हैं। पराभक्ति गौणी भक्त से श्रेष्ठ मानी जाती है। इसमें भक्त 
सर्वात्मना अपने आप को भगवान्‌ मे लीन कर देता है । 


बसे भवित के नौ प्रकार माने गए है, जो नवधा भक्ति कहलाती है। अपने 
उपास्य के गुणो का श्रवण, कीतंन, स्मरण, चरण सेवा, अचेन, वदन, दास्य, सख्य 
और आत्म निवेदन ये भाव आते है। इसके अतिरिक्त प्रेम-लक्षणा और पराभक्ति 
को मिलाकर एकादश विधाए भक्ति की हो जाती है। भागवती-भक्ति प्रारम्भ से” 
ही सगुणोपासना को प्रश्नय देकर चली है । अन्य पदार्थो के ग्रुणों से विहीन होने के 
फ्रारण निर्गुण-भक्ति और अपने ग्रुणो से युक्त होने के कारण वह सग्रुण-भक्ति 
कहलाई ।* 

प्रायः मराठी और हिन्दी के वष्णव भक्त अपने उपास्य के सग्रुण रूप को 
लेकर भवित क्षेत्र मे आगे बढ़े । राम के मर्यादा पुरुषोत्तम रूप को सगुण भक्ति का 
स्वरूप मान दास्य भक्ति को अपनाकर भक्‍त प्रवर गोस्वामी तुलसीदासजी, एकनाथ 
और समर्थ रामदास ने अपनी भक्ति एवं साधना प्रणाली को चलाया और जन- 
भाषाओं मे राम-भवित का प्रचार कर जीवन में व्यक्ति के कल्याण का और समाज 
के कल्याण का पथ प्रशस्त कर दिया। जनता में जीवन के दोनो क्षेत्रों के आदर्श 
मर्यादा-पुरुषोत्तम राम मे आकर केन्द्रित हो गये । इसमे आत्मनिवेदन और शरणा- 
गति का भाव भी सन्निहित है । भगवान्‌ के आगे पराकाष्टा पर पहुँचा हुआ, देय 
निवेदित कर आस्तिकता और विश्वासयुक्त अन्त.करणा से प्रभु राम के सामथ्ये मे 
श्रद्धा बढी और लोक-मगल को स्थापना हुईं तथा विपत्ति मे सहायता का आश्वासन 
देने वाले अवतारवाद की प्रतिष्ठा भी इसमे मडित हो गई। उत्तर भारत मे और 
महाराष्ट्र मे इस राम-भक्ति ने जनता के नैराश्य को दूर कर उसे प्राणवान बनाया 
जिससे भारतीय सस्क्ृति सुरक्षित रही । शिवाजी इस रामवरदायिनी भक्षति की देन 
माने जा सकते है। सारी हिन्दू जनता सास्क्ृतिक स्तर पर एकत्रित होकर 
स्वराज्य के मधुर फल चखने लगी। सारा भारतवर्ष रामराज्य मे अटूट आस्था 
रखने लगा । 


सगुण भवित-साधना प्रणाली के दो स्वरूप और हमे देखने को मिल जाते 
है। सोन्दर्य पुरुषोत्तम, रसेश्वर, और माधघुयं-पुरुषोत्तम भगवान्‌ श्रीकृष्ण तथा 
पढरपुर के विदठल की लीलाओ का तन्मयता से गुणगान करते हुए वात्सल्य, सख्य 
और माधुयं-भाव से हिन्दी के भक्त श्रेष्ठ सूर ने, मीरा ने और मराठी के ज्ञानेश्वर, 
नामदेव, एकनाथ और तुकाराम ने भक्ति की है। इसमे व्यक्ति और समाज के 
यथार्थवादी और सास्क्ृतिक रूप मे जीवन के आनद की पूर्ण रूप से आस्था और 


हु 
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विश्वास के साथ उदात्त भाव से श्रीकृषष्णायंण कर देने का संकेत सामने आया । 
पात्रता और अधिकारानुसार पुष्टिमार्गी भकतो ने वाललीला और गोपी-प्रेम-लीला का 
उत्स्फूर्त हृदय से अंकन किया । एकनाथ, नामदेव तथा तुकाराम ने भी कृष्ण भक्ति 
के इन दोनो स्वरूपो को आत्मसात कर लीला गान किया है। भक्ति की जो भाव- 
प्रवणता, गहराई तथा तन्मयता हिन्दी के कृष्ण भक्‍त वेष्णव कवियों मे मिलती है 
वह मराठी में भी है । किन्तु उसकी तुलना मे मराठी सन्‍्तो की भक्ति ज्ञानोत्तर 
भक्ति है और हिन्दी सन्‍्तो मे श्रद्धामुल॒क भक्ति भाव अधिक है। ज्ञान की अपेक्षा वे 
भक्ति को हृदय के अधिक निकट रखते हैं। एक प्रादेशिक विशेषता मराठी व॑ष्ण॒व 
कवियो की है । कृष्ण-भक्ति करने वाले इन कविया ने इन देवी पुरुषो की लीलाओ 
में अपनी प्रादेशिक सास्क्ृतिक बातो को भी समाविष्ट कर दिया है। विठठल भक्ति 
श्रीकृष्ण भक्ति ही होने से वानलीला का भर्थात्‌ वात्सल्य भक्ति का समावेश हिन्दी 
की तरह मराठी वेष्णव कवियों में विद्यमान है। परन्तु ऐश्वर्य पक्ष की ओर ध्यान 
मराठी का अधिक है तो हृदय प्रवात तथा सौन्दर्य पूर्णा और रस-परक-भाव-भूमियो 
की ओर हिन्दी वेप्णव भक्त कवियों का ध्यान सरसता के साथ गया है। वंसे समग्रुण- 
रस पुरुषोत्तम को सूर और एकनाथ एवम्‌ नामदेव, तुकाराम ने भी यथार्थ रूप से 
समझा है। पर उसमे रस मग्न होने वाले सूर ही है। माधुये भाव से कनन्‍्तासक्ति 
की भावना लिए हुए भी भक्ति पद्धति सूर-मीराँ ने अपनाई है। गोपियों के सयोग 
ओर वियोग की दगाएँ तथा उपालभ मधुरता से हिन्दी कृष्ण भक्तो मे विद्यमान है । 
मराठी वेष्णव कृष्ण भक्तो में उनका वर्णान रोचक हो गया है पर उतना सजीब 
नही जितना सूर और मीराँ मे मिलता है । 


नानोत्तर भक्ति की विशेषता वारकरी सम्प्रदाय की अपनी विशेपता है । जो 
ज्ञानेब्वर, नामदेव और एकनाथ में विशेष रूप से और सर्व सामान्य रूप से तुकाराम 
में विद्यमान है। केवव कोरमकोर सग्रुण भक्त सूर की तरह तुकाराम ही है । 
निर्युण भक्ति करने वालो में प्रेम-मुता और भावमूला भक्ति करने वाले कबीर 
अद्वितीय हैं। एक तरफ माचुये-भावना है तो दूसरी ओर ज्ञानी भक्त की सारी 
विशेषताएं कबीर में विद्यमान है। यही ज्ञानाश्रयी भक्ति है। नामदेव भी मूलतः 
सगुणोपासक होने पर ज्ञानी भक्त बनकर निर्गुणाश्रयी भक्ति का प्रचार करते हुए 
अपनी भागवती भक्ति-साधना-प्रणाली से युक्त हैं। राम की निर्गुणी भक्ति कबीर ने 
की और विदृठल की निर्गुणी भक्ति करने वालो मे ज्ञानेश्वर, नामदेव आदि हैं । 


भक्ति जेसे भाव हैं वेसे रसानुभूति भी । भक्ति रस का आस्वाद उन भावक्ों 
या सहृदयो के अन्त करण में होता है, जो पाप, मोह से मुक्त है तथा जिनके चित्त 
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प्रसन्‍न और उज्ज्वल है । यह पूर्व सस्कारोत्पन्त भी मानी गयी है। जिस उपास्य 
के प्रति जैसी भक्ति होगी वही स्थायी भाव होगी । जैसे रामभक्त में राम-रति-रूप 
स्थायी भाव है, कृष्ण भक्त है तो क्रष्ण-रति-रूप स्थायी भाव है। इसी प्रकार 
विठठल भक्त में विदुठल-रति रूप स्थायी भाव विद्यमान होगा। अल्लाह निर्गुणी 
रामभक्त में उसके प्रति रति-रूप स्थायी भाव मिलेगा । 


भक्ति के वधी और रागानुगा या प्रेमा भक्ति ये अन्य दो प्रकार भी माने गये 
है। आत्म-लानि, प्रपत्ति, आत्म-निवेदन, विनय-भावना, दीनता-प्रदर्शन, याचना 
आदि दास्य भक्ति के अद्भ है, जो दास्य-भक्ति करने वाले मराठी और हिन्दी-बेष्ण॒व 
भक्तो मे बराबर विद्यमान है। जैसे तुलसी रामदास और एकनाथ की भक्ति तथा 
पुश्मार्ग मे दीक्षित होने के पूव की सूरदास की भक्ति इसके अन्तगेत भाती है । 
सभी वेष्णव भक्तों मे यह सामान्य रूप से आरम्भिक अवस्था में पाई जाती है । 


सख्य भक्ति मे भक्त भगवान के प्रति भैत्री भाव रखता हुआ भगवान्‌ से 
अह्ेतुक प्रेम व्यवहार करता है। ऐश्वर्य शाली सौन्दर्य-सागर श्रीकृष्ण के प्रति सूर 
की, नामदेव की, अथवा विठठल के प्रति तुकाराम की निष्काम-भक्ति का विशुद्ध- 
आनन्दात्मक रूप मिलता है। भक्त के हृदय के सख्य प्रेम-रस को भगवान्‌ ही 
पहिचान पाते है। गोप-गोपियों के साथ की गई क्रीडाएँ, खेल, लीला, उत्सव, 
रास आदि का तन्मयता पूर्ण वर्णन सख्य-भक्ति के वर्ण्य विषय है। ये नित्य तथा 
नैमित्यिक रूप मे भी अभिव्यंजित किये गये है । 


प्रेम-रूपा-भक्ति के अन्तर्गत वात्मल्य भाव की भक्ति भाती है। इस प्रकार 
के भाव के सूर ही एकमात्र भक्त है। उन्हे बाल स्वभाव का, वाल चेष्टाओ का, 
तथा मातृ हृदय का गाढा परिज्ञान था। वात्सल्य भक्ति मे माता का अपने शिशु से 
सयोग और वियोग परक अनुभूतियों का चित्रण है। बाल-सौन्दर्य का और छझूप- 
माधुरी का सुख बालक की क्रीडाओ के वर्णन मे नटखटपन और चचलता के ग्रुणो 
को देखकर भक्तो के अन्त.करण पर होता है । सूर इस भक्ति भावना मे वेजोड है 
इनके साथ नामदेव ही तुलनीय है। वियोग जन्य दुख भगवान्‌ के लिए भक्त में 
होता है, क्योकि उससे मिलने की उत्कट अभिलाषा भी होती है । ये वियोग जन्य 
भाव प्रायः मराठी और हिन्दी के वेष्णव भक्त कवियों मे समान झूप से 
विद्यमान है । 


कान्ता-भाव अर्थात्‌ मधुर-भाव से की गई भक्ति भगवान्‌ से आध्यात्मिक 
सम्बन्ध जोडने के लिए होती है। इसमे आत्म निवेदन और आत्म समर्पण प्रेम- 
भक्ति की सर्वोच्च स्थिति है। मीराँ और गोपियों मे तथा महाभाव की दशा में 
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यह संभाव्य है । इसमें आत्मोत्सर्ग और सम्पूर्ण आत्मविस्मृति अपने पूर्ण रूप से 
भक्त मे आ जाती है। राधा और गोपियों के प्रेम में भक्तो की अन्तरात्माओं का 
स्वरूप इस भक्ति के द्वारा प्रकट होता है । मीरा में माघुय भावना की सग्रुणोपासना 
परक माधुरी भक्ति का रूप दिखाई पड जाता है। निर्यणोपासक मधुरा भक्त 
कबीर में दर्शनीय हो उठी है । 


भक्ति की जीवन में आवश्यकता-- 


अब तक निष्कर्ष रूप में जो भक्त के विविध प्रकारों, स्वरूपी और भक्त 
की विविध साधना प्रशालिय्गे का विवेचन कर लेने के वाद यह स्थिति हमारे सामने 
आ जाती है कि मानव-जीवन में भकित की क्यो आवश्यकता है”? इस पर भी 
विचार कर लिया जाय । हमारे अध्ययन में आए हुए नी वेष्णाव भकत कवि मानव 
श्रे और उन्होंने भकित की थी, यह एक मानी हुई बात है । क्‍या उनको अपने: जीवन 
में इस साधना को अपनाने की आवश्यकता उत्पन्त हो गई थी ? पूर्ण रूप से और 
जान्त चित्त से विचार करने पर निष्कर्पं यही निकलता है कि इस जगत में मानव 
योनि ईश्वर का एक सर्वोत्तम वरदान है। इस बरीर के साधन से भगवान के 
स्वरूप के साथ सम्बन्ध साक्षात्कार किया जा सकता है। भगवान्‌ की सर्वोत्तम 
कृति, विविध गुणों का समुच्चय, हृदय के अष्ट सात्विक भाव, सौन्दर्य का रतोद्रेक, 
ब्रह्मानुभूति कर सकने की सक्षमता मानव के अतिरिकृत और किसी से भी सभव 
नहीं है। सत्‌, चित, आनन्द रूप परब्रह्म का ज्ञान, स्वरूप की पहचान, भगवान्‌ से 
समता, नैकट्य का अनुभव, भगवान्‌ की कृपा एवम्‌ अनुग्रह प्राप्त कर आत्मकल्याण 
और लोक-कल्यारा साधने के लिए भक्ति की जीवन में आवध्यकता है। वह 
सहेतुक भौर निहेंतुक तथा मोक्ष की श्राप्ति के लिए भी मानवी जीवन मे नितात 
आवश्यक है। निस्मीम भाव से आध्यात्मिक आनन्द को इन वेष्णाव कवियी ने 
भकिति-साधना द्वारा उपलब्ध कर लिया था तथा सबको उदार होकर उपलब्ध करा 
दिया था। भक्तित जीवन में आईर्श और यथार्थ का संतुलन और समन्वय 
करने के लिए भी आवध्यक है। भावात्मक एकता का सर्वाग परिपूर्ण साधन 
मानवी जीवन में भक्तित के अतिरिकत और कोई नहीं हों सकता । इसे सव कोई 
निश्चित रूप से मान लेगे । 

मराठी वेप्णव और हिन्दी वेष्णाव कवियो की काव्य जैलियो और कांव्य 
रूपों की तुलना तथा उनके कारणो का विवेचन करते हुए निष्कर्ष र॒प मे अब ह 
कुछ तथ्यों की ओर अग्रसर होने का प्रयत्न करेगे । 
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काव्य का प्रयोजन-- 
काव्य का प्रयोजन आचार मम्मट के अनुसार यह है-- 


काव्य यहसे3र्थ झृते व्यवहारविदे शिवे तरक्षतये । 
सद्यः परनिवृत्तये कान्‍ता सम्मित तथोपदेश युजे ॥* 

काव्य एवम्‌ साहित्य की सर्जना यश प्राप्ति के लिए, द्रव्य लाभ के लिये, 
सासारिक व्यवहार-न्ञान की प्राप्ति के लिये होती है अमगल के विनाश के लिए भौर 
लोकातीत भानन्द की प्राप्ति के लिए है तथा पत्नी के समान मधुर, प्रिय लगने वाले 
उपदेश की संप्राप्ति के लिए होती है । काव्य से वैयक्तिक, सामाजिक, लौकिक और 
आध्यात्मिक सभी प्रयोजनों का सकेत मिल जाता है । डा० भगीरथ मिश्र का यह 
कथन ठीक ही है ।* 

मराठी वैष्णव भक्त कवियों और हिन्दी बष्णव भक्त कवियों ने अपने 
वेयक्तिक उन्‍तयन के लिए, तथा आव्यात्मिक उत्कपं के लिए काव्य जैसे साधन का 
प्रयोजन समककर किया था। नामदेव को वाल्मिकी से प्रेरणा मिली थी तो 
तुकाराम को नामदेव ने स्वप्न में काव्य रचने की प्रेरणा दी थी। तुलसी ने 
“स्वातः सुखाय' रघुनाथ गाथा गाई थी। सूर ने स्वरूप-साक्षात्कार से सतुष्ट एवं 
पुष्ठ होकर तथा साधिकार भगवान्‌ श्रीकृष्ण की लीलाओ का गायन किया था | 
ब्रह्मविद्या लोगो के लिए सावंजनीन और सुलभ हो जाय इस हेतु से ज्ञानेश्वर ने 
अपनी 'भावार्थ-दीपिका” लिखी । लोगो की विपन्नावस्था देखकर परम कारुशिक 
एकनाथ ने भगवान्‌ वासुदेव और रामचन्द्रजी का चरित्र और यश गाया। समर्थ 
रामदास ने स्वधर्म और स्वराज्य की स्थापना से सवको स्वधर्माचरण और कर्तव्य 
दक्ष होने मे भगवान्‌ का अधिष्ठान प्राप्त हो जाय इसलिए समर्थ रामचन्द्र का ग्रुणगान 
गाया | तो प्रेम उन्‍्मादिनी मीरों ने अपने साजन कन्हैया को रिभ्राने के लिए नृत्य- 
गायन और सकीतंन किया । कबीर ने अपनी मौज में आकर ब्रह्मानुभूति लेते हुए 
उसको प्रेम से प्रकट किया तथा राम की वहुरिया बने । 


मानव जीवन का उपभोग लेते हुए, मानव जीवन का अनमोल महत्व अकिते 
हुए, उसका सदुपयोग करने का निश्चय कर उसे व्यवहार में बरतने का काये इन 
वेष्णव कवियों ने किया । बदलते युग के अनुसार सहगामी अपना दैनदिव आचरण 
होना चाहिए, इसका ज्ञान इन कवियों को हों गया था। विदेशी आक्रमणी से 
समाज की सुरक्षा हो ओर चाहे ज॑ंसी प्राप्त परिस्थिति में समाज का ऐक्य (जिसे 


१. काव्य प्रकाश---आचाय॑ मम्मठ । 
२. काव्य शास्त्र---डा० भगीरथ सिश्र, पृु० ३० ॥ 
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कआषज हम भावनात्मक एकता के नाम से अभिदित करते है) बना रहे इसलिए 
सस्कृत भाषा के संद्धातिक तत्वदर्णी ग्रन्थों के विचार प्रान्तीय भाषाओं में साहित्य के 
माध्यम से अभिव्यक्त किए ॥ उनका यह कार्य भारतीय जन-समाज की सुरक्षा की 
दृष्टि से अत्यन्त मह॒त्वपुर्णा और स्वर्राक्षरों मे अड्धित किये जाने योग्य है। इन 
लोगों का यह हृढ विश्वास था कि ईश्वरीय सत्ता हैं। भगवान्‌ की कृपा होती है । 
सत्सद्भध करना चाहिए। नाम और वामी का अभेद इसको सास्य था। भगवान्‌ 
भक्त-काम कल्पद्र म हैं, दयालु है, दया सागर और कृपामेघ है इसलिए वे भक्त की 
पूरी सुरक्षा करने की व्यवस्था करेगे ऐसा इनका विश्वास था। इस सबको अंपनी 
अनुभूति से वर्यं-चिषय बनाकर काव्य के माध्यम से वेष्णव-साहित्य-सजेन हुआ । 
यह इन वंष्णव कवियों का सर्वोत्तम कार्य ही माना जावेगा । 

इनमे दार्शनिक और आचार के स्तर के वेष्णव भक्त कवि भी थे जैसे 
जानेश्वर, चुलसीदास, एकनाथ और रामदास जो काव्य-शास्त्र और तत्वज्ञान के 
गाड़े पडित थे । अत साहित्यिक निकष लगाये जाने पर भी इन भक्त कवियों के 
द्वारा रचित भ्रव्थ, उच्चकोटि के महाकाव्य, खण्डक्राव्य, मुक्तक काव्य और गीति- 
काव्य सिद्ध हुए। न्ानेश्वरी, रामचरित-सानस, एकनाथी-भागवत, भावाथे- 
रामायण, जानकी-मंगल, पार्वती-मगल, रुक्मिणो-स्वयंवर, दासवोध-गीतावली, 
विनयपत्रिका, ज्ञानेश्वर की अभमगन्गाथा, तुकाराम के अभड्ध, नामदेव पदावली 
एकनाथी-गाथा, समर्थ-गाथा और समर्थ-रामायण आदि ग्रन्थ इसके प्रमाण हमारे 
सामने उपलब्ध कर देते है । 

केवल भक्त और कवि ज॑से या केवल दाशंनिक और भक्त जेसे भी लोग 
इन वैष्णव भक्तों मे विद्यमान है। सूरदास, तुकाराम, कबीर और मीराँ को हम 
इस कोटि में रख सकते है। इनकी कृतियाँ, कबीर की साखियाँ और पद तथा 

दोहे, नामदेव के अभंग, तुकाराम की गाथा और मीराँ के पद, गीतिकाव्य, मुक्तक- 

काव्य और स्फुट-काव्य के अतर्गत रखे जा सकते है। 
काव्य रूपों और शेलियों की तुलना का निष्कर्ष-- 

महाकाव्य के लेखक तुलसी और एकनाथ की शैली लोक साहित्यकार की 
होने से उनके महाकाव्य लोगो के द्वारा स्वीकार किए गए। युग धर्म, व्यक्ति धर्म, 
स्वध्म, सदाचार और जीवन के नैतिक स्तर के उच्चाशय आदि की अभिव्यक्ति, 
अपने उपास्य प्रभु राम और कृष्ण के चरित्रों के द्वारा गरिमामयी उदात्त शैली 
मे प्रकट हुई है। कथानको का आधार सुप्रमिद्ध है तथा जीवन के सभी पहलुओ के 
सर्वाज्भजीणा अनुभव सुक्ष्मता के साथ रखे गये है। शैली दोनों की अपनी-अपनी 
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भास्वर प्रतिभा को अभिव्यक्त करने वाली है । दोनो के महाग्रन्थ रामचरित-मानस, 
एकनाथी भागवत तथा भावार्थ रामायण इस महान्‌ देश के हिन्दी और मराठी भापी 
जनपदो मे आदर और सम्मान प्राप्त कर चुके हैं तथा लोकप्रिय भी हो गये हैं । इस 
देश के उन्‍नत-प्रवण युग के सर्वोत्तम विचारों को समेठ कर अ्रपनी-अपनी रचनाओ मे 
दोनों ने मुखरित करने का अथक प्रयत्त किया है । घमम परायण भारतीय मनोवृत्ति 
के अनुकूल होने से ये महाकाव्य जितने साहित्यिक दृष्टि से बरेण्य हैं उतने ही धामिक 
ग्रन्थ के रूप में भी आवाल वृद्ध नर-नारी, सुशिक्षित और अपढ जनता में लोकप्रियता 
ओर ख्याति अर्जन कर चुके है। दोनों के महाकवि अपने-अपने प्रदेशों में और तुलसी- 
दासजी तो सारे भारत वर्ष और ससार में अपने इस ग्रन्थ से सुयञ प्राप्त कर चुके हैं । 
एकनाथ भी तुलसी से प्रभावित जान पडते है । करोड़ों व्यक्तियों के बीच काव्य और 
धर्म ग्रन्थ के नाते लोक जीवन की गहराइयों तक पहुंचकर प्रभावित करने का कार्य 
इनके द्वारा हुआ है । रामचरित्र का आधार पौराणिक रामकथा, वाल्मिकी-रामायण, 
शिव-रामायरणा, भुसुडी-रामायण आदि है। नायक मर्यादा-पुरुषोत्तम राम धनुर्धारी 
भगवान्‌ राम और नायिका जगत जननी सीता है । वीर, करुण, अद्भुत, भयानक 
शूद्भधार रस की प्रधानता इन कृतियो मे विद्यमान हैं। चरित्र नायक राम जगत के 
सृष्टा, रक्षक तथा लयकर्ता है। वे ज्ञान-स्वरूप, अविनाणी, नित्य और दुलंभ है । 
गरणागत-रक्षक, उदार-भक्त-वत्सल, तथा थपूर्व-शक्ति सम्पन्न लावण्य और शील के 
आगार है। अपने युगीन जीवन की राॉकी और सास्क्ृतिक समस्याएं इन महाकाव्यो 
मे वरावर भंकृत हुई है। एकनाथी भागवत तत्वज्ञान और भक्ति के सिद्धांत 
स्थापित करने वाले प्रथम वेष्णवाचार्य भगवान्‌ श्रीकृष्ण और उद्धव के बीच के 
संवाद रूप मे प्रस्तुत किया गया है। श्रीमद्‌ भागवत का एकादश स्कथ इसका 
आधारभूत ग्रन्थ है । समर्थ रामदास ने पूरी रामायण तो नहीं लिखी पर उनका 
रामायण और उसका काव्य रूप तथा शैली महाकाव्य के अनुकूल ही है। मूल रप्त 
जान्ति और भक्ति है। नायक भगवान्‌ श्रीकृष्ण पूर्णा ब्रह्म के रूप में है । 

ज्ञानेश्वरी अर्थात्‌ भावार्थ-दीपिका' गीता की टीका होने पर भी एक महा- 
काव्यवत्‌ रचना हैं। काव्य-रूप और शैली अर्जुन और भगवान्‌ श्रीकृष्ण के बीच 
किये गए सवादो के रूप मे है। मूल भगवद्‌-गीता का रूप गर्जुन, श्रीकृष्ण, सजय 
और धृतराष्ट्र के सवादो मे ही सीमित रहा | पर “भावाथधे-दीपिका' मे श्रोताओ से 
भी वक्ता के रूप मे अथवा प्रवचनकार के रूप में ज्ञानेशवर ने अपनी शैली को 
उद्दभावित किया है। अपनी अलौकिक प्रतिभा से, उत्तुग कल्पना व्लिास द्वारा और 
असीम शब्द सम्पत्ति के माध्यम से तथा सूक्ष्म अवलोकन से अध्यात्मपरक विपय को 
लोकाभिमुख बनाकर . मधुर मराठी भाषा मे अमृतोपम मिठास से प्रस्तुत कर 


| 
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दिया है। इसका मूल रस जान्‍्त है पर श्वज्भार रस की रसिकता और सुकुमार 
आस्वादिता से वह युक्त है। शझ्ड्भार रस के सिर पर शान्‍्त रस ने मानो अपने 
चरण धर दिए है । श्रोताओ के साथ आत्मीय सम्बन्ध प्रस्थापित करते हुए उनकी 
बुद्धि पर भावना के पुष्पो की वर्षा ज्ञानेश्वर करते चलते है । ग्ुरु-शिष्य-प्रैम, मराठी 
के प्रति अभिमान, गीता के प्रति आत्मीयता आदि श्रोताओं के लिए काव्य के पंच- 
प्राण हैं। इन पांच प्रकार के प्रेमारसों का अद्भुत सगम भावार्थ दीपिका के 
शैलीकार मे हम देखते हैं। ज्ञानेश्वरी का अन्तरज्ध और वहिरज्भ काव्यमय होने से 
उसकी अपूर्व ता अत्यत परा-कोटि की मानी जावेगी । 

यहाँ पर इन सब महाग्रन्थो की आलोचना हमे नही करनी है । हर एक की 
अपूुर्वता यथास्थान अड्डित कर दी गई है। निष्कर्ष रूप में हम कह सकते है कि 
इन महाकाव्यो तथा महाव्योपम महाग्रन्थों के ये सुष्ठा आचाय॑ तो थे ही परन्तु भक्त 
एवं कवि भी थे इसलिए प्रतिभा, लोकाभिमुखता और अध्यात्म की उच्च, दिव्य और 
भव्य तथा उच्च स्तरीय ब्रह्मानुभूति का त्रिवेशी-त्गम इसके काव्य रूपो और 
शलियों मे मिल जाता है । 

हिन्दी के महाकाव्य 'रामचरित मानस” की भाषा अवधी है जो सुसस्क्षत 
और परिमाजित अवधी है। मराठी के महाग्रन्थ ज्ञानेश्वरी, एकनाथी-भागवत- 
भावार्थ रामायण की भाषा तद॒युगीन मराठी है । यह भाषा अपने युग की सुसस्कृत 
और शिष्ट मराठी भाषा ही है । 

खण्ड काव्यो में तुलसी के जानकी-मगल, पावंती-मगल खण्डकाव्य तथा 
एकनाथ का रुक्मिणी-स्वववर की शैली समान है। ये जानकी तथा पार्वती और 
रुक्मिणी के विवाह प्रसदड्भ और घटना पर आधारित थे, लिखे गये है। अपने 
युगीन सास्क्ृतिक समौरोहो का और जन-जीवन की सास्क्ृतिक छंटा एवम्‌ रूढ़ियों 
का दर्शन इनमे हो जाता है । इनके द्वारा दोनों कवियों ने जनमानस मे अपने 
उपास्यों के प्रति त्तथा जीचन के प्रति श्रद्धा और विश्वास हृढ़ कर दिये है अतएव ये 
क्ृतियाँ सर्व सामान्य जनो में विशेष मान्यता प्राप्त कर चुकी है। 


रुफुट मुक्तक और गीतिकाव्य -- 


मराठी के गीति काव्य कार अभंग कर्ता ज्ञानेशवर, नामदेव, एकनाथ और 
तुकाराम की गाथाएँ तथा भिन्न-भिन्न राग रागिनियो में समर्थ के द्वारा रचे पदो की 
गाथा ये ग्रन्थ आते है। हिन्दी मे सूरदास के सूरसागर, सारावली, साहित्य लहरी 
मीरा के राग-रागिनियो वाले पद, तुलसी की विनय-पत्रिका, गीतावली, कृष्ण- 
यीतावली, बरवे-रामायण, कवितावली आदि रचनाएँ तथा एकनाथ के अन्य ग्रन्थ, 
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जैसे आनन्द लहरी, शुकाष्टक स्वात्मसुख इत्यादि आते है। वेष्णव भक्त कवियों के 
द्वारा प्रदत्त कृष्ण-काव्य और रामकाव्य मे गीतिकाव्य का सर्वोत्कृष्ट नेसगरिक स्वर॒प 
मिलता है । इनमे निर्गुण निराकार ब्रह्म को सगुण साकार, लीला वपुधारी एव 
अवतारी रूप में प्रकट किया है। राधा-कृष्ण का प्रेम, गोपियाँ और श्रीकृष्ण का प्रेम, 
वाल-राम चन्द्र और बाल-कृष्ण की बाल-लीलाएँ आदि को केन्द्र मानकर उनके रसपुर 
पक्ष को लीलागान, सकीतेन के लिए चुना है। असीम लावण्य-राशि का और 
सौन्दर्य का चैतन्य मय और गतिमान अद्भून सवेदनशील और भावुकतापूर्ण गीति 
रचना के लिए एक आवश्यक उपादान हैं। माधुये भाव का, वात्सल्य भाव का और 
सख्य भाव का इसमे समावेश होने के कारण गीतिकाव्य मे मंत्री, करुणा, दैंन्य, 
आत्म-निवेदन, अभ्यर्थना, उलाहने, उपालभ, मुदिता, रतिभाव, विरहाकुलता, 
कातरता दुख आदि का रसोद्रेक हो जाता है। मराठी और हिन्दी के वैष्णव 
कवियो ने इसमे बराबर का स्तर रखा है । रसिकता और सुरसता मे गहराई और 
तीव्रीपमता अवश्य मराठी से हिन्दी में अधिक मात्रा में है। तन्‍्मयता और भावों 
की प्राजलता दोनो भाषाओं के गीति काव्यों मे विद्यमान है। अ्रमर-गीत, मुरली- 
माधुरी, विनय-पत्रिका, तुकाराम-नामदेव के आत्म-निवेदन तथा प्रेम-कलह के 
अभड़ों मे गीतो की आत्मा साकार हो उठी है। इसमें भी समर्थ रामदास का 
मनोबोध और तुलसी की विनय-पत्रिका अद्वितीय हैं । 


गीति काव्य को आत्माभिव्यजकतापूर्ण शलीमे प्रदर्शित काव्यभी माना जाता 
है। भावों का आधिक्य सहसा रसोद्र क के रूप में हृदय से अचानक उमड पडता 
है। आकाश मे बादल जैसे सहसा गर्जन-तर्जन के साथ वरस्त पडते हैं बसे ही 
वेष्णव भक्त कवियों के अन्त.करण अपने उपास्य के प्रति प्रेम भाव से पुलकित हो 
जाते हैं, कृतज्ञता से गदगद हो उठते है, चिरविरह-व्यथा से आ्द्रों हो मिलन की 
उत्कण्ठा से बेचेन और व्यग्न भी हो जाते है। ये सारे भाव वेप्णव गीत प्रबधम्‌” 
से सूर, मीराँ के पदो से तथा नामदेव, तुकारामादि के अभज्डी मे अभिव्यजित हो उठे 
हैं। डा० भगवानदास तिवारी अपने प्रबंध मे गीतिकाव्य की ययार्थ परिभाषा 
देते हैं-- 

गीतिकाव्य अनुभूति सपृक्त झ्रात्मा की सर्ड्धीतात्मक सहज अभिव्यक्ति है ।?९ 

सगीत के स्वर, ताल, लय और गति के अनुकूल कोमल कान्‍्त पदावली, 
श्द्धार रस माधुयें और प्रसाद गुण सयुक्त शब्द लालित्य और सौकुमाय प्रदर्शित 


१. मोरां की भक्ति और उतकी काव्य साधना का अनुशीलन-- 
डा० भगवानदास तिवारी कृत अप्रकाशित प्रबंध से । 
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करने वाले शब्द कल्पना तथा सौस्दये प्रकेट करते वाली भीषा की मधुरिमा मराठी 
और हिन्दी की सर्ते पदावली की अपनी अन्यत्तम प्रशेपताएँ हैं । झ्क्ति भावना को 
ध्चित करने में तैथो रसोद्र कावस्था के निर्माण में इक पारस्परिक निष्कर्ष प्राप्त 
होता हैं । अपने युग में सूर, मीरॉ के गीत देशाधिपति अकबर तेके को प्रभावित कर 
चुके हैं । तुकाराम और नामदेव के अभने गीतो ने अपने झुंग में लोगो को प्रभावित 
किया था । भीज भी सूर-मीरों के पद, विसय-पत्रिका के तुलसी के 'रईं, तथा 
तुकाराम और नामदेव के अंभंग अपनी प्रभावोत्पादकता को प्रकट करतें है। समर्थ 
शामदास भी बड़े सद्भीतज्ञ थे । गीतिकाव्य के कीवठ्स रूपों और शैली की विशेषता 
से ही इन मराठी और हिंन्दी बैष्णव कवियों ने मद्धीत के क्षेत्र में भावनात्मक ऐक्य 
का सवेत और प्रभाव अलुण्ण रखा है, जीं झारत के लिए एके अनमोल वरदान है । 
भीर्स के गेंय पदों के बारे में डा० मसगवानदा्म तिबरारी का यह कथन कितना 
समीचीन है 7 


मीरा के काव्य में गति) अनुभूति, कल्पना और जीवन के निरविकल्प 
सत्यो दगारों की अहूट परम्परा हैं । उनकी भक्ति-मीवना छोर उनका जीवन-दर्श न 
उनके गीतो में साॉकीर हो गया है । इसीलिए मीराँ की प्रत्येक पद प्रभविंष्णु और , 
हृदयहारी हैं। मीरा के प्रत्येक पद के पीछे मीरों की व्यक्तित्त बोलता है। यहीं 


5 


उनके काव्य के मबसे बडी विशेषता हैँ । 


मीरों के बारे में जो सही है वही सैर, रामदास तथा तुकाराम, तामदेव और 
तुलसी एवम कबीर के पदों के बारे में कहा जी सकता है। अभिष्नाव यह है कि 
वैष्णव गीतिकाव्यकार मराठी और हिंन्दी के वैष्णव भक्त कवि अपने व्यक्तित्व को 
अपने अभद्धी तथा बदों में अभिन्न छेंपे में प्रतिब्वनित कर साकार कर देंते हैं । 
श्रोताओं के मनतमदूर इनकी सुनकर थिरक उठते हैं । 


इसी प्रकार से स्फुट और मुक्तक कांव्यों के बारे मे निष्कर्ष रूप में कही ना 
सकता हैं कि मराठी और हिन्दी के वेष्णव भक्त कवियों के साहित्य में समान स्तेः 
पर बौली>ात गोर कीड़८ झूपगत साम्य हैं । भाषा पक्ष की दंड से हिन्दी कवियों त्ते 
ब्रज को अपनाया है, तो मराठी को मराठी वेष्णव कवियों ने । दोनों की विशेषता 
कोमल कान्‍्ते नंद मावुय से युक्त शब्दावली का प्रयोग है | दोनों का वर्ष्य विपय 


जि 


उपास्य का प्रेम, विरह, राधानऊष्ण तथा गोपियाँ और, कृष्ण के सयोग और वियोग- 


१. मीराँ की भक्त्ति पप्त्ञज्ञ कह ओर उनकी रो उनकी काव्य साधता के अलुशीलन “7 
डा ० भंगवानदास तिवारी कंत अप्रकाशित प्रबंध से ! 


७१० हिन्दी ओर मराठी के वेण्छत्र साहित्य का 


जनित भावो का विशद प्रकटीकरण और विठ्ठल से प्रेम और विरह का सवेदवापूर्ण 
कथन है । इन पदो मे भक्ति रस के साथ जीवन की साम्कृतिक बातों का यथार्थ 
चित्रण नित्य और नंमित्तिक रूप मे कलक उठा है जो देखते ही बनता डे । 


रस विधान, अलकार विधान और भाधवा के सम्बन्ध में दृष्टिको गा--- 


रस का परिपोष प्रतिज्ञापूर्वक ज्ञानेश्वर करते ह। सचमुच उनका भान्‍्त 
रस श्रृद्धार रस को मात करता है । तुलसी तो सभी रतों को एक सिद्ध रूप में 
अपनी क्ृतियों मे अस्तुत' करते है। श्वृद्धार, भान्त, करुण, वीर, अद्भुत, भयानक 
तथा हास्य एवं वीभत्म तक को वे अपने सामोपाग उपादानो सहित प्रकट करते है । 
सहृदय उसका आस्वाद बराबर लेते है। रामचरित-मानस और कवितावली इसके 
अत्युत्कृष्ट उदाहरण है । रस पुरुपोत्तम या “रमोबेस: जिनको कहा जाता है, ऐसे 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण की लीथाशनो में वात्सतय, सख्य और माधुये भावों से भरे वर्णन 
श्वज़ार और करुण रस को रसराज की सज्ञा प्रदान करते है । मराठी और हिन्दी 
के वैष्णव कवियों ने जिस रस को लिया उसको पूर्ण रूपेणा सिद्धावस्था तक पहुँचा 
दिया है । ब्रह्म को यशोदा और कौणल्या की गोद मे स।कार शिशु के रूप में 
अवतरित कराने वाले ये रााप्तिद्ध कवि रसों की अवतारणा में भला पीछे कंसे रह 
सकते थ ? 
जनपदीय भाषा का प्रयोग-- 


भाषा के बारे में सब के मत में ऐक्य है। भाषा में कर्थाव्‌ु जनपदीय भाषा 
में लोकिक, अलौकिक, आध्यात्मिक अनुभूतियों का वर्शांन करना पुण्य है, पाप नहीं 
है, ऐसा इन सभी का अभिमत है। सच्चा प्रेम किसी भाषा का बंधन स्वीकार 
नहीं करता, निर्मल नीरबत जन भापा का जल स््रच्छन्द और अवाध गति से बहता 
है। मराठी अमश्वत के समान मथुर हो सकती है और है इसका प्रमाण जानेच्बर, 
एकनाथ, तुकाराम, रामदास और नामदेव दे देते है। हिन्दी में भी इन सब की 
रचनाएँ मिलती है। इनकी हिन्दी रचनाओ की भाषा, ब्रज और दक्खिनी हिन्दी 
हैं। तुलसी की अवधी, सूर और मीरों की नज्नन. तथा कबीर की सधुक्कडी भाषा 
प्राजल रूप से इस तथ्य का बोध करा देतो है। ये भापा के बारे में लकीर के 
फुकोर नही है। सस्कृत की सारी विभेपताएँ देशन भाषाओं में ले आना आसान 
कार्य नही है। अवधी में रामकाव्य फवता है, तो ब्रज मे कृष्ण काव्य । मराठी 
से दोनों जँचते है । भामदेव ने ब्रज मे भागवत धर्म की ज्ञानोत्तरी भक्ति का तथा 
निर्गुण मत का प्रचार कर एक अदभुत पुरुषा्थ का कार्य किया, ऐसा माना जाना 
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चाहिए । गामानन्द और कबीर को जिसने प्रभावित किया वह भला महान भक्त 
क्यो नही होगा ? भाषा के बारे में इन वंष्णव कवियों का अभिमत कोरा गिद्धान्त 
नहीं है, वह तो एक व्यावहारिक प्रयोग भी है। पराण्डित्य;णं गम्भीर और 
गवेष्णात्मक वौद्धिकता तथा ताकिकता मराठी में विद्यमान है, तो प्रासादिकता, 
प्रंजलता, सहजता और भाव-प्रवणता अवधी और कब्नजभापा में विद्यमान है। 
भावनात्मक-ऐक्य और राष्ट्रीय-गेक्य के लिए इन वंष्णाव कवियों का यह प्रदेय 
चिरतन महत्व का है । आज के वेषम्यपूर्णां और क्षत विक्षत किन्तु स्वतन्त्र भारत 
को भाषा की सकीणता से ऊपर उठकर सह-अस्तित्व और भावनात्मक ऐक्य को 
अपनाने का सदेग इन वेप्णव कवियों का भाषा विपयक दृष्टिकोण अवश्य देता है । 
किसे अपनी जन भाषा के भक्ति कालीत साहित्य पर गर्व नहीं होगा ? भाषा 
-पियक अभिमत का इससे वढकर और प्रमाण क्या हो सकता है, कि यह समूचा 
साहित्य स्वणुंयुग का साहित्य माना जाता है । 

अलकार विधान की दृष्टि से मराठी और हिन्दी के वेष्णव भक्त-कवियों ने 
उपयमा, रूपक, उत्प्रेक्षा, दृष्दात,। अति, सन्देह, यमक आदि का समान घरातल 
पर उपयोग किया है। फिर भी न्लानेश्चर अपनी उपमाओ और हृष्शातो के लिए 
विद्येप प्रसिद्ध हैं तो तुलली एकनाथ आदि साग रूपको की भरमार करने के लिए 
अपने समकक्ष क्रिसी को नही रखते । विश्ेपत साह्श्य और साधम्येमूलक अलकारो 
का प्रयोग इन कवियों ने किया है । 

एक और सास्क्ृतिक विज्ेपत्ता की ओर हम निष्कर्प रूप मे ध्यान आक्ृष्ट 
करना चाहते है। इसे हम भणपा के क्षेत्र मे भी रख सकते है। राम और कृष्ण 
उत्तर भारत के प्रदेश में पैदा हुए थे । राम अयोध्या के और श्रीकृष्ण ब्रजभूमि के 
थ्रे। दोनों भापाओ के कविधो ने अतिमानस' के रूप में या लोकोत्तर अवतारी 
पुरुष के रूप में तथा सग्रुण परव्रह्म के रूप मे चित्रित किया। मराठी वष्णव भक्तो 
ने इन महापुरुषों का मराठीकरण किया है। इसके आशभूपण उत्तर भारत के है 
परन्तु जन मन पर प्रभाव उत्पन्न करने के लिए महाराष्ट्रीय जन-जीवन को और 
सास्कृतिक अज्ञों को बसे ही अवाधित एवं अक्षुण्ण रहने वब्या है। हिन्दी वेष्णव 
भक्त कवियों के सामने यह समस्या ही नहीं थी। विठठन, कर्नाटक प्रदेश के उपास्य 
देव थे । इसीलिए उसे 'कानडा-विठठल' भी कहते है। पर महाराष्ट्र में आकर 
विठुठल पूर्णो रूप से महाराष्ट्रीय बन गये है। उपास्य के व्यक्तित्व मे परिवर्तन करने 
की यह चमत्क्ृोति या जादू पाठकों को बिना जानकारी दिए मराठी वेप्णव भक्त कवि 
कस कर सके ? इसका ज्ञान केवल उन्हीं को हो सकता है जो दोनो भाषाओं के 
जानकार है तथा मर्मन है । 


७१२ हिन्दी भर मराठी के वंष्णव साहित्य का 


छंद विधान-- 

हिन्दी के वैष्णव-कवियों ने अवधी में दोहा, चौपाई, छुन्द, और पदों को 
लिया है, तो ब्रजभाषा में राग-रागिनियो से युक्त गेय पद है। यहाँ पर हिन्दी छन्द- 
विधान के बारे मे विशद अनुणीलन नही करना है । परन्तु मराठी वैष्णव कवियों 
के द्वारा प्रयुक्त ओवी, अभज्भ पर कुछ विणद विवेचन अवश्य किया जावेगा । 
वास्तव में यह एक स्वत्तन्त्र प्रवन्ध का विपय भी हो सकता है। समर्थ रामदास ने 
भी राग-रागिनियो में पद लिखे है। इससे एक बात यह सिद्ध होती है कि गेय पदों 
के राग-रागिनियाँ मराठी और हिन्दी मे समान है । 

ओबवी और अभग रचना में गणात्मक या लगत्वात्मक आवर्तन नहीं मिलते, 
प्रत्युत केवल अक्षर संख्यायुक्त रचना रहनी है। ये रचनाएँ गेय है । दांदस 
रचनाओ से इनका सम्बन्ध है। दिडी सह पण्मात्रक आवर्तन की पद्धति के पद 
जनाबाई, एकनाथ, तुकाराम और रामदास रचित पदों में उपलब्ध हो जाते हैं । 

दिडी वृत्त का उल्लेख 'दासबोघ' में आया है। यथा--- 


डफ गाणे माचिगारों। दडी (दिडी) गारे कथागाणो । 
नाना साने नाना जसने । नाना खेछ ॥॥*7 
++दासवोध १शास ५। 
डफ गायन, डन्डे से वजाकर गायन, वाद्मन्यत्ष गायन और कथा गायन 
ये गायन प्रकार नाना प्रकार के उत्सवों में तथा क्रीडा तथा खेलों के अवसर पर 
व्यवहार में लाये जाते है । 
जिसे हम निविवाद रूप में मराठी छुन्द कह सकते है ऐसे छन्द, 'श्ोवी' 
और 'अभज्ु” है जिन्हें प्राय. मराठी वेष्णव कवियों ने अपनाया है, किन्तु ओवी, 
छुन्द हिन्दी मे अनुपलब्ध है । 
ओवबी छंद का विवेचन-- 
प्रसिद्ध मराठी लेखक श्री वि. का. राजवाडे ओखब्ी की व्युत्पत्ति इस प्रकार 
देते है--मूल धातु ऊन्न >-सूत्र पिरोना, इससे 'ओवी” शब्द बना। आन--ऊयन रू 
ओयन >--औ्ओोयनिका --।ओव सिका 5-5 ओव रिका -।औ व इआ >> ओवीआ -- वोवी या ८८ 
ओबवीया--ओवी ।* 


दूसरी व्युत्पत्ति स्वर्गीय प्रो. है. दा. वेलणकर देते है : अर्थ चतुष्पदी शब्द में 





१. मराठी छन्द---थि. का. राजवाड़े । 
२. मराठी छन्द--वि का. राजवाड़े । 
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यौगिक प्रक्रिया से अउठोट्टवई - अड॒ढुठवई -- अड्ढुढवई--दु३वई-- हुहवंइ-- 
हुबआई +-होवई--ओवई>-ओवी । इस व्यूत्वत्ति को डा० कल्रे अग्राह्म मानते है। 
प्रो. द. वा वेच्ध के मतानुसार ओवी का सम्बन्ध कन्‍तड “"त्रिपदी' से मिलता है |" 
कन्तड जनपद गीत त्रिपदी छन्द में होते है। लोरियाँ भी इसी छुन्द में गाई जाती 
थी और अच्त में ओई या 'होई' कहते थे। इसी से ओची' दाब्द बना है। 
कन्नड भाषा मराठी भाषा के पुवंकाल में ही सुस्थिर हो गई थी। अत इसी से 
मराठी में ओवी छुन्द आना स्वाभाविक है। मराठी वेष्णव कवियों का उपास्य 
विठठल भी तिरूपति बालाजी से निकलकर कर्नाटक से कानडा विदंठल बनकर 
आया तो उसके उपासको का ओवी छुन्द मे उसको मनाना रिकाना और प्रसन्न 
करना हमे स्वाभाविक सा लगता है । 


है ओवबी छन्द ग्रांथिक और गेय इन दो प्रकार का माना गया है। ग्राधिक- 

ओवी मुक्त रूप होती है। गेय ओवियाँ पीसते समय, कूंटते समय तथा अन्य ऐसे 
ही प्रसंगो मे गायी जाती है। इसके तीन पाद प्रासयुक्त होते है और गेय भी ।* 
देखिए-- 

उबीच च स्वरी चर्या रोहडी दंतिका तथा । 

एते सूडेषु नो गेया प्रबधा लौकिका मताः |। 

विप्रकोर्णा: प्रगातव्या व्वापारेषु पृथक्‌ पृथ्क्‌ । 

त्रिपदी कडने चेव श्ृज्भारो विप्रलभके।॥॥ 

पायशोस्लिभिरेवंषा. गेया नानार्थ भूषिका | 

कथास] पद्धदीयोल्था विवाहे धवले तथा ।॥ 

उत्सवे मंगलेगेया शुर्या योगी जने स्तथा । 

महाराष्ट्रेषु योषितृभिरोवोी ग्रेया तुकंडने (7 


महाराष्ट्र की योषिताएं अनाज कूटते समय, योगी, श्वर जनों के मगल 
स्वागत प्रसद्धों मे त्रिवाहोत्सवी मे ओवियाँ गाया करती थी। यों श्ृद्भार पक्ष मे 
सयोग और वियोगावसरो में भी इनका पर्याप्त मात्रा में प्रयोग हुआ करता था । 


सिगीत्त रत्ताकर नाम का एक ग्रन्थ १४ वी सदी का है। उसमे निम्त 
उल्लेख मिलता है -- 
१. मराठी साहित्य पत्रिका वर्ष ७ स० ५ । 


२. मानसोल्लास--अभिलषिताथे चिन्तामणशि-सोमेश्वर । 
३. सानसोल्लास-अभिलषितार्थ चिस्तामशि-सोमेश्वर-गान प्रकरण, खण्ड ३।॥ 
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खण्डब्रय॑ं प्रास्युक्त गीयते देदाभाषया । 
ओवीपद तदन्ते चे दोवी तज्ज्ञ स्तदी रिता 
न्रयाणां चरणातां स्पुरेकाच्या धृत्तित्तरे मिदाः । 
आदि मध्यान्त्ग: प्राप्ते रेकार्धश्च पदे पदे ।॥। 
उन्दोनिवहुर्भि गेया ओब्यों जन मनोहरा: । व 
सात प्रासेखिसि सप्डममंण्डिता प्राकृते पर्ः ॥* 
देशी भाषा में गाया जाने वाला तीन छण्डों से युक्त और अन्त में ओंबी पद 
आमने वाला पद्य बोबी' कहलाता है। ये तीन पाद प्रासयुक्त होते है। अनेक 
प्रकार के छन्‍्दों मे मनोहर ओवी पद गाया जाता है। उर्वीपढ', तुर्वीपद, 
'ऊ्वी पद! ऐसे तीन पाठ और मिनते हैं। मानसोल्लास में 'ऊबी” हप आया है! 
ऊर्बी>-प्रथ्वी के अर्थ में, यह पद पृथ्वी का है अर्थात्‌ देशज है ऐसा अर्थ संकेतित 
होता हैं। इस प्रकार इस छुन्द का ऊबी, ओवी यह अभिधान तैयार हुआ | 
ओवी का एक रूप अधिक नियत हैं तो अन्य दृष्टि से वह अनियत है। नियन 
मर्थात्‌ जिसमें प्रथम तीन चरण यमक बद्ध जौर चौथा चरण प्रायः तीनो से अपेक्षा- 
कृत छोटा रहता है। नियम ऐसा नहीं है, पर प्राय ऐसा पाया जाता है। इसमे 
प्रथम तीन चरणगा सथमक हो जाने पर चोथे चरण के मध्य के बाद पुनः उसी अक्षर 
को साधकर बोर अन्य चार पाँच अक्षरों से ओवी छन्द पूर्ण हो जाता है। अभियत 
में ओवी के प्रत्येक चरण में कितने अक्षर हो इसका कोई नियम वा बंबन नहीं हे । 
केवल सुर में गाये जाने योग्य होना ही इसकी विश्येपता रही है । क्योंकि महा- 
राष्ट्रीय स्त्रियों के द्वारा इस अपीरुषेय लोक-वाझ मय की निर्मिति प्राय. अधिक मात्रा 
में हुई है। अतः इसे लोक गीतो वाला छनन्‍्द भी कहना चाहिए। ऐसी ओवियाॉ 
प्राय, नियत होती हैं। अनियत ग्रांथिक ओबी साढ़े तीन या साढ़े चार चरणों की 
भी मिलती है। 
मराठी वैप्णाव भक्त कवियों के साहित्य में ओवी के उल्लेख इस प्रकार 
मिलते हैं-- 
देशि येचेनि नागरपणे । शांतु श्द्धाराते जिशे । 


वोविया की होती लेरे । साहित्यासी ॥॥ 

है ग >् 
तो छप्णाजु न सबादु । नागरी बोली घिशदु । 
सांघोदाऊ वंधु । वोविये च्या ॥ 


न 


१ संगीतरत्नाकर ३०६-३०७-३०८ दलामिधि ठीका ! 
२. ज्ञानेश्वरी अध्याय १० और अध्याय १३ ॥ 
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ज्ञानेशवर ओवी को मराठी का विभेप छनन्‍्द मानते है तथा इसे आबाल 
सुनभ बंध गीतो के बिना रग में ले आने वाला साधते जौर अस्मिता को जागृत 
रखने वाला छन्द मानते है । एकत्ताथ भी ज्ञानेश्वर की ओवियों के गुणो को जानते 
थ्रे॥ उनका अभिमत है । 
ज्ञानेश्वरी पाठी । जो वोवी करील मराठी । 
तेरे सुवर्खा चिया तादी । जाण नरोटी ठेबिली || 
ज्ञानेश्वरी में ज्ञानेश्वर के बाद क्षेपक रूप में जो ओवी मराठी में रचकर, 
रखेगा वह स्वर्राजटित थाली मे नारियल की कटोरी रखेगा ऐसा समभिये । 
मराठी साहित्य भार ओवी बद्ध वाड मय से भरी पडी है और विविधता भी 
उसमे इतनी है कि नियमन नही किया जा सकता । मराठी का मुक्त छन्द भी ओवती 
से ही विकसित हुआ है। ज्ञानेश्वर की ओवियाँ अप्रतिबधात्मक है तो एकनाथ की 
अधिंक वधात्मक । ज्ञानेश्वर की ओवी का अत्यत्रण चतुरक्षरी, स्वर और अनिर्वब 
है, तो एकनाथ की ओवी की विशेषता यह है कि वह साढे च।र चरणी, यमकों से 
युक्त और समतोल सूचक गब्द सहति से युक्त होती है । 
एकनाथ का ओवी-विपयक अभिमत आध्यात्मिक ढंग से वशित है यबधा--- 
या शुक मुखाष्टके पवित्रा । औट चरणी विचित्रा । 
बोबिया नव्हती अर्धमात्रा । औठावी है ।। 
ओवी दाखवी विवेकाते । पावन करी भौट हांते । 
एक देशी सरते | व्यापका माजी ॥* 
कार मे अ, ऊ और म ये साढ़े तीन मात्राएँ होती हैं। ओवबी छद् के भी 
साढ़े तीन पाद होते है। मानव की जाग्रतावस्था, स्वप्नावस्था, सुपुप्तावस्था और 
तुर्यावस्था होती हैं। इन्हे भी ओकार से सम्बन्धित समझा जाता है। भओकार में 
अधमात्रा सानुनासिक है। आध्यात्मिक हृष्टि से वह तुर्यावस्था का सकेत देती है। 
ब्रह्मानुभूति तर्यावस्था में हो स्वसवेद्य हो जाती है। ओबिर्या प्रत्यक्ष ब्रह्मानुभूनि का 
साधन मानिए, यह एकनाथ का भाव है। साढ़े तीन हाथ का घरीर धारणा करने 
वाला ससीम मानव इस ब्रह्मानुश्रूति को कसे ऑक सकता है ? अर्थात्‌ तुर्यावस्‍्था में 
सुपुप्ति स्वप्न और जाग्रति ये अवस्थाएँ समाहित हैं। एकनाथ ने व्यापक परमेब्वर 
को भी प्रत्यक्ष रूप से ओवी के उदात्त स्वरूप मे निहित तथा उच्च अवस्था में कर 
दिया है । 
अभज्भा-कन्नड कवि चौइरस १३ वी जती में हुए थे । उनका कहना है कि 
विदुठल विपयक ओवी-प्रबन्ध को अभग कहते है। अरभंग छोटे और बढ़े दो प्रकार 


[के 





१. झुकाट्टक ओवी रूब्या २७-२८ । 


७१६ हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


के होते है। छोटा अभग सोलह अक्षरों का, दो समचरणों पर आधारित होता है | 
इसमें ताल-छन्दोभग नही होता । अन्य रचनाओ में गण, यति, लघु, दीर्घ, विस 
आदि बाते रहती हैं जो बडी जटिल है । देखिए नामदेवक्ृत अभिमत-- 
'मुख्य मातृकाची संख्या । सोढ्ा अक्षरे नेटक्या। 
समचरणी अभग | नव्हे ताछ छंप्दों भंग ॥ 
चौंक पुलिता विसर्ग । गणपति लघु दीघें। 
जाणे एखादा निराष्ठा । नाना महणे तो विरक्ा ४ 
--नामदेव कृत अभंग । 


इसका अर्थ ऊपर ही अभिव्यक्त कर दिया है। फिर भी सार यह है कि 
विठठल का ध्यान जिस प्रकार समचरण में अभज्भ है उसी तरह छोटे अभग में ताल- 
छन्द भग नही होता वरन्‌ बहु उनके परे अभग है। 

बडे अभग की रचना मे अक्षर सख्या दीघ्घ प्रचुर हुआ करती थी। बाईस 
अक्षर के साढ़े तीन भाग होते है। क्योकि तीन चरण के १८ अक्षर और भागे के 
भाग के चार छ चरण हो जाने पर अभग पूरा हो जाता है। मराठी वैष्णव 
कवियो मे से प्राय. प्रत्येक ने अभग लिखे है। परन्तु तुकाराम के अभग विजेष 
प्रसिद्ध है क्योकि इस गेय छन्द का तुकाराम ने विशेष रूप से प्रयोग किया है । 
अभग किसी भी राग में गाया जा सकता है। कोई विशेष नियम इसके बारे में 
नही मिलते । तुकाराम कहते है कि अ्रभग मे विठ्ठल के गुण गाते-गाते मै भी 
अभग बन गया हूँ। अपने अभजड्डी को मैने तोला तो वे अभद्ध ही रहे। तुकाराम 
के अभज्भो की गाथा इन्द्रायशी मे डुवोयी गई थी, पर उन्हे वह अभद्भ रूप में पुनः 
मिल गईं। कहा जा सकता है ओवो छुन्द यदि लोकगीत है तो अभज्भजु॒ अध्यात्म 
गीत-छन्द है । मराठी और हिन्दी वेष्णव साहित्य का प्रदेय, सामाजिक, सास्क्ृतिक 
एवम राष्ट्रीय रूप मे किस प्रकार का है, तथा इन वैष्णव भक्त कवियों ने समवर्ती 
बोर परवर्ती जीवन पर क्या प्रभाव छोडा, इसे उपसहार के रूप मे देखकर हम 
अपना निष्कर्प समाप्त करेगे। 


मराठी और हिन्दी के बेष्णव कवि व्यक्तिगत रूप मे अपनी-अपनी परि- 
स्थितियों में तथा सांसारिकता मे उलके हुए थे। जीवन की विपमता मूंह बाये 
उनको ग्रसने के लिए तैयार थी। माया मोह की मृग मरिचिका ने और दैनदिन 
जीवन की आवश्यकताओ ने उन्हे पूर्ण रूप से घेर लिया था | जीवन की कठिनाइयों 
ने उनको परिव्याप्त कर लिया था। फिर भी ये समस्त मराठी और हिन्दी के 
वैष्णव कवि अपने पुरुषार्थ के बल से विषम परिस्थिति के ऊपर उठ गये थे । 


तुलनात्मक अध्ययन ७१७ 


पारमाथिक जीवन का यथोचित आनंदोपभोग इन सब ने कर लिया । समन्वय और 
सहिष्णुता की भावना ने सबको प्रेम दिया और सबका प्रेम पाया भी । शिव-विष्णु 
उपासना का समन्वय, सगुणा-निर्गुणा का समन्वय, योग-ज्ञान का समन्वयय, हिन्दु- 
मुस्लिम समन्वय, सस्क्ृत-देशनज भाषाओं का समच्वय तथा आत्म कल्याण और 
लोक-कल्याणा का समन्वय कर 'संहति. कार्य साधिका, इस उक्ति को इन्होने सत्य 
रूप मे चरिता्थ किया है। तदुयुगीन समाज मे आस्था-विश्वास और आस्तिकता को 
जागृत्त कर इन हिन्दी मराठी वंष्णव संतो ने समाज को स्वधर्माचरण में तत्पर 
किया । इससे सस्क्ृति सुरक्षित रह सकी। साहित्य वर्षिष्णु हुआ जनवादी कलाए 
जी उठी । सगीत भक्ति सुधा से भर गया । राम और कृष्ण की राम लीला और 
रासलीला के रूप मे जीवनोत्सव ही सामने आ गया । 


इस युग में जीवन, सामाजिक, धामिक और सास्क्ृतिक रूप में ब्रह्म की 
व्यापक अनन्त सत्ता को स्वीकार कर चंतन्यमय वन गया था। पाखडियो को और 
ज्ञान के अभिमानियों को इनकी स्पष्टोक्तियों ने धराशायी कर उनके दंभ का मूलो- 
च्छेदन किया । इन सबकी वाणी ने युग: धर्म को पहिचानकर जागृति का झख्र 
फूका है तथा अपने स्वानुभूत सत्य का तत्व बोध विवेकपूर्वक जनजन को कराया है। 
वंसे भौगोलिक मर्यादाओं का शअ्र्थात्‌ प्रान्तीय विशेषताओ का प्रतिविम्ब उनके 
साहित्य में भासित होता है जो स्वाभाविक ही है। गंगा-यमुना के उर्वर प्रदेश से 
रहने से जो तरल और सरल भावधारा वही उसका प्रभाव हिन्दी के वेष्णव साहित्य 
पर पड़ा । यह भक्ति धारा रामभक्ति के आदर्शमय गगा रूप मे तथा कृष्ण भक्ति 
की यथाथेमय जमुना र्‌प में और ब्रह्मानुभूति के सरस्वती र्‌प मे त्रिवेणी के समान 
जन-जन के हृदय-प्रयाग राज मे एकत्र हुई । यह सगम अपूर्व और अनोखा था। 
महाराष्ट्र प्रदेण अपेक्षाकृत यथार्थंवादी होने से तथा बवुद्धिवादी और वीर-प्रधू देश 
होने से कृष्ण-काव्य की एकान्तिक परम्परा उत्कर्प का स्वरूप यहाँ नहीं दिखाई 
देता । पर परवर्ती काल मे उत्तर भारत मे इस उत्कर्प का जो अपकर्प हुआ उससे 
यह प्रदेश बचा रहा । रीतिकाल की ह्वासोन्मुखी धारा यहाँ उतनी प्रचुरता से और 
शीघ्रता से नही फल पाई, जितनी हिन्दी भाषी प्रदेश में फेली । राधाकृप्ण प्रेम की 
तन्‍्मयता जीवन का उदात्तीकरण सिखाती है जो हिन्दी वेप्णव काव्य की अपनी 
राष्ट्रीय-भावनात्मक-ऐक्य की देन है । इसे मराठी और हिन्दी का वेष्णाव साहित्य 
अवश्य प्रदेय के र॒प में दे सकता है। नारद और श्ञान्डिल्य भक्तिसूत, श्रीमद्‌- 
भगवदगीता, श्रीमद्‌ भागवत, रामायण, महाभारत से प्रभावित हिन्दी और मराठी 
वैष्ण॒व सनन्‍्तों का साहित्य आज हिन्दी और मराठी भाषा-भापी जनों के लिए ही 
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नही अपितु सम्पूर्ण देश के गौरव का विपय है। गीता ने हमे कर्मयोग सिखाया है 
रामायण ने आदर्श और महाभारत ने यथार्थ । इनका सन्तुलित विवेक्राश्ित 
आच रणा व्यष्टि मौर समष्टि के लिए उपकारक और उपादेय है। द्वितीय तारमप्तक 
के विद्वान कवि एवं पून्ा निवासी हरिनारायणा व्यास के भागवत पर कुछ विचार" 
इस सन्दर्भ मे द्रष्टन्य है--- 

म्रीमद्‌ भागवत मे गृहस्थाश्रम की अवहेलना नहीं की गई। उसमें लोग 
उसका महत्व प्रदर्शित करते है, तथा जीवन में उसे आवश्यक मानते हैं । श्रीमद- 
भागवत्‌ आर्यो की एक बहुत बडी उपलब्धि है। इसने जन-जीवन को इतना 
प्रभावित किया है कि हमारे साहित्य, समाज और संस्कृति की जड़ मे इस ग्रन्थ के 
तत्व मौजूद है। वेद कालीन उन्मेप कारिणी ऋचाओ में पुलकित होती हुई विचार- 
धारा “'श्रीमद्‌ भागवत में आकर व्यक्ति और समाज के पारस्परिक सघर्षो का दर्पण 
बन जाती है ।' 

हम श्री हरिनारायरा व्यासजी के विचार से पूर्ण सहमत है। हिन्दी और 
मराठी वंष्णव साहित्य का यह प्रदेय बड़ा अनमोल और महत्वपूर्ण है। वंष्णवी 
भक्ति का ही र्‌प है। भक्ति और वराग्य के आदर्श आज के युग में भी जनता को 
एक ठोस आधार शिला देते है, जिस पर श्रद्धा और विश्वास से हृढ़ता पूर्वक खड़े 
होकर व्यक्तिगत उत्कर्प और सामाजिक प्रगति सम्भव है। इस महत्ता को महंपि 
अरविन्द ने वरावर पहिचाना था। श्री व्यास के ही शब्दों को हम पुनः उद्धृत 
करते है--- 

“आज के ज्ञान-विज्ञान का विकास मनुष्य का भौक्तिक मस्तक सम्हाल नही 
पाता । आत्मकल्याणार्थ प्राचीन योग पद्धति को अपनाकर आन्तरिक विधानसे 
चचा जा सकता है । अरविन्द का दर्शन कल्पना में दिव्य जीवन और दिव्यता पर 
विशेष बल देता है। रामकृष्ण के अवतारो में अति मानस के अवतरण को 


उन्होने देखा है। आज प्रथ्वी पर जब 'अतिमानस” अवतरित होगा तब वह स्थिति 
आ सकती है। 


यह कथन वास्तव मे सही है। अतः झ्ान्त चित्त से विचार करने पर 
मराठी और हिन्दी वेष्णाव भक्त कवियों के साहित्य का मर्म समझकर उसके तथ्य 
बोध को ग्रहण करना हमारा लक्ष्य होना चाहिए। इसे उपलब्ध करना एक 
मानघीय कतेंव्य सा लगता है। आज के यूग' मे तो इस चीज की अतीव आवश्यकता 
प्रतीत होती है । 


१. श्रीमद्‌ भागवत पर कुछ विचार--श्री हरिनारायरा व्यास के एक शोध-- 
निबंध से । 
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वास्तव में सारे वेष्णाव भक्त कवि महान्‌ साहित्यकार और साधक 
थे। उन्होने अपने साहित्य द्वारा करोड़ों हृदयों को रसविह्नलल कर तद्युगीन 
अत्याचारों से पिसी हुई जनता की वेदना को वराबर पहचान कर उसे दूर करने का 
अमोघ उपाय भी ढूंढ निकाला । कवीर, सूर, मीर्रा, तुलसीदास, ज्ञानेग्वर, एकनाथ, 
नामदेव, तुकाराम और समर्थ रामदास के करुण स्त्ररों मे जनता की मर्म-व्यथा ही 
अभिव्यक्त होती है । अपने हृदय-सागर में स्थित अनुभूति की सीपी से चैतन्य के रूप 
में सत्य का जो ओजस्वी मोती प्रकट हुआ था, उसे उन्होने सौन्दर्य, गील और बक्ति 
के पानी से आवेष्टिक किया । इन वंष्णव कवियों ने सत्य के इस विराट स्रोत को 
मानवीय बनाकर आदर्ण और यथार्थ के दो कूलों में अजस्न रूप से प्रवाहित किया 
है । यह कार्य जहाँ एक ओर अपने आप में बडा ही भव्य एवम्‌ दिव्य सिद्ध हुआ 
है, वहाँ इसके द्वारा ही दूसरी ओर भावनात्मक एकता की प्रतिष्ठा भी उस युग में 
सम्भव हो सकी । 
भारतीय सस्क्ृति की मूलभूत भावना रही है अनेक्य में ऐक्य की स्थापना, 
और सस्क्ृति के इस उद्घोष में तथा इन वेष्णाव कवियों मे एक सहज ही तारतम्य 
स्थापित रहा है, जो आज तक युग-यूग की मान्यताओं को लाँघकर भी जनमन मे 
प्रवहमान है । वस्तुत. देखा जाय तो आज की भारतीयता को आवश्यकता भी इसी 
स्नेहानुबन्ध की है । 
आज भी हिन्दी के एक प्रतिभावान तरुण कवि श्री ललितमोहन भारद्वाज के 
'भारतवासी महान' जीपंक गीत की ये पक्तियाँ हमारी उस चिरंतन भावनात्मक 
एकता की द्योतक है--- 
'गुजे क्षिति अन्तरिक्ष, गुजे यह आसमान । 
भारत माता की जय, भारतवासी महान |॥। 
संस्कृतियाँ बहुत गई, अनगिन इतिहास रिले। 
अपनी श्रद्धा को नित नृतन विश्वास मिले । 
सदभावो का उपवन, तृप्त और निस्पृह मन । 
भारत की भाटी में साथ अश्वु हास खिले॥ 
हमने निजको सबमें, सबको देखा निज में। 
कोदि जीव एक जान, भारतवासी महान ॥* 
तुलसी ने जिस प्रकार सवको 'सियाराम-मर्या देखा, तथा मराठी के वंष्णव 
कवियो ने जैसे सभी में भगवान्‌ के दर्शन किये उसी प्रकार आज भी प्रत्येक भारत- 





१ श्री ललितमोहन भारद्वाज--- 'भारतवासी महान” गीत से । 
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वासी यदि अपने में उस विराट के दर्शन करने लगे, तो भापा, प्रान्त, जाति, धर्म 
आदि के भेद-भाव कदापि न टिक सरकेगे। साथ ही मराठी तथा हिन्दी के वेष्णव 
कवियो के द्वारा प्रदत्त भावनात्मक एकता का मानवीय सन्देश हम यथार्थ रूप में 
ग्रहण कर सकेंगे, यह सास्क्ृतिक प्रदेय हमारे लिए एक पूर्व निधि है तथा प्रत्येक 
हिन्दी-मराठी भाषा-भाषी के लिए गौरव का विपय भी है । 

हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य मे इस ऐक्य के सम्यक्‌ दर्शन पग-पग 
पर होते है। संत ज्ञानेश्वर मे एक दार्शनिक, ज्ञानी, कवि और भक्त का हम ऐसा 
स्वरूप पाते है जो सच्चिदानदमय भगवान्‌ के चैतन्य की प्रदीप्ति प्रकट करने वाला 
है । ब्ानेब्वर जैसे उच्च कोटि के साधक की इस उच्च स्तरीय अवस्था तक पहुँचना 
जन-साधारण के लिए कठिन हो जाता है। वेसे वे स्वयम्‌ प्रयत्नगील रहे है कि 
मानव मात्र चंतन्यानुभूति को उपलब्ध कर ले । 


मराठी साहित्य मे ज्ञानेश्चर की जानोत्तरी भक्ति तथा तत्वज्ञान को सम्यक 
रूप में आत्मसात कर स्व सुलभ करा देने का अद्भुत कार्य नामदेव करते है। 
नामदेव समाज के ऐसे निम्न स्तर में पंदा हुए थे, जहाँ लोगो को उच्च आध्यात्मिक 
ज्ञान और भक्ति का अधिकार प्राप्त न था। नामदेव ने मराठों भापी जन-सामान्य 
को आध्यात्मिक ज्ञान और भक्तिमार्ग पर लाकर खडा कर दिया। और न केवल 
मराठी भापी जन साधारण को ही यह पथ उपलब्ध कराया अपितु हिन्दी भाषी 
प्रदेश मे -सुदूर पजाब मे---जाकर अपनी ज्ञानोत्तरी भक्ति का सन्देश ब्रजभाषा में 
दे, हिन्दी भापी जन साधारण को भी उसका आस्वाद प्रदान किया । भक्ति के इस 
अनमोल नंवेद्य को हिन्दी के प्रथम वेष्णाव कवि कबीर ने शिरोधार्य कर (नामदेव के 
ऋण को) अपनी मान्यता प्रदान की । यही श्रागे चलकर सत परम्परा की निर्गुण 
ज्ञानाश्रयी साधना बनी । 


वास्तव में नामदेव के कार्य को कबीर ने उत्तर भारत मे और आगे बढाया । 
ज्ञानेष्वर की शास्त्रीय, तात्विक, आध्यात्मिकता पूर्ण साधना, और नामदेव की 
प्राजल भावमूलक भक्ति का अपूर्व समस्वय परम कारुणिक सत एकनाथ महाराज मे 
अवतरित हुआ । जहाँ एकनाथ ने भागवती-भक्ति और अद्वेती ज्ञान के शास्त्रीय एव 
आध्यात्मिक पक्ष को पाण्डित्यपुर्ां शैली मे अभिव्यक्त किया है, वहाँ नामदेव की 
उत्कट भक्तिजन्य भावुकतापूर्ण शैली भी उनकी कृतियों मे विद्यमान है और वह भी 
लोकाभिमुख होकर देखा जाय तो एकनाथ की विवेकाश्रित नैतिकता ने स्वथर्म और 
स्व॒राज्य के लिए अनुकूल वायुमण्डल निर्माण किया । जनता ने इसे चिन्तनपक्ष और 
भाचरण पक्ष में आत्मसात कर लिया, जिसके परिणामस्वरूप भक्ति की अनन्यता को 


तुलनात्मक अध्ययन ७२१ 
ग्रहण कर उसे पराकाष्ठा पर पहुँचाने वाले जनता के कवि तुकाराम की अववारणा 
हुई। फलत. ज्ुद्र कुलोदभव तुकाराम की उक्तियाँ साधना और व्यवहार मे लोगो के 
जिद्वाग्न पर मंडराती है ! 

दूसरी ओर समर्थ रामदास ने 'प्रयत्त' और “कर्म योग! को भगवाच्‌ के 
अछिष्ठान, बल और देवी प्रेरणा से सम्पन्न किया । आध्यात्मिकता सचेतन हो अपने 
पूर्ण स्वरूप में समर्थ मे उदभाषित हुई है । 

स्व॒राज्य और स्वधर्म के सम्यक स्फुरण ने उत्तर में भी एक दिव्य प्रेरणा 
दी। कबीर के भक्तिमार्ग को तुलसी ने अपनी लोकाभिमुख सग्रुण भक्ति-साधवा से 
नवजीवन प्रदात किया। इसी भक्ति का भावोत्कट स्वरूप कृष्ण की समुणोपासना 
से सूर और मीरा मे प्रस्फुटित हुआ। एकान्तिक रूप में मीरा ने उसे चरमोत्कपं 
तक पहुँचा दिया, तो सार्वजनीन रूप में सूरदास ने भक्ति की वह मधुर रागिनी छेडी 
जो तन्‍्मयता के साथ जन-जन के रसिक हृदयों ने आनन्द विभोर हो सुनी और वे 
गदगद्‌ हो भूम उठे। आगे चलकर तुलसीदास ने अपनी उच्च स्तरीय चंतन्यानुभूति 
को एकनाथ की तरह युगधर्म बनाकर जन सामान्य तक पहुँचा दिया। अस्तु भाव- 
नात्मक एकता की यह अपूर्व प्रतिष्ठा हिन्दी और मराठी वेष्शव कवियों की भारत के 
लिए एक सार्वकालिक देच है । कि 


छम्पारें व्यन्युस्वमस्त खब्काश्यन्त् ७ ७० 
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४, तुकाराम - तुकाराम चरित्र -ज० र० आजगाँवकर । 

५, समर्थ रामदास - समर्थ रामदास -ज० स० करदीकर | , हि ०५ 

नोट-प्रस्तत ग्र थ मे उपयुक्त हिन्दी और मराठी ग्रथो से नो वेष्णव कवियो के 

- चित्र लिये है और उनके ब्लाक्स के चित्र बताने मे डा० भगवानदास तिवारीजी 
ने सहायता प्रदान की है । 


श्६२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


उत्पन्त किया था ।' 'तभी तो उत्तर मे तुलसी का “रामचरित मार्नेस' - महाराष्ट्र में 
'भावार्थ-रामायण”, बड्भाल मे 'कृतिवास-रामोयरा', कर्नाटक में “'तोरवे रामायण 
'केबूर रामायण' आदि ग्रन्थ लोक भाषाओ में निर्माण हुएं। एकनाथ ने कवित्व की 
अहड्डारिता अथवा कीति की लालसा से प्रेरित होकर अपना ग्रन्थ नही लिखा । 
प्रत्युत अपनी तद्युगीन परिस्थिति से प्रभावित होकर सहज रूप से उत्स्फूर्त वाणी में 
'क्ावार्थ रामायण की अभिव्यजना की- रामराज्य स्थापित होकर परचक़ का 
खंडन हो जाय-यही मनोभिलाषा एकनाथ की जान पडती है । भावार्थ रामायण मे 
अध्ययनार्थ लिए जा सकते है, ऐसे कई सुरम्य स्थल और प्रसद्ध विद्यमान है। यहाँ 
पर हम कतिपय उदाहरणो से भावाथ रामायरा की साहित्यिकता और सरसता 
समभकने का प्रयत्न करेगे । हे ध 


भावार्थ रामायण की साहित्यिकता-- 


सुमित्रा के चरित्र मे सत्सद्ध के व्यापक प्रभाव का विवेचन है इसे एकनाथ 
की शैली में देखना ही अच्छा होगा'-- 


भाग देता कंकेयोसी | कौसल्या अति उल्हासी ।। 
सवती भाव नाहीं मानसीं । देत उल्हासी निज भाग ।। 
सत्सगाचे निज सहिमान । कौसल्या देत आपरप समान । 


पुत्रकामेष्टी यज्ञ करने पर यज्ञ देवता ने प्रसन्‍न होकर, दशरथ को जो प्रसाद 
प्रदान किया, वह सब रातियों मे बॉदा गया। एकनाथ यह वर्णन करते हुए 
बतलाते है, कि सौतिया डाह' नाम की कोई स्वभावगत्‌ वेचित्र भावना उनमे नहीं 
थी । कौसल्या अत्यन्त उल्लासपूर्वक प्रसाद का अपना अश कंकैयी को प्रदान करती 
है। सत्सद्भ का माहात्म्यम इस तरह से वे बढाती है। कौसल्या. की ही तरह 
सुमित्रा भी अपना आधा अंश प्रसाद में से कैकेयी को दे देती है। इस तरह सुमित्रा 
अपना नाम सार्थक करती है। कौसल्या के साथ उसकी अच्छी मंत्री है। मंत्री का 
व्यापक-प्रभाव जीवन पर पड़ता है। सुमित्रा की बुद्धि पर कौसलल्‍्या की मित्रता का 
पर्याप्त परिणामकारी प्रभाव पडा है । 


एकनाथ कालीन सामाजिक दक्षा-- 


एकनाथ कालीन दक्षिण भारत मे शान्ति होने पर भी राज्यो के बीच 
पारस्परिक आक्रमण, लूटमार, ग्रामों-नगरो का ध्वस, आगजनी आदि बाते हुआ 
करती थी । इन घटनाओ मे स्त्री पुरुष नागरिकों की बडी दुर्दंशा होती-थी- लद्भा- 





२. भावाय रामायण बालकाण्ड । अध्याय ३३२६-३१ । 


